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प्रकाशधकीय हर हि 


धर्म बन्धुओ, 


यह सर्वेमान्य सत्य है कि साहित्य मनीयी स्व० पं० श्री जूगल किशोर मुख्तार द्वारा 
संस्थापित वीर सेवा मन्दिर का जन्म, बिसरे हुए गौरवपूर्ण-जेन साहित्य, इतिहास और पुरातत्त्व के 
अनुसन्धान तथा दुलंभ ग्रन्थों के प्रकाशनों व प्रचार-प्रसार द्वारा, समाज में धामिक और चारित्रिक 
जागृति उत्पन्न करने के लिए हुआ। अतीत में यहाँ से अनेकों उपयोगी प्रकाशन हुए हैं। यहाँ से 
संचालित अनेकान्त' पत्रिका अपनी ठोप-शोधपुर्ण सामग्री से विद्वत्समाज में आज भी सम्मानित स्थान 
बनाए हुए है । 


हमें प्रसन्नता का अनुभव हो रहा है कि संस्था आचार कुन्दकुन्द के द्विसहस्राब्दी वर्ष के पुनीत 
अवसर पर एक बार पुन: आचायेंवर के पुनीत मन्तव्यों को प्रकाशित कर आचार्य श्री के प्रति सक्रिय 
श्रद्धा-सुमन अपित करने का अवसर प्राप्त कर सकी है। 


प्रस्तुत कृति “परमाध्यात्मतरंगिणी” श्री अमृतचन्द्र आचार्य के अमृतकलशों की संस्कृत व्याख्या 
में निबद्ध है। संस्कृत व्याख्या का श्रेय श्री शुभचन्द्राचायं को है। उक्त टीका का अक्षरश: खड़ी हिन्दी 
बोली का अनुवाद आज तक दुलेभ था। पं० श्री कमलकुमार शास्त्री कलकत्ता वालों ने इस कार्य को 
सम्पन्न किया। 


ग्रन्थ का कलेवर कैसा और क्या है ? इसका अवलोकन मनीषी करेंगे। हाँ, आचार्य मूल-बाक्य 
आगम हैं, उनके भाषा-विस्तार करने में कहीं चुक हो तो तत््वव्त और भाषाविद्‌ हमें संकेत दें, ताकि 
आगामी संस्करण में उस चक का परिमार्जन किया जा सके। ग्रत्थ उपयोगी होगा, इस भावना के 
साथ-- 


विनीत : 


सुभाष जेल 
नई दिल्‍ली: महासचिव, 


दि० १४-१-६९० वीर सेवा मन्दिर 


अपनौ बात 


राजस्थान का प्रधान नगर जयपुर वर्तमान राजधानी चोटी के जैन धमम के म्मेज्ञ विद्वानों का जन्म 
स्थान रहा है | उनमें आचाये कल्प पूज्य पण्डित प्रवर श्री पं० टोडरमल जी विद्वानों के सरताज रहे हैं । 
उनकी परम्परा में श्रद्धेय विद्वद्वर पं० जी श्री जयचन्द जी छावड़ा का नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय है । 
ये अपने समय के प्रतिभाशाली असाधारण विद्वान रहे हैं। ये न्याय शास्त्र के ही नहीं बल्कि जैन सिद्धान्त 
के पारगामी विद्वान थे। इन्होंने न्याय ग्रल्थों के अतिरिक्त सिद्धान्त ग्रन्थों को ढूंढारी भाषा में विस्तृत 
वचनिकायें लिखी हैं जिनका समूचे जेन समाज में बड़ी श्रद्धा एवं भक्ति के साथ स्वाध्याय, मनन, 
चिन्तन एवं शास्त्र सभाओं में प्रचार होता चला आ रहा है| 

उन्होंने “परम अध्यात्म तरंगिणी” की देशभाषा-ढूंढारी में विस्तार के साथ जनसाधारण के 
लाभार्थ टीका लिखी । भारतीय ज्ञानपीठ ने उक्त ग्रन्थ का आधुनिक हिन्दी भाषा में अनुवाद कराने का 
सुदृढ़ निदचचय किया । मैं उस समय उक्त संस्था में प्रमुख रूप से संशोधन आदि के लिए नियुक्त हुआ था । 
श्री लक्ष्मीचन्द्र जी ने उक्त ग्रन्थ के भाषान्तर का भार मुझे सौंपा । मैंने अपनी बुद्धि के अनुसार उक्त ग्रन्थ 
का हिन्दी भाषान्तर तैयार किया। श्रीमान मन्त्री जी ने कहा कि इतने विस्तार के साथ लिखे गए ग्रन्थ 
का प्रकाशन इस समय इस संस्था से श्रम्भव नहीं है। हाँ यदि अनुवादक इसको एक-चोथाई कर दे तो 
प्रकाशन सम्भव हो सकता है। मन्त्री जी ने मुझे बुलाकर कहा कि आप इसे संक्षिप्त रूप दे दें तो संस्था 
की ओर से छपाना सम्भावित होगा। मैंने एक ही जवाब दिया कि “अगर कोई मनुष्य अपने घर के 
सामने विष वृक्ष को भी बढ़ा ले तो भी कोई तटस्थ व्यक्ति उसे छोटा करने के लिए तैयार नहीं होगा ।” 
फिर यह तो अमृतमयी रचना है इसका संक्षेप करना मेरी अपनी बुद्धि में नहीं जँचता इत्यादि । नतीजा 
यह हुआ कि उक्त ग्रन्थ का प्रकाशन उक्त संस्था से नहीं हो सका अस्तु वह ग्रन्थ मेरे पास ही रह गया । 

२५ पच्चीस वर्ष का लम्बा समय बीतने के बाद अचानक भाई बाबूलाल जी जैन ने मुझसे पूछा-- 
क्या आपके पास कोई ऐसा ग्रन्थ है जिसको आपने भारतीय ज्ञानपीठ में बैठकर सम्पादित, अनुवादित एवं 
संशोधित किया हो। मैंने निश्छल भाव से उन्हें उक्त ग्रन्थ के अनुवादित होने की बात कही । उन्होंने 
कहा कि आप उक्त ग्रन्थ को देखने के लिए दे सकते हैं क्या ? मैंने कहा हाँ जरूर दूंगा यदि आपको ठीक 
जँंचे तो आप उसका भरपूर उपयोग कर सकते हैं। आप चाहें तो अपनी इच्छानुसार उसे घटा-बढ़ा भी 
सकते हैं । 

वे उक्त ग्रस्थ को दिल्‍ली ले गये। यथा समय उसे देखते रहे । देखने के बाद उनका विचार उसे 
काट-छाँटकर छपाने का हुआ । उन्होंने उक्त काट-छाँट की बात मैरे को लिखित पत्र द्वारा सुझाई। मैंने 
सह॒र्ष स्वीकृति दे दी । उन्होंने उसे छपवाने का अपना निर्णय बहाल रखा । मेरी स्वीकृति के बाद ही 
उन्होंने उसे छपाना प्रारम्भ कर दिया। 

अब वह तत्त्व जिज्ञासुओं के हाथों में पहुंचने वाला है। इन्होंने इसकी विस्तुत भुमिका भी लिखी 
है। इसके लिए मैं उनका हृदय से आभारी हूँ । 

ओं शान्ति: | ओं शान्ति: । ओं शान्ति: विनम्र 
कमल कुसार जेम, कलकत्ता 
१८१२-८६ 


दो शब्द 


इस गन्थ के कलश श्री अमृतचन्द स्वामी के समयसार कलश के नाम से प्रसिद्ध है। उन पर संस्कृत 
टीका शुभचन्द्र आचार्य ने “परमाध्यात्मतर॑गिणी” के नाम से की है। जिसकी हिन्दी टीका अभो तक नहीं 
प्रकाशित हुई थी । श्री शुभचन्द्र आचाये की संस्कृत टीका परमाध्यत्मंतरंग्रिणी का प्रकाशन हुआ परन्तु 
संस्कृत टीका की हिन्दी नहीं हुईं। समयसार कलशों पर जो समयसार ग्रन्थ में पं» श्री जयचन्द जी की 
दूंढारी भाषा में टीका थी बही हिन्दो अर्थ को जगह छापो गई। अतः श्री शुभचन्द्र आचाय॑े को संस्कृत 
टीका का अभी तक हिन्दी अनुवाद हुआ ही नहीं । 

पं० जयचन्द जी छाबड़ा जयपुर निवासी ने इसकी ढूंढारी भाषा में टीका की है इस बारे में पं ० 
कमल कुमारजी शास्त्री ने अपने पत्र में लिखा है जो “अपनी बात” शीषंक से छपा है, जिससे जानकारी हुई । 

श्री अमृतचन्द स्वामी के कलश तो अमृत से भरे हुए हैं ही उस पर भी शुभचन्द्र जी ने संस्कृत 
टीका रचकर और पं» श्री जयचन्द जी ने ढूंढारी भाषा में टीका करके उस अमृत को सब लोगों के पान 
करने के लिए सुलभ कर दिया । यह ग्रंथ यथानाम अध्यात्म से ओत-प्रोत है। पढ़ना शुरू करने पर 
छोड़ने के भाव ही नहीं होते । जैसे-जैसे पढ़ते जाते हैं वैसे-बेसे अमृतपान की तृष्णा बढ़ती जाती है लगता 
है पीते ही जावें। जैसे-जैसे आगे बढ़ते जाते हैं अहम्‌ मरता जाता है। तालाब की सीढ़ियाँ उतरते जाते 
हैं कब सीढ़ियाँ खत्म हो जातो हैं पता ही नहीं लगता और आत्मानन्द में डुबकी लग जाती है। बाहर 
आता है तो पाता है कि मैं ग्रन्थ नहीं पढ़ रहा था कहीं खो गया था । 

इस ग्रन्थराज को छपाने के लिए दरियागंज शास्त्र सभा में बेठने वाले भाई-बहनों ने प्रेरणा करी 
और उनकी प्रेरणा से और आर्थिक सहयोग से यह ग्रंथ छप रहा है उनका मैं बहुत आभारी हूँ । खासकर 
पं० पदमचन्द जी शास्त्री का जिन्होंने प्रेरणा ही नहीं करी परन्तु सारे प्रूफों को लगातार छ: महीने तक 
दो बार संशोधन किया--उन्होंने इतनी चेष्टा न की होती तो मात्र मेरे द्वारा यह काम सम्पन्न होना 
असम्भव था। अतः उनका बहुत-बहुत धन्यवाद है। 

इस ग्रंथ का प्रकाशन वीर सेवा मन्दिर से हो रहा है उनका भी बहुत आभार है। 

श्री सत्यनारायण शुल्ल, गीता प्रिंटिंग एजेंसी, जिन्होंने इस ग्रंथ को छापा है उनका सहयोग प्रशंस- 
नीय रहा अतः उनका भी आभार है। 

जब मैं कलकत्ता रहता था तब एक बार पं० कमल कुमार जी से मालूम हुआ कि वे “परमाध्यात्म- 
तरंगिणी” की हिन्दी टीका कर रहे हैं यह बात करीब २४-२५ वर्ष पहले की है। इस ग्रंथ की हिन्दी 
टीका हो जाये यह भावना बहुत दिनों से थी। १६८८ में जब मैं कलकत्ता गया तब पं० कमल कुमार जी 
मंदिर जी में मिले। मैंने कहा कि “पंडित जी क्‍या वह टीका आप अपने साथ ही ले जायेंगे अगर 
आप देवें तो छपाने का उपाय करें।” पंडित जो ने वह टीका दूसरे दित जो ४०२ पृष्ठों में हाथ से 
लिखी हुई थी मुझे दे दी। मेरी समझ में यही था कि यह पंडित जी का ही भाषानुबाद है। टीका में 
कलश पर अन्वयार्थ फिर भावार्थ था फिर संस्कृत टोका का अन्वयार्थ था फिर भावार्थ था याने एक ही 
कलश पर दो भावार्थ थे। किसी-किसी कलशों पर भावार्थ नहीं था। अतः मैंने समझा को दो भावार्थ न 


(६) ' 


देकर जो ज्यादा उपयुक्त हो वह एक ही भावार्थ दिया जावे । दूसरे आजकल जैन समाज में बहुत से 
प्रदन निमित्त उपादान के, आत्मानुभव के बारे में चल रहे हैं उन विषयों को और जोड़ दें तो ग्रंथ ज्यादा 
उपयोगी हो जायेगा । इसलिए पंडित जी से स्वीकृति लेकर यह उपयुवत कार्ण किया गया । भेरे को यह 
बात पीछे पंडित जी के १-१२-५६ के पत्र से मालूम हुई जो पत्र इस ग्रंथ में छपा है कि इस ग्रंथ की टीका 
पंडित प्रवर जयचन्द जी की ढूंढारी भाषा में थो जिसका खड़ी हिन्दी में पंडित कमल कुमार जी ने 
अनुवाद किया है। १-१२-८९ का पत्र मिला तब तक करीब-करीब यह ग्रंथ छप चुका था। अन्यथा 
पहले मालूम होता तो पं० जयचन्द जी की टीका के भावार्थ में कुछ भी जोड़ने का प्रश्न नहीं होता । 
उनकी टीका में कुछ भी रहोबदल करने की न तो मेरे में योग्यता है न अधिकार है । 


कहीं-कहीं पर भावार्थ नहीं था वह लिखा गया जैसा ऊपर लिखा है। दो भावार्थों में जो ज्यादा 
उपयुक्त जेंचा वह लिया गया। कहीं पर दोनों भावार्थ को मिलाकर रखा गया है। जहाँ पर विषय 
खोलने का स्थल मिला वहाँ पर अलग से विषय खोला गया । कलश के अन्वयार्थ और संस्कृत टोका का 
अन्वयार्थ जैसा का तैसा ही है। मेरा सब लोगों से खासकर स्वाध्याय प्रेमियों से अनुरोध है एक बार 
स्वाध्याय जरूर करें । 


गाथा सूची जिनका भावारथे अलग से लिखा गया है-गाथा नं ०, पेज । 
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हिन्दी टीकाकार पं ० कमल कुमार जी का 
संक्षिप्त परिचय 


पं० कमल कुमार जी जैन गोइल्ल सिद्धान्त शास्त्री, व्याकरण तीथे, न्याय तीर्थ, काव्य तीथथे, 
साहित्य शास्त्री हैं। समाज के द्वारा उनको और बहुत सी उपाधियाँ प्रदत्त की हुई हैं । सन्‌ १९६५४ से आप 
कलकत्ता रह रहे हैं। भारतीय ज्ञानपीठ कार्यालय में अनेक ग्रंथों का संशोध्रन किया है। स्वतंत्र हिन्दी 
रचनाओं की संख्या १३ है जिनमें जेन धर्मंसार संग्रह २४०० दोहे में प्रमुख है। अन्य रचनाओं की संख्या 
लगभग १००० छन्‍्द और १००० इलोकों में है। आप १६६७ से ब्रह्मचयं व्रत का पालन करते हैं शुद्ध 
सात्विक भोजन करते हैं। आपका जीवन सादा एवं सरल है। हमेशा धर्म कार्यों में दलचित्त होकर लगे 
रहते हैं। आपने जो हिन्दी रूपान्तर परमाध्यात्म तरंगिणो का किया है जिसको फूलस्केप,४०२ पद्नों.को 
हाथ से लिख कर तैयार किया इसके लिए हम आपके बहुत आभारी हैं। आपके ही प्रयत्न से यह महान 
ग्रंथ छपकर तैयार हुआ है और सबके पढ़ने के लिए सुलभ हुआ है । 
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अस्तावना 
परमात्मा होना जोव का जन्मसिद्ध अधिकार हे 


१ 
जीव : बोजभत परमात्मा है: 

संसार में दो प्रकार के पदार्थ हैं, एक चेतन और दूसरे अचेतन । चेतन पदार्थ वे हैं जिनमें जानने 
की शबित है अथवा जो अनुभव कर सकते हैं, सुख-दु:ख का वेदन कर सकते हैं। इनके विपरीत, अचेतन 
या जड़ पदार्थ वे हैं जिनमें जानने की, अनुभव करने की शक्ति नहीं है, सुख-दुख का वेदन नहीं कर 
सकते | चेतन जाति के अन्तगंत समस्त जीव आ जाते हैं, शेष सब पदार्थ अचेतन जाति के अन्तर्गत 
आते हैं। जीव द्रव्य सब अलग-अलग हैं--प्रत्येक जीव को एक स्वतंत्र सत्ता है। उन सबका सुख-दु:ख, 
जीवन-मरण, अनुभव और वेदना अलग-अलग हैं; जाति की अपेक्षा एक होते हुए भी व्यक्तित्व की 
अपेक्षा सब अलग-अलग हैं। पेड़-पौधों से लेकर चोंटी-मकोड़े, मच्छर-मक्खो, पशु-पक्षी, कछुआ- 
मछली, और मनुष्य--नभ-जल-थल के सभी जीव--वेतना शक्ति को लिए हुए हैं, इन सभी में जानने 
की शक्ति है। यहाँ तक कि सूक्ष्म जीवाणु (बैक्टीरिया, वाइरस, इत्यादि), जो सब जगह पाए जाते हैं, 
उनमें भी यह चेतना शक्ति मौजूद है। जाति की अपेक्षा यद्यपि ये सभी जीव चेतन जाति के हैं, मूलभूत 
गुणों की अपेक्षा यद्यपि सबमें समानता है, तथापि उस चेतना शक्ति की अथवा उन गुणों की अभिव्यक्ति 
सबमें समान नहीं हैं--बस यही इनमें पारस्परिक अन्तर है। मनुष्य में उस शक्ति की अभिव्यक्ति ज्यादा 
है, पशु-पक्षियों में उससे कम है, चींटी, मक्खी आदि में और भो कम है, पेड़-पौधों में उससे भी कम है, 
और जीवाणुओं में तो बहुत ही कम है--इतनी कम है कि वे अपनी चेतना शक्ति को महसूस भी नहीं कर 
सकते । एक ओर, जीव की शक्तियाँ कम होते-होते जहाँ इस चरम सीमा तक कम हो सकती हैं, वहीं 
दूसरी ओर, बढ़ते-बढ़ते वे मानव में--जब वह मानवता के चरम उत्कर्ष को, महामानव अर्थात्‌ परमात्म 
अवस्था को प्राप्त करता है--परिपूर्णता के शिखर पर पहुंच सकती है। इस प्रकार प्रत्येक जीवात्मा में 
परमात्मा होने की सम्भावना विद्यमान है और जीवाणु आदि की तरह लगभग जड़वत्‌ रह जाने की 
सम्भावना भी । जीव की परमात्म अवस्था की ओर उन्नति अथवा जीवाणु अवस्था की ओर अवनति 
दोनों ही इसके स्वयं के पुरुषार्थ पर निर्भर करती हैं; यह उन्नति का मार्ग चुने या अवनति का, यह निर्णय 
इसकी अपनी स्वतंत्रता है। इतना अवद्य जान लेना जरूरी है कि मनुष्य अवस्था ही वह पड़ाव है जहाँ 
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से इस जीव को आत्मोन्नति की यात्रा पर निकल पड़ने को सुविधा है। यद्यपि संशी पंचेन्द्रिय अवस्था से 
ही पुरुषार्थ चालू हो सकता है-यह जौव बीजभूत परमात्मा है बट के बीजों की तरह बट वृक्ष बनने 
की शक्ति की तरह परमात्मा बनने की शक्ति इसमें है जिसको अपने पुरुषार्थ से इसे व्यक्त करना है। 


जीव दुःखो है : 
वर्तेमान में हम पाते हैं कि जीव दुःखी है। यद्यपि विदव का प्रत्येक प्राणी सुख चाहता है और 
उसका प्रत्येक प्रयत्न सुख-प्राप्ति के लिए ही होता भी है, परन्तु दुःख के सिवाय उसे कुछ भी प्राप्त नहीं 
होता । जीव का दुःख कैसे दूर हो इसके लिए जिस विज्ञान का आविष्कार हुआ, उसी का नाम धर्म है। 
जीव दुःखी है, यह बात तो प्रत्यक्ष-सिद्ध है। वह दुःखी क्‍यों है, और उस दुःख को दूर करने का क्या उपाय 
है, इन बातों पर विचार करना है । 


दुःख का कारण : 
प्रत्येक जीव में क्रोप-मान-माया-लोभ अथवा राग-द्वेष पाये जाते हैं। यह बात प्रत्यक्ष देखने में 
आती है कि जिस व्यकित में क्रोध-मान-माया-लोभ की अधिकता होती है वह स्वयं भो दुःखी रहता है 
और दूसरे लोगों को भी वह अच्छा नहीं लगता । क्रोधी बाप से तो उसका बेटा भी बचना चाहता है। 
जिस आदमी में क्रोध ज्यादा है वह किसी की हत्या तक भी कर सकता है; जिसमें मान ज्यादा है वह 
अपने सामने किसी दूसरे को कुछ नहीं समझता; माया की अधिकता में बेटा अपने माँ-बाप को ही ठग 
लेता है; लोभ के आधिक्य में मनुष्य क्या-क्या अनाचार नहीं करता ? इस सबसे मालूम होता है कि 
जिनके पास राग-हेष ज्यादा मात्रा में हैं वे दुखी ही हैं और इन राग-द्वेष की मौजूदगी में उनके जो भी 
कार्य होते हैं वे सब पाप-रूप ही होते हैं । 


सुख की विशा: राग-देष का अभाव: 


जिस किसी व्यक्ति के राग-द्वेष की कुछ कमी हो जाती है उसे हम भला आदमी कहते हैं; वह 
गलत कामों में नहीं जाता और दूसरों के लिए उपयोगी/कार्यसाधक ही सिद्ध होता है, बाधक नहीं । 
यदि किसी व्यक्ति के इनकी कमी कुछ ज्यादा मात्रा में हुई तो लोग उसे सज्जन कहते हैं । ऐसा व्यक्ति 
न्यायपूर्वकं आचरण करता है, सत्य बोलता है, दूसरों की रक्षा, सहायता, सेवा आदि करता है, और 
शान्तपरिणामी होता है; उसके जीवन से सुगन्ध आती है। और जिस व्यक्ति में राग-द्वेष की कमी और 
भी ज्यादा होती है वह साधु कहलाता है। मात्र साधु के वेश से कोई साधु नहीं हो जाता--वेश तो 
बाहर की बात है। अंतरंग में राय-द्रेष के आंशिक अभाव में उसकी आत्मा साधु हो जाती है। ऐसी 
आत्मा की शान्ति का क्या कहना ! उसका जीवन फूल की तरह होता है --न केवल स्वयं में सुगं धित होता 
है अपितु दूसरों को भी सुगंधित कर देता है। और जिस आत्मा में राग-देष का सर्वेधा अभाव हो जाता 
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है उसकी शान्ति, उसका आनन्द, समस्त सीमाएँ तोड़क्र अपरिसोम-अनन्त हो जाता है, वह आत्मा 
पूर्णता को प्राप्त कर लेता है, परमात्मा हो जाता है। 

राग-द्वेष का पूरी तरह अभाव हो जाना कोई असम्भव बात नहीं है, क्योंकि जब ये राग-ठेष किसी 
के ज्यादा हैं, किसी के कम हैं, किसो के और भी कम हैं तो कोई ऐसा भी हो सकता है जिसके ये बिल्कूल 
न हों। दूसरे शब्दों में, जब ये अधिक से न्यून, न्यूनतर हो सकते हैं तो इनकी न्यूनतमता या इनका सर्वथा 
अभाव भी अवश्य हो सकता है। 

राग-द्ेष की मात्रा और दुःख, इन दोनों में सीधा सम्बन्ध है। जिनके राग-द्वेष ज्यादा हैं वे अपने 
आप में सदा दुःखी हैं; बाहरी सामग्री अनुकूल होने पर भी वे महादु:खी ही हैं। और जिनके इनकी कमी 
होने लगती है वे बाहरी अनुकूलताओं के बिना भी सूखी रहते हैं। साधु के पास कुछ भी बाह्य सामग्री 
न रहते हुए भी वह महासुखी है। क्‍यों ? इसलिए कि उसमें राग-द्वेष की कमी हुई और उनका स्थान 
सत्य क्षमा, विनय, सरलता, निर्लोभ, संतोष, ब्रह्मचर्य आदि स्वाभाविक ग्रुणों ने लिया । फलत: साधु 
बाहरी अनुकलता के बिना भी सुखी हो जाता है। इससे पता चलता है कि जीव अपने रागर-द्वेष की 
वजह से दुःखी है, न कि बाहरी स्थितियों की वजह से । हमने आज तक सुख को प्राप्ति के लिए बाहरी 
अनुकूलताओं को प्राप्त करने के उपाय तो निरंतर किये, परन्तु राग-हेष के त्याग का, नाश का उपाय 
कभी नहीं किया। इसलिए कदाचित्‌ बाहरी अनुकूलताएँ भी हमें मिलीं, तो भी हम सुखी नहीं हो सके, 
क्योंकि सुख-प्राप्ति का सच्चा उपाय तो हमने कभी जाना नहीं । और, जब उपाय ही नहीं जाना तो 
सही प्रयत्न करने का तो प्रश्न ही नहीं उठ सकता था। यदि सच्चा उपाय जानकर तदनुकूल प्रयत्न करते 
“राभ-द्वेष के अभाव का पुरुषार्थ करते--तो जितने-जितने अंशों में इनका अभाव कर पाते, उतने-उतने 
अंशों में यह आत्मा सूखी होने लगता । 


इस विचारणा से यह निष्कर्ष निकलता है कि राग-द्वेष ही दु:ख है, इनका अभाव ही सुख है, और 
इनका सर्वेथा अभाव परम सुख है । अथवा, कहना चाहिए कि :-- ह 
जीवात्मा--  राग-द्वेष "- परमात्मा, 
या, जीवात्मा--विषयकषाय ८ परमात्मा 


धर्म, अधर्स, पुष्य और पाप : 

राग-देष के अभाव का उपाय धर्म-मार्ग है, राग-देष का अभाव जितने अंशों में हो उतना धर्म है 
और इनका पूर्णतया अभाव हो जाना ही धर्म की पूर्णता है। राग-द्वेष का होना अधर्म है, और उसके दो 
भेद हैं-एक पाप और दूसरा पुण्य । द्वेष तो तीत्र हो या मंद, सब तरह से अशुभ या पाप ही है; राग की 
तोब्रता पाप है और मंदता शुभ अथबा पुण्य है। दूसरे शब्दों में कहें तो राग-देष का अभिप्राय रखकर 
कुछ भी करना पाप-कार्य है, जबकि राग-देष के अभाव के अभिप्नाय से की गई प्रवृत्ति पृष्य-कार्य है। 


( १३) 
राग-द्ेष की तीब्रता में जो भी काम होते हैं वे सब पाप-रूप होते हैं, जैसे हिंसा, झूठ, चोरी, 
कशील, आसक्ति, अन्याय, अभक््य-सेवन आदि। राग-द्वेष की मंदता में जो कार्य होते हैं, वे हैं अहिसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मच्य, अनासक्ति, न्यायपूर्वक प्रवृत्ति आदि । और राग-द्वेष के अभाव में तो जीव के दोनों 
ही प्रकार के कार्य न होकर यह मात्र वीतराग ही रहता है | 


राय-हेष की उपत्ति का मूल कारण : 

यहां यह प्रइन उठना स्वाभाविक है कि राग-द्वेष की उत्पत्ति का मूल कारण क्या है, वे क्‍यों पैदा 
होते हैं ? राग-द्वेष की उत्पत्ति का मूल आधार है जीव की अनादिकालीन मिथ्या मान्यता कि 'मैं शरीर 
हूँ / यह जीव निजमें चेतन्य होते हुए आप ही जानने वाला होते हुए भी स्वयं को चैतन्य-रूप न जान कर 
शरीर-रूप जान रहा है। शरीर और स्वयं में एकपना देखता है तो शरीर से सम्बन्धित सभी चीजों 
में इसके अपनापना आ जाता है। शरीर के अनुकूल सामग्री में राग होता है और प्रतिकूल सामग्री से 
देष । शरीर और शरीर-सम्बन्धी पदार्थों में अपनत्व के अलावा इसके जो शुभ-अशुभ विकारी भाव हो 
रहे हैं उनको भी अपने-रूप देखता है जिससे उन सबमें अहंकार पेदा होता है। अहंकार को ठेस लगने 
पर क्रोध होता है। अहंकार की पुष्टि के लिए 'पर' का-दूसरे जड़ व चेतन पदार्थों का--संग्रह करना 
चाहता है तो लोभ पैदा होता है, और उपाय न बनने पर मायाचार रूप प्रवृत्ति करता है। इस प्रकार 
राग-द्ेष का मूल कारण शरीर को अपना मानना है, कमेंजनित अवस्था में अपनापना मानना है। यह 
मिथ्या मान्यता तभी मिट सकती है जब यह जीव अपने को पहचाने और जाने कि मैं शरीर नहीं, शुभ- 
अशुभ भाव अर्थात्‌ राग्र-द्वेष भी मैं नहीं, मैं तो इन सबसे भिन्न ज्ञान का मालिक, एक अकेला चैतन्य 
तस्‍्व हूँ । 
अपना अपने-रूप अनुभव: 


जब हम अपने को शरीर-रूप अनुभव करते हैं तो समस्त प्रकार की आकुलताएँ हमें घेर लेती हैं, 
ताना प्रकार के विकल्प आ जड़े होते हैं--इतनी बात तो हम सभी के द्वारा अनुभूत है क्योंकि स्वयं को 
शरीर-रूप तो हम सदा से देखते चले आ रहे हैं। इसके विपरीत, जब हम अपने को अपने-रूप, चैतन्य- 
रूप अनुभव करते हैं तो कोई आकूलता नहीं रहती क्योंकि जो ज्ञान-स्वभावी चैतन्य है उसका न तो कोई 
जन्म है और न ही कोई मरण; उसके अनन्त गुणों में से न तो कोई कम होने वाला है और न ही कहीं 
बाहर से आकर कुछ उसमें मिलने वाला है। अतः न तो कुछ बिगड़ने का अथवा चले ज़ाने का भय हो 
सकता है, और न ही कुछ आते का या मिलने का लोभ | चूंकि सभी आत्माएँ इसी प्रकार ज्ञान-स्वभावी 
हैं इसलिए उनमें न तो पारिस्परिक तुलना का ही कोई प्रश्न उठ सकता है और न ही किसी प्रकार की 
ईर्ष्या या अभिमान के पैदा होने का भ्रसंग प्राप्त हो सकता है। इस प्रकार स्वयं को चैतन्य-रूप अनुभव 
क्रते पर किसो प्रकार की कषाय पैदा होने का, राग-द्वेष होने का, कोई कारण ही नहीं रह जाता।. 


( १३ ) 
दुख के मौलिक कारण राग-द्ेष शरीर में अर्थात्‌ 'पर! में अपनापना मानने से पैदा होते हैं और निज 
आत्मा को निजरूप अनुभव करने से मिटते हैं। यह नियम गणित के “दो जमा दो बराबर चार” के नियम 
की तरह सुस्पष्ट है, इसमें संशय अथवा रहस्य की कोई गुंजाइश ही नहीं है । 


अब तक की चर्चा का सारांश निकलता है कि दो बातें जाननी जरूरी हैं-- एक तो यह कि दुख 
राग-हेब को वजह से है, पर-पदार्थों को वजह से नहों। और दूसरी यह कि अपने चेतन्य को पहचाने बिना 
शरोर में अपनापन नहों मिट सकता, शरीर में अपनापन भिटे बिना राग-द्वेष नहीं सिट सकता, और राग- 
हेष सिटे बिना यह जोव कन्नो सुखी नहीं हो सकता । इस जीव को एक ही रोग “राग और द्वेष” और सभी 
जीवों के लिए-चाहे वे किसी को भी मानने वाले क्‍यों न हों- दवा भी एक ही है सरीर और कर्मफल 
से भिन्न अपने को चेतन्य रूप अनुभव करना जिससे राग-द्वेष का अभाव हो। सही दवा को न पाकर 
और अन्यथा क्रिया-कलापों को दवा मानकर इस जीव ने अपना रोग बढ़ाया ही है। राग-द्वेष का अभाव 
ही एक मात्र धर्म है। राग-द्वेष का अभाव कैसे हो ? क्‍योंकि लौकिक में देखा जाता है कि जिन लोगों को 
अथवा जिन चीजों को हम अपनी नहीं देखते हैं--जानते हैं उनके हानि-लाभ और मरण जीवन को 
जानने पर भी हमें कोई सुख-दुःख नहीं होता । क्‍योंकि हमें अपनी चीज की पहचान है अतः वे पर रूप 
दिखाई देती है अपनी नहीं । इसी प्रकार से अगर शरीरादि से भिन्न निज आत्मा का ज्ञान उसी ढंग का 
हो जाता तो शरीरादि भी पररूप दिखाई देने लगते तब उनमें भी सुख-दुख राग-द्वेष नहीं होता । जब 
शरीरादि ही पररूप दिखाई देते हैं तब शरीर से सम्बन्धित अन्य स्त्री पुत्नादि अथवा घधनादिक तो अपने 
आपही पर हो जाते हैं तब उनके संयोग-वियोग में हर्ष-विषाद न होता यह बात प्रत्यक्ष है। राग-द्वेष का 
अभाव कंसे हो ? उनके अभाव के हेतु निज चेतन्य को किस प्रकार पहचाना जाये ? अतः अब इस बारे में 
विस्तार से विचार करना है। 


आत्म-विजशञान : 

यदि नकारात्मक ढंग से कहें तो राग-द्वेष का अभाव और सकारात्मक ढंग से कहें तो परम सुख 
की उपलब्धि, यही साक्षात्‌ धर्म है। साधन की दृष्टि से राग-देष के अभाव के उपाय रूप विज्ञान को 
भी धर्म कहा जाता है। भगवान महावीर ने निजमें राग-देष का समूल नाश करके परम सुख को प्राप्त 
किया और इस आत्म-विज्ञान को संसार के समस्त जीवों के हितार्थ बतलाया । संसारी जीव अशुद्ध है और 
राग-ढेष ही उसकी अशुद्धता है। वह कब से अशुद्ध है ? यदि पहले शुद्ध था तो अशुद्ध क्यों और कैसे हुआ ? 
इन प्रदनों का समाधान है कि जैसे खान से निकाला गया सोना कोट-कालिमा से मिला हुआ ही निकलता है, 
पहले कभी शुद्ध रहा हो और फिर अशुद्ध हो गया हो, ऐसा नहीं है, बल्कि ऐसा है कि वह सदा से अशुद्ध था, 


( १४) 

शुद्ध होने की योग्यता भी उसमें सदा से छिपी थी, ओर अब धातु-विज्ञान की एक विशिष्ट विधि द्वारा शुद्ध 
हो जाता है । ठीक इसो प्रकार को स्थिति संसारी जीव की भी है। वह भी अनादिकाल से अशुद्ध है, और 
शुद्ध होने की योग्यता भी उसमें सदा से अन्तहित है । इसके अशुद्धिकरण के लिए भी एक विशिष्ट उपाय है, 
उसे ही ऊपर आत्म-विज्ञान कहा गया है। परन्तु, दुष्टान्त और दाष्टान्त में जहाँ इतनी समानता है, बहीं 
इनमें एक गम्भीर अन्तर भी है क्योंकि दुष्टान्त सदा आंशिक रूप से ही दाष्टान्त में घटित हुआ करता है, 
पूर्ण रूप से नहीं । उस अन्तर को समझ लेना भी आवश्यक है । खनिज स्वर्ण तो एक जड़ पदार्थ है, उसको 
शुद्ध करने के लिए तो कोई दूसरा, कोई धातुकर्मी चाहिए । परन्तु जीव तो चेतन है, स्वयं सामथ्यंवान 
है; अपनी अशुद्धता का सही कारण समझकर और उसके अभाव का सही उपाय करते हुए इसे त स्वयं ही 
अपने को शुद्ध करना है। न तो उसको शुद्ध करने का दायित्व किसी दूसरे को है ओर न ही किसी दूसरे में 
इसको शुद्ध करने की सामथ्य है। जो आत्माएँ अशुद्धता के रोग से स्वयं को मुक्त कर सकीं वे इस जीव 
को उस मार्ग को, उस विज्ञानकी केवल जानकारी दे सकती हैं, पुरुषार्थ तो इसे स्वयं ही करना पड़ेगा। 
भगवान्‌ महावीर ने स्वयं को शुद्ध करके जोव मात्र को सम्बोधित करते हुए कहा कि है जीवों, तुम भी 
मेरी भाँति स्वयं को शुद्धात्मा बना सकते हो । 
जीव का कर्म व शरीर ले सम्बन्ध, ओर पुनर्जन्म : 

यद्यपि यह जीव ज्ञान-दशेन स्वभाव वाला है, तथापि अशुद्ध अवस्था में इसके साथ कर्मो का संबंध 
है। उस क्म-सम्बन्ध की वजह से इसको बहिरंग में तो शरीर की प्राप्ति है और अंतरंग में राग-द्वेष रूप 
बिकारी भावों की प्राप्ति है। यह स्वयं को न जानकर--मैं कौन हूँ, मेरा क्या स्वरूप है, इत्यादि की 
जानका री से बेखबर--इन शरीर-मन-वचन को ही आत्मा मान रहा है, क्रोधादि भावों को ही अपने 
भाव मान रहा है। जिस शरीर को प्राप्त करता है, उसी शरीर-रूप अपने को मान लेता है। शरीर की 
उत्पत्ति से अपनी उत्पत्ति, शरीर के नाश से अपना नाक, शरीर में रोग होने से स्वयं को रोगी, और 
शरोर के स्वस्थ होने से स्वयं को स्वस्थ मानता है, जबकि वस्तुस्वरूप इसके विपरीत है--जीवात्मा 
का अस्तित्व अलग है,--शरीर का अस्तित्व अलग; शरीर का नाश होने पर भी आत्मा का नाश 
नहीं होता । 

जीवात्मा का पुन्जेन्म है। प्रत्येक आत्मा जिस-जिस प्रकार के परिणाम या भाव करता है, उन्हीं 
के अनुसार अच्छी-बूरी गति को प्राप्त होता है। जिन जीवों के परिणाम सरल हैं, माया और पाखण्ड से 
रहित हैं, वे देवगति को प्राप्त करते हैं। जिनके मायायुक्त परिणाम हैं--सोचते कुछ हैं और करते कुछ 
ओर ही हैं--वे पशु-पक्षी आदि हो जाते हैं। जो अल्प-आरंभी और अपेक्षाकृत संतोषी जीव हैं, वे मनुष्य 
होते हैं। और, जिनके बहुत आरम्भ ओर बहुत परिग्रह की लालसा होती है, वे नारकी होते हैं। गति 
के समान ही वातावरण आदि की प्राप्ति भी जीव को पूर्वकृत परिणामों के अनुसार ही होती है। कोई 
धनिक परिवार में पैदा होता है तो कोई गरीब के धर। कोई गरीब के घर पैदा होकर भी धनिक परि- 
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बार में चला जाता है। किसी को किचित्‌ परिश्रम मात्र से सब साधंन-सामग्री सुलभ हो जाती है और 
किसी को बहुत चेष्टा करने पर भी प्राप्त नहीं होती । इन सब बातों से कर्म की विचित्रता मालूम होती 
है। जीव जिस प्रकार के अच्छे-बुरे परिणाम करता है, उसके अनुसार ही उसके कर्म-सम्बन्ध होता है । 
और, कर्म के माध्यम से वैसा ही फल कालान्तर में उसको मिलता है। दोष कम का नहीं, हमारा ही 
है । कर्म तो मात्र एक साध्यम है। यह जीव जैसा बीज बोता है, वैसा ही फल इसको प्राप्त होता है । 


यद्यपि इस जीव की कमें के संयोग से उपरोक्त प्रकार की विभिन्न व विचित्र अवस्थाएँ हो रही 
हैं, तथापि इसका मूल स्वभाव, इन सब परिवतंनों-विकारों से अछूता बना हुआ है। उस चैतन्य को, 
अपने मौलिक स्वभाव को हम कैसे पहचाने ? इसके लिए हमें वस्तुस्वरूप को तनिक गहराई से 
समझना होगा । 
वस्तु : सामान्य विशेषात्मक : 

प्रत्येक वस्तु, चाहे वह चेतन हो या अचेतन, सामान्यविश्येषात्मक है। 'सामान्य” और “विशेंष' ये 
दोनों ही वस्तु के गुणधर्म हैं, अथवा कह सकते हैं कि :-- > 

वस्तु सामान्य + विज्लेष । के 

'सामान्य' वस्तु की वह मौलिकता है जो कभों नहीं बदलती जबकि वस्तु की जिस समय जो 
अवस्था है वही उसका 'विद्येष' है। वस्तु की अवस्थाएँ बदलती रहती हैं। मान लीजिए कि सोने का 
एक मुकुट था, फिर उसको तुड़वा कर हार बनवा लिया गया, कालान्‍्तर में हार को तुड़वा कर कंगन 
बनवा लिया गया--अवस्थाएँ तो बदलीं, परन्तु सोना सोनेखप से कायम रहा । इस उदाहरण में मुकुट, 
हार, कंगन आदि तो विशेष हैं जबकि स्वर्णत्व सामान्य है। अवस्थाएँ तो नाशवान हैं परन्तु वस्तु की 
मौलिकता या वस्तुस्वभाव अविनाशी है, शाइवत है, ध्रुव है। इसी प्रकार एक बालक किशोर-अवस्था 
को प्राप्त होता है, फिर कालक्रमानुसार किशोर से युवा, युवा से प्रौढ़, और प्रोढ़ से वृद्ध होता है। 
बालक, किशोर आदि अवस्थाएँ तो बदल रही हैं, परन्तु मनुष्य मनुष्यरूप से कायम है। अवस्थाओं या 
विश्षेषों के परिवर्तित होते हुए भी उन सब विश्येषों में मनुष्यत्व सामान्य ज्यों का त्यों है। यही बात 
पौद्गलिक वस्तुओं के सम्बन्ध में है--जैसे दूध को जमा कर दही बनाया गया, दही को बिलोकर मक्खन, 
और मक्खन को गरम करके घी बनाया गया। यहाँ दूध, दही आदि सब अवस्थाओं में गोरसपना एक 
रूप से विद्यमान है। अथवा, जैसे पुदूगल की वृक्ष-स्कंध रूप एक अवस्था थी, वह काट डाला गया तो 
लकड़ी रूप अवस्था में परिणत हुआ; फिर वह लकड़ी जलकर कोयला हो गई और फिर वह कोयला भी 
धीरे-धीरे राख में बदल गया, परन्तु पुदूगल पदार्थ पुदूगल रूप से अभी भी कायम है। अब चेतन पदार्थ 
का एक और उदाहरण देते हैं। एक मनुष्य मर कर देव हो गया, वह देव संक्लेशभाव से मरा तो पशु 
हो गया, पशु से पुनः मनुष्य पर्याय प्राप्त की। अवस्थाएँ तो बदलीं परन्तु जीवात्मा बही-को-वही है। 
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इसी प्रकार किसी आत्मा के द्वेष-रूप भाव हुए, फिर द्वेष का अभाव होकर राग-रूप भाव हो गए, फिर 
राग का भी अभाव होकर वीतरागता रूप परिणति हुई। इन सब परिवतंनों-परिणतियों के बावजूद 
आत्मा अपने आत्म रूप से ही कायम है। वस्तुओं में ऐसा परिवर्तन लगातार होता रहता है। हरेक 
पौद्गलिक चीज नई से पुरानी होती रहती है, और यह बदलाव उसमें प्रतिक्षण होता रहता है। एक 
किताब जिसके पन्‍ने तीस-चालीस साल में पीले पड़ जाते हैं, कागज कमजोर हो जाता है, तो ऐसा नहीं 
है कि वह बदलाव उसमें चालोस बरस बाद आया है। वह कागज तो प्रतिक्षण पीला हुआ है, कमजोर 
हुआ है। एक बालक अचानक थुवा नहीं हो जाता या एक युवा अचानक वृद्ध नहीं हो जाता अपितु वह 
प्रतिक्षण बुद्ध हो रहा होता है। परन्तु सूक्ष्म परिवर्तन, प्रतिसमय होने वाला बदलाव हमारी पकड़ में 
नहीं आता । जब काफी वक्‍त गुजर जाता है तब हमारो पकड़ में आता है, स्थूल परिवर्तन को ही हमारी 
बुद्धि पकड़ पाती है। पुदुगल का पुदूगल रूप हो परिणमन होगा, चेतन का चेतन रूप ही परिणमन होगा । 
चेतना का परिणमन कभी चेतन-स्वभाव का अतिक्रमण नहीं रह सकता, और पुदूगल का परिणमन कभी 
पुदूगलत्व का अतिक्रमण नहीं कर सकत।। दूसरे शब्दों में, चेतन कभी अचेतन नहीं हो सकता, और 
अचेतन कभी चेतन नहीं हो सकता । 

'सामान्य'! और “विशेष' एक ही वस्तु के स्वभाव होते हुए भो परस्पर भिन्न हैं। 'सामान्य' एक है 
ओर “विशेष अनेकानेक, 'सामान्य' अपरिवर्तनीय-अविनाशी है जबकि 'विद्येष' परिवर्तनशील या नाश- 
वान। सामान्य ओर विशेष में यद्यपि भेद है फिर भी वे अभिन्‍न हैं--उनको एक-दूसरे से अलग नहीं 
किया जा सकता । अथवा यूं कह सकते हैं कि सिर्फ सामान्य या सिर्फ विशेष का होना असम्भव है। 
वस्तुतः एक के बाद एक होने वाले विभिन्‍न विशेषों में जो सातत्य, एकता या समानता का भाव है 
वही सामान्य है। वस्तु का 'सामान्य' मोतियों के हार के डोरे की तरह सर्व विशेषों में निरंतर विद्यमान 
एक भाव है। भिट्टीपना सामान्य है और मृतिका-पिण्ड, घड़ा, ठोकरा आदि उसके विशेष हैं--सभी 
विशेषों में सामान्य एक रूप से व्याप्त है। विशेष बदल रहे हैं, सामान्य एक रूप से कायम है। इसी 
प्रकार आत्मा चैतन्य रूप से कायम है, परन्तु उसकी अवस्थाएँ बहिरंग और अंतरंग--दो प्रकार से-- 
बदल रहो हैं| बहिरंग में तो यह आत्मा शरीर के सम्बन्ध को अपेक्षा कभी मनुष्य, कभी देव, कभी पशु, 
कभी नारकी रूप से परिणमन करता है, और मनुष्यादि पर्यायों में पुन:--जैसा कि ऊपर जिक्र कर चुके 
हैं--बालक, युवा, वृद्ध आदि रूप बदलता रहता है। दूसरी ओर, अन्तरंग की अपेक्षा इस आत्मा में 
कभी क्रोध होता है तो कभी मान, कभी माया रूप परिणाम होते हैं तो कभी लोभ रूप, और कभी इन 
कषाय-परिणामों के अभाव रूप वीतराग, शुद्ध परिणाम होते हैं, परन्तु इन सभी परिणतियों में चैतन्य 
तो चैतन्य रूप से सदा कायम है। वह तो अविनाशी है, सदाकाल एक-सा रहने वाला है। 


चेतन्य-सामान्य को पहचाने बिना धर्म की शुरुआत सम्भव नहीं, यह निश्चित हैं। परन्तु विशेषों .. 
में ही उलझे रहने के कारण, उन्हीं में अपनत्व-बुद्धि होने के कारण हम संसारी जीवों के लिए उस 
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चैतन्य को पकड़ पाना मुदिकल लग रहा है। ऊार दिये गये पुशाव-सल्वस्धी उद्दाहरणों में स्वर्ण ना, 
गोरसपना, मिट्टीपना आदि सामान्यों को पकड़ पाना तो आसान है, परन्तु देव-मनुष्य आदि बाह्य पर्यायों 
और क्रोधादिक अंतरंग परिणामों के परे, उनसे विलक्षण उस चेतना-सामान्य तक पहुँच पाना हमारे 
लिए कठिन हो रहा है। अपनी वर्तमान स्थिति में हम 'विशेषों' के तो नजदीक खड़े हैं और “सामान्य 
हमसे दूर, बहुत दूर है। अतः यह जनुचित नहीं होगा कि हम विशेषों को 'यह' और सामान्य को 'वह' 
“द्वारा अभिव्यक्त करें, और तब इस प्रतीकात्मक क्षैली में पूर्ण वस्तु की अभिव्यक्ति होगी 'यह + वह द्वारा । 


सामान्य-विशेष को समझाने की : प्रतोकात्मक शेली : 


जो उंगली से दिखाया जा सके, जिसकी ओर इशारा किया जा सके, वह तो 'यह' है। और जो 
देखा तो न जा सके परन्तु जिसकी सत्ता हो, जो जाना न जा सके परन्तु जिसका अस्तित्व हो, जो विद्य- 
मान हो, वह वह है। विज्ञान जिसे जान सकता है वह “यह' है, जिसे विज्ञान नहीं जान सकता बह 
'वह' है। विज्ञान का सम्बन्ध 'इस' से है और धर्म का सम्बन्ध 'उस' से है। इसी वजह से विज्ञान और 
धर्म का कोई भी मिलान नहीं है। 'यह' 'वह' नहीं हो सकता और 'वह' 'यह' नहीं हो सकता, फिर भी 
वे दोनों अलग नहीं हैं। 'यह' बहुत निकट है, 'वह' बहुत दूर है। “यह' बुद्धि के द्वारा, मन के द्वारा, 
इन्द्रियों के द्वारा जाना जा सकता है। 'वह' अनुभव में आता है, परन्तु व्यक्त करते हो, शब्दों का जामा 
पहनाये जाते ही 'यह' हो जाता है। यहाँ तक कि उसको कोई नाम देते ही वह 'यह' हो जाता है। ज्ञान 
की सीमा होती है परन्तु अनुभव निस्सीम होता है। “वह निकटतम भी है और सबसे दूर भी है। पूर्ण 
वस्तु यदि एक वृत्त है, सकल है तो 'वह' है केन्द्र और “यह है परिधि । केन्द्र एक बिन्दु रूप है और 
प्रिधि है एक अन्तहीन चक्‍कर । 

धर्म कहता है कि तुम 'वह' ही हो । कोई यात्रा की दरकार नहीं है। तुम यहीं और अभी “उसे' 
पा सकते हो । अगर 'इस” का अतिक्रमण करो तो “उस' में होंगे । केन्द्र पर जाने के लिए परिधि का 
अतिक्रमण करना होगा। केन्द्र परिधि नहीं है, यदि परिधि होती तो अब तक ,पहुंच जाते। परन्तु 
परिधि पर दौड़ो तो भी केन्द्र पर नहीं पहुंच सकते। उसके लिए तो केन्द्र को ओर मुंह करके छलांग 
लगानी पड़ेगी । 

जिसका कोई नाम है वह 'यह' है। जैसे आप पुरुष हैं, स्त्री हैं-ये भी नाम हैं। लेबल लगाना 
मान्न परिधि है। कोई केन्द्र है जो बिना नाम का है। पुरुष-स्त्री होना, युवा-वृद्ध होना, स्वस्थ-अस्वस्थ 
होना, सुंदर-कुरूप होना--ये सब 'यह' के हिस्से हैं। इन सबके परे कुछ है; यदि उसको अनुभव किया 
तो 'वह' का स्पष्शं होता है। 

हम एक मृत संसार में रहते हैं। वह मृत संसार ही 'यह' है; जो मरण से रहित है वह बह है। 
ज्सको परमात्मा कहना भी उस पर लेबल लगाना है। यदि हम निविकल्प अवस्था में हैं तो “वह हैं, 
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और यदि विचार में हैं तो 'यह' हैं। जब विचार में हैं तो अपनी आत्मा में नहीं हैं। जितने गहरे विचार 
में जाते हैं उतने ही 'वह' से दूर हो जाते हैं। 

समाज हमारे 'वह' में रस नहीं लेता, संसार तो 'यह' में रस लेता है। 'यह' हमारे अहंकार से 
मिला हुआ है -अपने नाम से, अपने माँ-वाप और परिवार से, अपनी शिक्षा से, अपने पद से, अपने 
सम्प्रदाय से, अपनी भाषा से, अपने देश से जुड़ा हुआ है । ये सब हमारे 'यह' के हिस्से हैं न कि 'वह' के । 
“बह्‌' किसी से जुड़ा हुआ नहीं है, “बह किसी से सम्बन्धित नहीं है, 'बह' तो एक अकेला है। 'वह' तो 
अपने आप में परिपूर्ण है। जब एक बार वह अनुभव में आ जाएगा तो 'यह' ऊपरी दिखावा मात्र हो 
जाएगा। फिर सब जगह वह' ही वह” दिखाई देगा । तब 'यह' दूर हो जाएगा और 'वह' नजदीक 
हो जाएगा । 

अगर कोई व्यक्ति ताटक में पार्ट कर रहा है तो वहाँ पर जो पार्ट है, वह 'यह' है। और जो पार्ट 
करने वाला व्यक्ति है वह 'वह' है। रोल अदा करते हुए भी उसे वह कौन है इसका ज्ञान है। यह की 
लाभ-हानि, यश-अपयश, जीव-मरण होते हुए भी उसे कोई सुख-दुःख नहीं, क्योंकि उसने 'वह' में अपने 
को स्थापित कर रखा है। उसके लिए 'वह' नजदीक है और “यह दूर है। इसी प्रकार घड़ा 'यह है और 
माटी 'वह' है। दोनों साथ-साथ हैं, परन्तु घड़े के न रहने पर भी माटी का अभाव नहीं है। घड़े के 
फूटने पर भी माटी “वही रूप से कायम है। इसी प्रकार आत्मा की स्थिति है। आत्मा का चेतनपना 
'वह' है और क्रोधादि अवस्थाएँ 'यह' हैं। यदि हमने शरीर को और क्रीधादि को ही अपना मान रखा 
है, चैतन्य को अपना नहीं माना है, तो हमने 'वह' को न जानकर, 'यह को ही बह माना है। 'यह' 
नाशवान है, अतः 'यह' के नाश से 'बहू' का नाश मान रहे हैं। सही ज्ञान होने के लिए 'यह+वह' का 
ज्ञान होना जरूरी है। सिर्फ बह को ही मानें तो सही ज्ञान नहीं है, सिर्फ 'यह' को ही मानें तो भी सही 
ज्ञान नहीं है। वह' को यह मानें, या 'यह' को “वह मानें, या वह को अलग और 'यहू' को अलग 
माने, तव भी वस्तुस्वरूप का सही ज्ञान नहीं है। 'यह' और “वह एक साथ एक समय में होते हुए अलग 
भी हैं और 'वह' के बिना यह नहीं, 'यह' के बिना 'वह' नहीं है। परन्तु, बह यह' नहीं है और 'यह' 
'वह' नहीं है। जो 'वह' को नहीं जानता, उसके 'यह' में ही बह पना आ जाता है। अतः उसको “यह 
में 'वह' छुड़ाने के लिए 'वह' का ज्ञान कराने का प्रयत्न किया जाता है। और जो लोग “यह को 
नहीं मानते, उसे मिथ्या, भ्रम, माया आदि कहते हैं उन्हें 'पह' का ज्ञान कराने का प्रयत्न किया जाता 
है, जिससे कि दोनों ही प्रकार के लोग 'यह्‌-+ वह' का ज्ञान कर लें, सही ज्ञान प्राप्त हो जायें। 


विशेषों का संत्तार: नाटकब॒त्‌ वा स्वप्नवत : 
मान लीजिये कि कोई अभिनेता अभिनय करते हुए अपने असली रूप को भूल जाता है, नाटक 
या फिल्म में अपने पार्ट या रोल को ही वास्तविकता मान लेता है, और फलस्वरूप दुखी-सुखी होने लगता 
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है। तो किर उसका वह दुख कैसे दूर हो ? उपाय बिल्कुल सीधा है। यदि उसे अपने निजरूप का-- 
जिसे वह अभिनय के दौरान भुला बैठा है--फिर से अहसास करा दिया जाये, तो उसका रोल वास्तविक 
न रह कर केवल नाटकीय रह जायेगा और अभिनय करते हुए भी उसका भीतर में दुखी-सुखी होना 
मिट जायेगा । यही सही उपाय है उसका दुख दूर करने के लिए। रोल को बदलना सही उपाय नहीं 
है क्योंकि रोल्स तो अमीर का, गरीब का, निर्बल का कर्माधीन मिलते ही रहेंगे। परन्तु यदि अपना 
खुद का अहसास बना रहे तो चाहे जैसा भी रोल हो उसको अदा करते हुए भी दुखी नहीं होगा । 

बिल्कुल इसी प्रकार इस जीव की स्थिति है। आत्म-विशान के सर्वप्रथम ओर मौलिकतम सृत्र 
के रूप में भगवान्‌ महावीर ने बतलाया कि अपने उस खेतनय सामान्य का आश्रय लेकर हो यह जोज 
अन्ततः राग-देष का अभाव कर सकता है। मनुष्य, पशु आदि शरीरों का सम्बस्ध और क्रोध-मानादि 
विकारों का होना तो मात्र उस चेतन-बस्तु के विश्येष हैं, आस्मोन्‍नति का मार्ग तो इन अनित्य-नाशवान 
अवस्थाओं से भिन्‍न चैतन्य सामान्य में तादात्म्य, अपनापना स्थापित करना है। इसने भी स्वयं को न 
पहचान कर, कर्मजनित रोल को ही वास्तविक मान लिया है, इसलिए दुखी-सुखी हो रहा है। दुख से 
बचने के लिए इसने समय-समय पर उन रोल्स को बदलने की चेष्टा तो की, और कम के उदय के अनु- 
सार कदाचित्‌ इसका रोल बदल गया तो इसने स्वयं को सुखी मान लिया, परन्तु इन रोल्स से भिन्‍न 
जो अपना स्वरूप है उसे जानने की चेष्टा नहीं की। यदि करता तो रोल में असलियत का भ्रम मिट 
कर बह मात्र नाटक रह जाता । फिर इसे चाहे जो भी रोल्स मिलते इसका उनमें दुखी होना असंभव था। 


जीव की इस विडम्बना को देखकर भगवान्‌ महावीर ने बतलाया कि तू यदि कमंकृत रोल में 
असलियत मानेग। तो नये-नये रोल्स करने के लिए कर्मों का संचय करता रहेगा, उन कर्मो के अनुसार 
तुझे रोल करने पड़ेंगे। पुनः यदि उनमें अपनापना मानेगा तो फिर नये रोल्स के कारणभूत कर्मों का 
संचय होगा। तेरी यही दशा अनन्त काल से चली आ रही है। यदि तू स्वयं को पहचान कर कर्मजनित 
रोल को मात्र रोल समझ ले, तो फिर न तो तू ही उस रोल की वजह से दुखी-सुखी होगा और न ही 
तुझको नये रोल्स करने के लिए कर्म का संचय होगा । और इस प्रकार अन्त में जब पूर्वसंचित कर्मों के 
द्वारा रचा हुआ तेरा अन्तिम रोल भी समाप्त हो जायेगा तो फिर इन कर्मजनित रोल्स से सर्वथा रहित 
जैसा तू निज में है वैसा ही रह जायेगा । 

इस बात को तनिक विस्तार से समझना ठीक होगा । यह जीव निरन्तर कर्म के अनुसार मनुष्य- 
देव-पछ्ु-तारकी का रोल कर रहा है। चूंकि अपने को नहीं जानता कि मैं चैतन्य हूँ, अत: उस रोल को 
ही अपना स्वरूप मानता है ओर दुखी-सुखी होकर नवीन कर्मों का संचय करता है। इन कर्मों के फल- 
स्वरूप फिर नया रोल मिलता है। यदि अच्छे कर्मों का संचय किया तो घनवान का, राजा-महाराजा 
का, नोरोग-स्वस्थ-सुन्दर-बुद्धिमान व्यक्तित का, इन्द्र-देवेन्द्र आदि का रोल मिल जाता है। यदि बुरे 
कर्मों का संचय किया तो गरीब-दरिद्र का, रोगी-अपंग-कुरूप-मू्खे व्यक्ति का, पश-पक्षी आदि का रोल 
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मिल जाता है। जो भी अच्छा-बुरा रोल मिलता है वह इस जीव की इच्छा के आधीन नहीं मिलता, 
अपितु इसके पूर्वकृत कर्मों के आधीन ही मिलता है। चुंकि यह जीव स्वयं को, निजरूप को नहीं जानता, 
अतः उस कमंक्ृत शरीर को मान लेता है कि 'यही मैं हूँ' और उसी के साथ समूचे परिवार में, समूची 
बाह्य सामग्री में भी अपनापना मान लेता है। अपनी इस मान्यता के वशीभूत हुआ यह जीव जब इनके 
वियोग को प्राप्त होता है तो मेरा अमुक मर गया', 'मैं मर गया', 'मेरी अमुक चीज चली गयी, “मैं 
लुट गया! इत्यादिक प्रकार से रोता है, दुखी होता है। अथवा किसी व्यक्ति-वस्तु काइंवियोग इसे न भी 
हुआ हो तो “अमुक की प्राप्ति नहीं हुई! इस प्रकार किसी न किसी पदार्थ का अभाव इसको खटकता 
रहता है, जैसे कि स्वास्थ्य, धन, पद, प्रतिष्ठा का अभाव या स्त्री, संतान आदि का अभाव । इस प्रकार 
जब यह दुखो होता है तो वर्तमान अवस्था को दुख का कारण मानकर दूसरी अवस्था प्राप्त करने की 
चेष्टा करता है। जैसे कि गरीबी को दुख का कारण मानता है तो धनवान बनना चाहता है। परन्तु 
यह नहीं समझता कि इन अवस्थाओं में बदलाव होना भी पूर्वंसंचित कर्मों के आधीन ही है। अतः यदि 
संयोगवश कर्मों का अनुकूल उदय हुआ ओर इसकी कोई एक मनचाही बात कुछ समय के लिये हो 
गई तो फिर 'मेरे करने से ही यह हुआ ऐसा मानकर अहंकार करता है और यदि इच्छा के अनुकूल 
उदय का संयोग नहीं बना और इसका मनचाहा नहीं हुआ तो फिर यह विषाद करता है। इस प्रकार 
अपने ही अहंकार और विषादयुक्त परिणामों के द्वारा पुनः नवीन कर्मों का संचय कर लेता है, जिनके 
फलस्वरूप पुनः शरीर आदि की प्राप्ति होती है और यह चक्‍कर बराबर चलता रहता है। 


इस चक्‍कार को तोड़ने का उपाय इस जीव ने न तो कभी समझा और न कभी किया । इसने कभी 
भी यह चेष्टा नहीं की कि मैं निजरूप को जानूं। यदि यह स्वयं को जान ले तो फिर कैसा भी कर्मजनित 
पार्ट क्‍यों न करता पड़े, उसमें अहंकार-ममकार होगा ही नहीं। चाहे जैसी भी बाह्य अवस्था हो वह 
इसको दुखी नहीं बना सकती । जब पार्ट ही करना है तो चाहे जिसका पार्ट करना पड़े, क्या फर्क पड़ता 
है? फिर भिश्वारी का पार्ट इसको दुखो नहीं कर सकता और धनिक का पार्ट इसके अहंकार की वजह 
नहीं बन सकता | जब यह स्वयं को जान लेता है तो पूर्वक्ृत कर्मों के फल शरीरादिक में अपनापना न 
रह कर “ये स्वॉग मात्र हैं' ऐसा भाव रह जाता है। तब न तो दुख-सुख हैं, न राग द्वेष हैं, और न ही 
नवीन कर्मों का बंध है। पुराना कर्म जितना है, उतना अपना फल देकर चला जायेगा और तब यह कर्म 
से रहित, राग-द्वेष से रहित, जैसा इसका स्वरूप है वैसा ही रह जायेगा । इसलिए सुखी होने का, राग- 
देंष रहित होने का उपाय अवस्थाओं को बदली करना नहीं है अपने को जानना है। अपने को जानने 
के बाद भी संसार अवस्था तब तक चलती है जब तक पूर्व संस्कार यह अपने पुरुषार्थ के बल पर नष्ट 
नहीं कर देता । 

जीव की कर्मंजनित अवस्थाओं की तुलना जिस प्रकार नाटक में होने वाले विभिन्‍न रोल्स से की 
गई है, उसी प्रकार उनकी समानता स्वप्न से भी की जा सकती हैं। संसारी जीव की कर्मजनित, परि- 
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बर्तनशील और नाशवान अवस्थाएँ स्वप्न की भाँति ही अर्थहीन और क्षणस्थायी हैं। कोई व्यक्ति जब॑ 
तक स्वप्न देखता रहता है, तभी तक स्वप्न उसके लिए बाल्‍्तविक रहता है। परन्तु जैसे ही वह जगता 
है, वह स्वप्न वास्तविकता से विहीन मात्र एक स्वप्न रह जाता है। स्वप्न में उसकी जो भी अवस्थाएँ 
हुई थीं बे दुख-सुख का कारण नहीं रह जाती । इसी प्रकार यह जीव अपने चेतन्य-स्व॒भाव में तो सो 
रहा है और संसार के कार्यों में जग रहा है। यदि यह अपने चेतन्य-स्वभाव में जग जाये तो संसार के 
समस्त कार्य स्वप्नवत्‌ हो जाते हैं, अ्थंहीन हो जाते हैं। इसलिए दुख दूर करने का उपाय सुखद स्वप्न 
लेना नहीं बल्कि स्वप्न से जागना है। 


आत्मा का राग-हेंष से सम्बन्ध : 


अरथंहीन परिवतंनों से व्याप्त इस मनुष्य जीवन में यदि कोई सार्थक उपलब्धि सम्भव है तो वह है 
अपने चैतन्य सामान्य का, अपने स्वभाव का अनुभव | वह अनुभव कंसे हो ? अनुभव कर पाने से पहले उस 
निज स्वभाव को बुद्धि के स्तर पर ठीक से, विस्तार से समझ लेना आवश्यक है। स्वभाव वह होता है 
जो वस्तु की अवस्था बदलने पर भी न बदले, हमेशा कायम रहे। जैसे चीनी का स्वभाव है मीठापना; चीनी 
को मिट्टी में मिला दें, पानी में घोल दें, गर्म कर दें, परन्तु उसका मीठापना बराबर कायम रहेगा । इसी 
प्रकार आत्मा का स्वभाव है जाननपना। यद्यपि ज्ञान कम ज्यादा होता रहता है, तथापि जाननपना हर 
हालत में कायम रहता है। यदि ज्ञातापना जीव का स्वभाव है तो राग-देष का उससे क्या संबंध 
है; क्‍या राग-द्वेष भी जीव के स्वभाव हैं ? इन प्रइनों के समाधान के लिए एक उदाहरण लेते हैं। यदि चीनी 
को गर्म कर दें तो चीनी में एक साथ दो बातें पाईं जाती हैं, मीठापना और गर्मपना । मीठापना और गर्म- 
पना एक साथ होते हुए भी मीठापना तो चीनी का है जबकि गर्मेपना अग्नि के सम्बन्ध से आया है। यद्यपि 
गर्म तो चीनी ही हुई है, तथापि गर्मपन्ा चीनी का अपना नहीं, अग्नि का है। और फिर, गर्मपने के अभाव 
में चीनी का अभाव भी नहीं होता । अतः गर्मपना चीनी का स्वभाव नहीं हो सकता । इस उदाहरण की 
भाँति ही आत्मा में भी जाननपना ओर राग-द्वेष (शुभ-अशुभ भाव) एक साथ होते हुए भी जाननपना 
स्वयं चेतन का है जबकि राग-द्वेष कर्म के सम्बन्ध से आ रहे हैं। राग-द्वेष के अभाव में भी आत्मा का 
अभाव नहीं होता इसलिए राग-द्वेष आत्मा में होते हुए भी वे आत्मा के स्वभाव नहीं हो सकते । आत्मा 
का स्वभाव तो जाननपना मात्र है जो आत्मा में सदाकाल विद्यमान रहता है। जाननपता या ज्ञायकपना 
ही स्वयं को तथा पर को जानने वाला है। परन्तु अनादिकाल से वह ज्ञायक स्वयं को ज्ञानरूप अनु- 
भव न करके राग-द्वेषरूप अनुभव कर रहा है। आचार्य करुणावश उसी को सम्बोधित करते हुए कहते हैं 
कि तू स्वयं को चैतन्यरूप अनुभव न करके राग-द्वेषरूप क्यों अनुभव कर रहा है ? ये राग-द्वेष तो परकृत 
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कार्य हैं, तेरे स्वभाव तो हैं नहीं। फिर तू इनसे भिन्न अपने ज्ञायक स्वभाव का अनुभव क्‍यों नहीं करता १ 
आत्सा का शरोर से सम्बन्ध ड 


राग-द्वेषरूपी विकारों से भिन्‍न होने के साथ हो यह आत्मा शरोर से भी भिन्‍न है। शरीर और 
आत्मा का एक साथ संयोग होते हुए भी वे दोनों कभी भी एक नहीं होते । दोनों के लक्षण अलग-अलग 
हैं। आत्मा का लक्षण जातनपना है जबकि शरीर पौदुगलिक है, स्पशे-रस-गंघ-वर्ण गुणों वाला है, अचे- 
तन है। मान लीजिए कि किसी व्यक्ति का दुर्घटनावश एक हाथ कट जाता है और वह उसके सामने 
पड़ा है। वह हाथ तो जानने की शक्ति से रहित है परन्तु जानने वाला उसको जान रहा है। हम यह 
प्रत्यक्ष में देखते हैं कि मुर्दा पड़ा रह जाता है जबकि जानने वाला पदार्थ निकल कर चला जाता है। 
आत्मा के साथ शरीर का सम्बन्ध उसी प्रकार का है जैसा कि शरीर के साथ कपड़े का है। जिस प्रकार 
कपड़े के मैला होने से शरीर मैला नहीं होता, कपड़े के फटने से शरोर नहीं फटता, और कपड़े के नाश 
से शरीर का नाश नहीं होता, उसी प्रक्तार शरीर के मैला होने से आत्मा मैली नहीं होती, शरोर के 
कटने-फटने से आत्मा छिन्न-भिन्‍न नहीं होती, और शरीर का नाश होने से आत्मा का नाश नहीं होता । 
शरीर अचेतन है, उसमें जानने की शक्ति नहीं होती, परन्तु जानने की शक्ति वाला चेतस्य पदार्थ शरीर के 
माध्यम से--आँख, नाक, कान, जीभ, त्वचा के माध्यम से-बाह्य पदार्थों को जानता है। जानने वाली 
आँखें नहीं, बल्कि जेसे “चश्मे के माध्यम से आँखें देखती हैं” ऐसा लोक में माना जाता है, वैसे वस्तुत: 
आाँखों के माध्यम से आत्मा जानती है। जानने वाला तो वह चैतन्य ही है, शरीर नहीं । शरीर तो केवल 
एक माध्यम है और वह माध्यम भी मात्र बाह्य पदार्थों, परपदार्थों के जानने में ही है। जब यह चैतन्य 
स्वयं को जानने में प्रयुक्त होता है तो उस माध्यम का भी कोई कार्य नहीं रह जाता । 
शानशक्ति का ह्वास : 

आत्मा में जानने की अनन्त शक्ति अन्तहित है। शुद्धात्मा में जब बह शक्ति प्रकट होती है, व्यक्त 
होती है तो वह बिना किसी पदार्थ की सहायता के त्रिलोक व त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों को प्रत्यक्ष 
जानता है। परन्तु वर्तमान अवस्था में, अशुद्ध अवस्था में उसकी शक्ति इतनी घटी हुई है कि वह आँख- 
कान आदि इन्द्रियों के माध्यम से तथा प्रकाश आदि बाह्य साधनों की सहायता से किचित्‌ साजञ्र पदार्थों 
को जान पा रहा है। जाननशक्ति में कमी का कारण यह है कि जीव ने अपनी शक्षित का दुरुपयोग किया 
है--उमे स्वयं में, निज स्वभाव में ल लगा कर कर्म और कर्मफल (राग-द्वेष, शरीर और शरीर सम्बन्धी 
पदार्थों) में लगाया है। इसके विपरोत, यदि यह जीव अपनी जाननशक्ति को अपने ज्ञाता स्वभाव में 
लगाये तो वही शक्ति बढ़ते-बढ़ते अपने चरमोत्कर्ष पर पहुंचकर केवलज्ञान-रूप हो सकती है। परन्तु, 
बड़े खेद की बात है कि जितनी शक्ति इसके पास वत्तेमान में है उसको भी यह विषय-कषाय में ही लगा 
रहा है, जिसके फलस्वरूप इसकी जाननशक्ति ह्वास की दिशा में ही अप्रसर है। यदि इसका दुरुपयोग 
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इसी प्रकार चलता रहा तो यह घटते-घटते एक दिन अपने चरम अपकर्ष पर पहुंच जायेगी, अक्षरज्ञान 
के अनंतवें भाग मात्र रह जायेगी। हमारा ज्ञान जो इन्द्रियों के आधीन हुआ है उसका कारण हम स्वयं 
ही हैं “हमने उसको सही जगह नहीं लगाया | सही जगह तो केवल अपना स्वभाव ही है, यदि अनभ्यास 
के वश उसमें न लगा सकें तो जिन साधनों के द्वारा अपने स्वभाव को पुष्टि होती है उनमें लगाना पड़ता 
है। इनके अतिरिक्त अन्य जगह लगाना तो ज्ञान का दुरुपयोग ही है जिसका फल कम की बढ़वारी 
और ज्ञान का ह्ास है। धर्म या आत्म-विज्ञान का सम्बन्ध तो इतना ही है कि जो शक्ति हमारे पास है, 
हम उसका स्वरूप जानें और उसका सदुपयोग करें जिससे कि वह वृद्धि की ओर अग्रनसर हो। जानन- 
शक्ति और राग-देषादि विकार, इनका परस्पर में उल्टा सम्बन्ध है--जब विकार बढ़ते हैं तो सम्यक 
ज्ञानशक्ति घटती जाती है, और जब सम्यक ज्ञानशक्ति बढ़ती है तो विकार घटते जाते हैं। अतः ज्ञान- 
शक्ति को स्वभाव में लगाने पर उसका विकास और विकारों का ह्ास एक साथ होता है। इस प्रकार 
जब विकारों का सर्वेथा अभाव घटित होता है तब विकसित होती हुई ज्ञानशक्तति पूर्णताके सन्मुख होती है। 
अत: कषाय का अभाव, ज्ञानशक्ति की पूर्णता ही साक्षात्‌ धर्म है। 

अभी हमारी ज्ञानशक्ति पर में लगी हुई है, बाहर की ओर केन्द्रित है; उसको वहाँ से हटाना है। 
परन्तु यदि इतनी ही बात कही या समझी जाती है तो पूरी बात नहीं है, क्योंकि हटाने से भी ज्यादा 
महत्त्वपूर्ण यह है कि उसे कहाँ लगाना है। बाहर से हटाकर यदि सही जगह नहीं लगाया, निजस्वभाव 
में नहीं लगाया तो धर्म की सम्भावना नहीं हो सकती । अज्ञानी जाननशक्ति को पर से यदि हटाता भी 
है तो भीतर किस ओर लगाए यह नहीं जानता। ज्यादा से ज्यादा अशुभ से हटाकर शुभ में लगा 
लेता है परन्तु वह भी पर ही है। अन्धकार को दूर करने का जो उपदेश दिया जाता है उसका अभिप्राय 
अस्धकार को भगाने का नहीं बल्कि प्रकाश को लाने का होता है। अन्धकार को दूर करने का मतलब 
ही प्रकाश को लाना है। प्रकाश लाया जायेगा अन्धकार स्वतः दूर हो जायेगा । जो व्यक्ति इस प्रकार 
सही अर्थ को नहीं समझता उसके सम्भवतः उपदेश-ग्रहण की पात्रता नहीं है। जब इसे रत्नों की पहचान 
होगी और फलत: उनके ग्रहण की रुचि होगी तो फिर यह नहीं पूछेगा कि जो पत्थर मेरे पास पड़े हैं 
उनका मैं क्‍या करूँ। परल्तु, वे पत्थर कहाँ छूट गये इसका इसे पता भी नहीं चलेगा । यही बात वर्तमान 
संदर्भ में है--यदि इस जीव से संसार-शरीर-भोग छुड़ाने हैं तो इसको इस अथंहीन, परिवर्तनशील, 
नाशवान वस्तुओं से विपरीत लक्षण वाले साथेक, अपरिवर्तेनीय, शाश्वत निज स्वभाव की पहचान करनी 
होगी, सूचित करना होगा कि यह तुझकों मिला हुआ हो है, कि यही वह स्थल है जहाँ पूर्ण शान्ति और 
आनन्द है। और यदि इसको निज स्वभाव की पहचान हो गयी, श्रद्धा हो गयी तो यह जहाँ खड़ा है-- 
संसार, शरीर, भोगों के बीच--वहाँ से स्वयमेव हट जायेगा । 


अध्यात्म और चरणानुयोग : प्रहण ओर त्याग की एकता : 
आज तक जो उपदेश हुआ वह त्याग का उपदेश तो हुआ परन्तु साथ में ग्रहण का नहीं हुआ । 
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केवल त्याग का उपदेश देना आधी बात है, जब साथ में ग्रहण का भी उपदेश दिया जाता है तभी बात 
पूरी होती है। त्याग और ग्रहण ये दोनों एक-दूसरे के पूरक हैं--यही चरणानुयोग और अध्यात्म की 
मित्रता है, एकता है। इन दोनों को एकता मानो एक रस्सी है जिसका एक सिरा यदि चरणानुयोग है 
तो दूसरा सिरा अध्यात्म है। रस्सी का एक सिरा दूसरे के बिना नहीं हो सकता--ग्रहण त्याग की अपेक्षा 
रखता है और त्याग ग्रहण की । 'पर' से हटे बिना 'स्व' में आना सम्भव नहीं है, और यदि “पर से 
हटने मात्र पर हो दृष्टि रही -स्व' में पहुंचने की बात उसमें गर्भित न हुई तो वहाँ ज्यादा से ज्यादा 
इतना ही होगा कि एक 'पर' से हटकर दूसरे 'पर' में अटकाव हो जायेगा । यदि हम दोनों अनुयोगों की 
मैत्रीरूपी इस रस्सी को काटकर दो कर देते हैं तब न तो अकेला अध्यात्म कार्यकारी है और न ही अकेला 
चरणानुयोग । रस्सी को काट देने से दोनों ही एकान्तवाद बन जाते हैं। और यदि एक-दूसरे के सापेक्ष 
इनके सही स्वरूप को माना जाये तो रस्सी का कोई भी एक सिरा पकड़ कर यदि चला जायेगा तो दूसरे 
सिरे पर पहुँचना हो जायेगा । किस सिरे से शुरू करना है यह चलने वाले पर निर्भर करता है। 

असल में सच्चा मार्ग अध्यात्म और बाहरी आचरण की एकता से ही बनता है जैसे-जैसे 
आत्मस्वभाव के सन्‍्मुख होता है वैसे-वेसे कर्म हल्के होते जाते हैं वेसे-वेसे आचरण बदली होता जाता है 
यह मिलान है अगर बाहरी आचरण सही नहीं है तो कर्म भी हलके नहीं हुए ओर स्वभाव की प्राप्ति 
भी नहीं हुई ऐसा नियम है। कोई व्यक्ति बाहरी आचरण की तरफ से चलता है और स्वरूप के प्राप्त 
करने का पुरुषार्थ करता है जब स्वरूप प्राप्त हो जाता है तब वही बाहरी आचरण सच्चा व्यवहार बन 
जाता है, सच्चाई आ जाती है । 


आत्मा-अनुश्व जीव का अपना चुनाव: 

जैसा कि ऊपर विचार कर आये हैं, इस जीव की जाननशक्ति निरन्तर पर में लगी हुई है-- 
शरीर और शरीर-सम्बन्धी पदार्थोंकी ओर केन्द्रित है। यह जीव अपने को शरीर-रूप देखता है, शरीर 
के स्तर पर खड़ा होता है तो पाता है कि स्वास्थ्य, सौन्दर्य, बुद्धि, शैक्षिक, उपाधि, धन, पद, प्रतिष्ठा, 
स्‍त्री-पुश्नादिक, परिजन, कुटुम्ब, समाज, राष्ट्र आदि ये सब मेरे हैं, ये ही मैं हूँ । इनके अभाव में अउना 
अभाव व इनके होने में अपना होना मानता है। फल यह होता है कि इन पदार्थों से सम्बन्धित हजारों 
प्रकार के विकल्प और हजारों प्रकार की आकुलताएँ उठ खड़ी होती हैं, और इन विकल्पों-आकुलताओं 
में फेंलंकर यह जीव दु:ःखी होता रहता है। कदाचित्‌ कोई एक आकुलता कुछ समय के लिए मिटती भी 
है तो अन्य हजारों उस समय भी मौजूद रहती हैं। और जो मिटी है वह भो कुछ समय बाद फिर आ 
जाती हैं। एक-दो आकुलताएँ कम होने से यह जीव स्वयं को सुखी मान लेता है, परन्तु बास्तविक सुख 
यहाँ नहीं है। जिसे यह सुख मान लेता है वह सुखाभास के अतिरिक्त कुछ भी नहीं है। और जब यह 
शरीर के स्तर पर न होकर चेतना के स्तर पर खड़ा होता है, स्वयं को चैतन्य-रूप देखता है तो इसे 
आंकुलता पैदा होने का कोई कारण ही नहों रह जाता । आत्मा के स्तर पर न कोई रोग है ओर न किसी 
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का मरण, न कुछ आना है और न कुछ जाना है; जो अपना है वह हमेशा अपना है, जो पर है वह हमेशा 
पर हैं। ऐसा अनुभव आने पर सभी प्रकार की आकुलताएँ और विकल्प करने का कारण समाप्त 
हो जाता है। इसीलिए भाचायों ने बतलाया कि हे जीव ! तू स्वयं को शरीर-रूप- जैसा तू नहीं है--न 
देखकर चेतना-रूप देख जेसा कि तू अनादिकाल से है ओर सदाकाल बना रहेगा । स्वयं को चैतन्यरूप 
देखना हो तेरी ज्ञानशक्ति को बढ़ाकर पूर्ण कर देगा और राग-द्वेषजनित विकल्पों को हटाकर तुझे शुद्ध 
कर देगा। ऐसा तू वर्तमान में कर सकता है; यह तेरा अपना चुनाव है कि चाहे स्वयं को तू शरीर-रूप 
देखे, चाहे चैतन्य-रूप। शरीर-रूप देखने का फल तो चोरासी लाख योतियों में अनादिकाल से तू निरं- 
तर भोगता आ रहा है। जिन्होंने स्वयं को चेतन्यरूप देखा वे परम आनन्द को प्राप्त हो गये । यदि तुझे 
भी वेधा आनन्द प्राप्त करना है तो तू भी स्वयं को चैतन्यरूप देख और उसी रूप ठहर जा। कहीं बाहर 
नहीं जाना है, मात्र स्वयं में ही रह जाना है, बस परमानन्द को प्राप्त हो जायेगा । आचाय और आगे 
कहते हैं कि हम उसी परमानन्द का भोग कर रहे हैं; एक बार हमारी बात केवल एक घड़ी के लिए 
मानकर समस्त पदार्थों से अलग अपने स्वरूप को, चैतन्यरूप को--जैसा कि तू वस्तुतः हँ--देख ले तो 
तेरा अनन्तकाल का दुःख समाप्त हो जायेगा। जैसा कि तू स्वयं को आज तक देखता आ रहा है--- 
शरीररूप और राग-द्वेषरूप--वैसा तु न कभी था, नह और न ही कभी हो सकेगा । यह शरीर तो जड़ 
पदार्थ है, इसकी कोई भी, कसी भी अवस्था तुझ चैतन्य को प्रभावित नहीं कर सकती, इसके नाश से भी 
तेरा नाश नहों हो सकता। इसका तो महत्त्व भी तभी तक है जब तक तू इसमें ठहरा हुआ हैं, 
अन्यथा लोग इसको छुएँगे भी नहीं, इसे जला देंगे । इसका कोई महत्त्व नहीं, महत्त्व तो तेरा हे, तुझ 
चैतन्य तत्त्व का है । 


ड 

आत्मा को जानने का उपाय : 

प्रत्येक व्यक्ति के प्रतिसमय तीन क्रियायें एक साथ हो रही हैं--एक तो शरीर की क्रिया, दूसरी 
शुभ या अशुभ विकारी परिणामरूप मन की क्रिया, तथा तीसरी जानने रूप क्रिया । शरीर की कैसी 
भी स्थिति हो उसका जानना हो रहा है। यदि शरीर रोगी है तो वहाँ एक तो रोग का होना और दूसरे 
रोम का जानना दोनों बातें एक साथ हो रही हैं। दो काम एक साथ हो रहे हैं--हाथ का उठना और 
उसका जानना, रोग का होना और रोगी अवस्था का जानना, नीरोग होना और नौरोगता का जानना । 
यहाँ पर यह निर्णय करना है कि जिसमें रोगादिक हुए हैं वह मैं हूँ था उसको जानने वाला ? शरीर की 
अवस्था बदल रही है, जानने वाला इसे जानता है। शरोर बूढ़ा हो रहा है उसको भी जान रहा है, 
मर रहा है तो उसको भी जान रहा है, परन्तु जो जानने वाला है वह न तो बूढ़ा हो रहा है और न मर 
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रहा है। यहां पर यह निर्णय करना है कि मैं तो जानने वाला हूँ जबकि अवस्था बदलनें का सम्बन्ध 
शरीर के साथ है। 

जिस प्रकार शरीर की प्रत्येक क्रिया, प्रत्येक अवस्था को जानने वाला उसी समय जानता जा रहा 
है, उसी प्रकार परिणामों की भी चाहे कोई अवस्था हो उसका जानना भी उसी समय साथ साथ होता 
जा रहा है, जैसे क्रोध का होता और उसका जानना | क्रोधादिक कम-ज्यादा हो रहे हैं-क्रोध से मान, 
मान से माया, माया से लोभ-रूप परिणाम हो जाते हैं--परन्तु जानने वाला सतत, एकरूप से जो कुछ 
भी परिणमन हो रहा है उस सबको जान रहा है, जानता जा रहा है। वह क्रोध को भी जान रहा है 
और क्रोध के अभाव को भी जान रहा है; क्रोध के अभाव में उसका अभाव नहीं हो रहा है। उसका काम 
तो मात्र जानना है। 

इस प्रकार यह निश्चित हुआ कि तीन काम एक साथ हो रहे हैं--शरीर-आश्रित क्रिया, विकारी 
परिणाम और जाननक्रिया। इनमें से पहले दो काम तो नाशवान हैं जबकि जाननपना त्रिकाल रहने 
वाला है । स्वप्न आने पर भी जानने वाला उसो समय जान रहा है, तभी तो सवेरे उठकर वह अपने 
स्वप्न को कह सकता है। आज बड़ी अच्छी नींद आई, इसको भी जानने वाले ने जाना; एक नींद ले रहा 
था और दूसरा उसको भी जान रहा था । 

ये तीनों क्रियायें एक साथ हो रही हैं इस बात का आज तक हमें ज्ञान ही नहीं था। चूंकि जानने 
की क्रिया हमारी पकड़ में नहीं आई, केवल शरोर व मन की क्ियायें हो पकड़ में आ रही हैं, इसलिए 
शरीर की क्रिपा और राग-द्वेष्प परिणामों को ही हमने अपना होना, अपना अस्तित्व समझा । स्वयं 
को इन्हीं का कर्त्ता माना। इनके अतिरिक्त कोई जाननक्रिया भो हो रहो है और उसका स्तर इनके 
स्‍तर से भिन्न है, यह बात कभी समझ में नहों आई । फल यह हुआ कि धर्म के लिए हमने एक ओर तो 
परिणामों को बदलने की चेष्टा की--अशुभ से शुभरूप बदलने का प्रयत्न किया, और दूसरी ओर 
शरीराश्रित क्रिया को अशुभ से शुभरूप बदलना चाहा । यदि शरीर और मन की ये क्रियायें बदल गईं 
तो हमने इस बदलाव को ही धर्म मान लिया और अहंकार किया कि मैंने ऐसा कर दिया । इस बात 
को तनिक भी न समझा कि ये दोनों ही पर --आश्रित क्रियायें हैं, आत्मा की अपनी स्वाभविक्र क्रिया 
नहीं है, अतः इन पराश्चित क्रियाओं के बदलने मात्र से धर्म होना कदापि सम्भव नहीं, धर्म तो आत्मा का 
स्वभाव है, उसका सम्बन्ध तो उस तीसरी, स्वाभाविक क्रिया से है, जाननक्रिया से है। यह नासमश्नी, 
यह गलती उस जाननेवाले की हो है कि उसने अपनो स्वाभाविक क्रिया को न पहचान कर, विकारी 
परिणामों और शरीराश्चित क्रियाओं में ही अपनापना मान रखा है, यही अहंकार है, यहो मिथ्यात्व 
है, यही संसार है जो तब तक नहीं मिट सकेगा जब तक यह अपनी स्वाभाविक क्रिया को नहीं जानेगा। 


जाननक्रिया : जीव की स्वयं की अपनो : 
धर्म के मार्ग पर शुरुआत के लिए जरूरी है कि हम यह निर्णय करें कि जाननक्रिया तो मेरे श्ञाता 
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स्वभाव से उठ रही है, वह मेरी स्वयं की क्रिया है जबकि दो क्रियायें कर्म के सम्बन्ध से हो रही हैं -उसी 
प्रकार जैसे कि पहले दिये गये चीनी के उद्दाहरण में चीनी का गर्मपना पर के, अग्नि के, सम्बन्ध से था । 
अभी तक तो इन कमेकृत दो प्रकार की क्रियाओं में हो अपनापना माना था, अपना होना मान रखा 
था, परन्तु अब हमारा अपनापना उस जानने वाले में आना चाहिए। जैसा अपनापना, जैसा एकत्व 
शरोराश्चित क्रिया और विकारी परिणामों में है वैसा अपनापना वैसा एकत्व उनके बजाय जाननक्रिया में 
आना चाहिए । जिस किसी के ऐसा घटित हो जाता है उसे वास्तव में ऐसा अनुभव होता है कि चलते हुए 
भी मैं चलने वाला नहीं, चलने को क्रिया का सिर्फ जानने वाला हूँ; बोलते हुए भी मैं बोलने वाला नहीं, 
बल्कि बोलने वाले को मात्र जानने वाला हूँ; मरते हुए भी मैं मरने वाला नहीं, अपितु मरण को केवल 
जानने वाला हूँ । इसी प्रकार, क्रोध होते हुए भी मैं क्रोधरूप नहीं; बल्कि उसका मात्र जानने वाला हूँ; 
लोभादिक होते हुए भो लोभादि का करने वाला नहीं, मात्र जानने वाला हूँ; दया-करुणा आदि परिणाम 
होते हुए भी मैं न तो उन-रूप हूँ,न उनका करने वाला हूँ, अपितु उनका जानने वाला हूँ। मैं तो 
जानने के सिवाय और कुछ कर ही नहीं सकता । इस प्रकार इस जीव के 'स्व' और 'पर' के बीच भेद- 
ज्ञान पैदा होगा तब यह शरीर में रहते हुए भी शरीर से अलग हो जाएगा, संसार में रहते हुए भी संसार 
उसके भीतर नहीं रहेगा । 


जाननक्रियां को कंसे पकड़ें ? : 


पहले इन तीनों क्रियाओं को एक-दूसरे से भिन्‍न जानना और फिर मात्र जाननपने में अपनापना- 
एकत्व-तादात्म्य स्थापित करना जरूरी है। जाननपने में भी जो जानने का कार्य हो रहा है वह कार्य कर्म 
सापेक्ष क्षयोपशम ज्ञान है जो ज्यादा कम होता है इन्द्रियों की, मन की सहायता की जिसमें जरूरत है वह 
विशेष ज्ञान है उसको नहीं पकड़कर उसके माध्यम से उसको पकड़ना है जहाँ से वह उठ रहा है जो 
सामान्य ज्ञान है जो ज्ञान पिण्ड है जिससे यह जानने की लहर उठी है। उसमें एकत्वपना स्थापित करना 
है। इन क्रियाओं को अलग-अलग जानना तो अपेक्षाकृत आसान है, परन्तु उस जाननपने में, ज्ञातापने में 
अपनापना स्थापित करना मुश्किल है। फिर भी इसके लिए उपाय है--पाँच-सात मिनट के लिए अलग 
बैठकर हम यह निश्चित करें कि शरीर की जो भी क्रिया होगी वह मेरी जानकारी में होगी, आँखों की 
टिमकार भी मेरी जानकारी में होगी, बेहोशी में नहीं । शरीर की क्रिया का कर्त्ता न बनकर उसका मात्र 
जानने वाला बने रहना है। और यदि दो मिनट भी जानने वाले पर जोर देते हुए शरीर की क्रिया को 
मात्र देखने लगेंगे तो पायेंगे कि जानने वाला शरीर से अलग है। इसी प्रकार पाँच-सात मिनट के लिए 
बेठकर मन में उठने वाले विकल्पों का कर्त्ता न बनकर मात्र जानने वाला, मात्र ज्ञाता बने रहें। मन में 
जो कुछ भी भाव चल रहे हों, जो कुछ भी विचार उठ रहे हों, उनको देखते जायें, देखते जायें -चाहे शुभ 
विचार हो या अल्युभ, उनका कोई भी विरोध न करें कि ऐसा क्‍यों उठा और ऐसा क्‍यों नहीं उठा। 


( ८ ) 

हमारा काम है मात्र जानना, उस जानने वाले पर जोर देते जायें । हम उन विचारों के न तो करने वाले 
हैं, न रोकने वाले, हम तो उन्हें मात्र जानने वाले हैं, बस अपना काम करते जायें । हम मन नहीं, हम 
देह नहीं, जरा भीतर सरक जायें और देखते रहें। मन को कहें -'जहाँ जाना हो जा, जो विचार-विकल्प 
उठाने हों उठा, हम तो बैठकर तुझे देखेंगे । लोग कहते हैं कि मन हमारे वश में नहीं है, परन्तु यदि हम 
केवल दो मिनट के लिए मन को न रोकें -जहाँ वह जाये उसे जाने दें: बस इतना ध्यान रहे कि उसका 
कहीं भी जाना हमारी जानकारी में हो, बेहोशी में नहीं-तो हम पायेंगे कि यह मन कहीं भी नहीं जा 
रहा है, यह तो अब सरकता ही नहीं ।' 

यदि हमने धेयेपू्वेंक अभ्यास चालू रखा, देखने-जानने वाले पर जोर देते गये, तो पायेंगे कि कभो- 
कभी कुछ होने लगता है, मानो बरसात की फूहार का एक झोंका-सा आया हो- एक क्षण के लिए सब 
शन्‍्य हो जाता है, निविचार हो जाता है, निविकार हो जाता है, एक अभूतपूर्व शान्ति छा जाती है। 
यदि ऐसा हुआ तो चाभी मिल गई कि विकल्प-रहित हुआ जा सकता है। और, जो एक क्षण के लिए हो 
सकता है वह एक मिनट के लिए, एक घण्टे के लिए, एक दिन के लिए व हमेशा के लिए क्यों नहीं ? 
पहले बूंद-बूंद बरसेगा, फिर एक दिन तूफान आ जाएगा, बाढ़ आ जाएगी। तब बह घटित होगा जो 
आज तक कभी नहीं हुआ था। मालूम होगा कि भोतर कोई जागा हुआ है; बाहर में सोये हुए भी वह 
जागा हुआ मालूम देगा, चलते हुए भी अनचला मालूम देगा, बोलते हुए भी अनबोला प्रतीत होगा । 
बाहर में सारी क्रियायें होंगी परन्तु 'उसमें' कुछ भी होता न मालूम होगा । जैसे ही हम जगे, सावधान 
हुए, मात्र जानने वाला बने, वेसे ही पायेंगे कि मन गया और शान्ति आई। हमारा संसार हमारे मन 
में है। जब तक मन के विचारों में हमें रस आ रहा है, उनमें हमने अपनापना मान रखा है, तब तक ही 
उन्हें बल मिल रहा है। जैसे ही हम विचारों को स्वयं से भिन्न देखेंगे, वेसे हो हम उस ज्ञाताके, आत्मा 
के सम्मुख हो जायेंगे, सारे विचा र-विकल्प गायब हो जायेंगे, सब शून्य हो जाएगा और मात्र एक जानने 
वाला, ज्ञाता रह जाएगा --तभी अपना दर्शन, आत्म-दह्दन होगा, तभी राग-द्वेष और शरीरादि से भिन्न 
अपने स्वभाव का अनुभव होगा । 
स्वानभव : 

निचली भूमिका में स्थित साधक के आत्म-अनुभव के दौरान स्वभाव का स्पर्श मात्र ही हो पाता 
है। परन्तु, स्पश होते ही जो बात बनती है वह हमारी पकड़ में आती है-सब जगत मिट जाता है, 
शरीर भूल जाता है, मन भूल जाता है, किन्तु फिर भी चैतन्य का दीपक भीतर जगता रहता है। शरीर 
आपको सामने पड़ा हुआ अलग दिखाई देगा । अभ्यासी साधक के कभी-कभी ऐसा अनुभव अपने प्रयास 
के बिता भी घटित हो जाता है, अचानक हम शरीर से अलग हो जाते हैं-शरीर अलग दिखाई देने 
लगता है। न कोई विकल्प रह जाता है, न कोई चिन्ता | ऐसा लगता है कि अब यह चेतना शरीर से 


(२९ ) 
अलग ही रहेगी। ऐसी घटना समाप्ल होने पर भी दि भर उसका असर बना रहता है। ऐसी विरक्ति 
बनती है जैसी पहले कभी नहीं हुई । फिर शरीर का जन्म इसका जन्म नहीं रहता, और न शरीर की 
मृत्यु इसकी मृत्यु रह जाती है; मृत्यु का भय समाप्त हो जाता है 4 इसने मृत्यु को प्रत्यक्ष जो देख लिया 
है--जो मृत्यु में घटता है वह आज साक्षात्‌ हो गया हें। यह दशा ज्यादा देर नहीं रहती । यदि जल्दी- 
जल्दी अनुभव होता रहे तो विरक्ति बनी रहती है, परन्तु यदि बहुत दिनों तक न हो तो पुरानी याद के 
तुल्य ही रह जाती है । 


आगसज्ञान और आत्मज्ञान : 

आत्मा के बारे में आज तक इसने जो जाना था, वह आमम के द्वारा, शास्त्रों के द्वारा जान था - 
दूसरे से जाना था। परन्तु अब इसने स्वयं चख कर जाना है, अपने अनुभव से जाना है। जीवन- 
धारा में बदलाव मात्र शास्त्रों के द्वारा जानकारी प्राप्त कर लेने से कभी सम्भव नहीं है। शास्त्र से 
जानने वाले तो लाखों होते हैं परन्तु उनके जीवन में बदलाव नहीं आता, हाँ वे कोशिश करके बाहरी 
बदलाव अवद्य ला सकते हैं। परन्तु प्रयासपू्वंक लाया हुआ बदलाव नकली होता है, वास्तविक नहीं । 
वास्तविकता तो तभो आती है जब वह परिवतंन निज के आस्वादन से उद्भूत हो, स्वतः आए। 


आत्म-अनुभव होने पर ही इसे वस्तुतः समझ में आता है कि मैं तो जानने वाला हूँ, सिर्फ अपनी 
जाननक्रिया का मालिक हूँ--शुभ भावों को भी मात्र जानता हूं, अशुभ भावों को भी मात्र जानता हैं; 
इन दोनों का ही मैं करने वाला नहीं हूँ, ये तो कमं-जनित हैं। जेसे कि एक त्रिकोण है जिसमें ऊपरी 
सिरे पर, शीर्ष पर, ज्ञान है, तथा निचले दो सिरों में से एक पर शुभ भाव और दूसरे पर अशुभ भाव 
हैं। ज्ञान अथवा ज्ञाता शुभ-अशुभ दोनों भावों से भिन्न स्तर पर है, ऊपर का स्तर 'स्व' का है और 
निचले स्तर 'पर' के हैं। ज्ञान उन शुभ व अशुभ भावों को देखता तो है, परन्तु उनसे भिन्न भी है और 
उनका कर्ता भी नहीं है। जब यह इस प्रकार देखता है तो शुभ-अशुभ भावों के होते रहने पर भी उनका 
अहंकार नहीं रह जाता; चाहे दया के या सत्यभाषण के परिणाम हों अथवा असत्यभाषण आदि के, 
परन्तु उनमें अपनापना, अहम्‌पना नहीं रहता--अहम्‌ मर जाता है, और जिसका अहम्‌ चला गया उसका 
संसार ही चला जाता है। संसार में जो रस है वह अहमपने का और मेरेपने का ही तो है, जिसका 
अहमपना और मेरापना चला गया उसके लिए संसार में कोई रस रहा ही नहीं । इसी प्रकार शरीर में 
भी इसके कोई अहम्‌पना नहीं रहता; यह भलीभाँति समझता है कि शरीर की नाना प्रकार जो अवस्थायें 
हो रही हैं वे सब करमजनित हैं, मैं तो उनका मात्र जानने वाला हूं, उन-रूप नहीं। जिस प्रकार किसी 
दूसरे के शरीर को मैं जानता हूँ, उसका कर्तता-भोक्‍ता नहीं हूँ, उसी प्रकार जिस शरीर में में बेठा हूँ, 
उसे भी पर-रूप से ही जान रहा हूँ, उसका भी कर्त्ता या भोक्‍ता मैं नहीं। इस शरीर और दूसरे शरीर, 
दोनों के परपते में कोई अन्तर नहीं है । 


( ६० ) 

जब आत्मा इस प्रकार शुभ-अश्ुभ भावों अर्थात्‌ राग-द्वेष तथा शरीर से भिन्‍न स्वयं को ज्ञानरूंप 
देखता है तो इसके जीवन में सहज-स्वाभाविकरूप से परिवर्तन आमा अवश्यश्भावी है। इतना जरूर है 
कि किसी के जीवन में वह परिवततेन अपेक्षाकृत तेजी से आए जबकि किसी दूसरे के जीवन में धीमे-धीमे 
आए । परिवतेन की गति व्यक्ति विशेष पर निर्भर कर सकती है परन्तु परिवर्तन अवश्य आएगा । 
आत्मज्ञान होने के बाद राग-हेष की स्थिति : 

आत्म-अनुभव होने पर भी, ज्ञान-स्वभाव में अपनापना स्थापित होने पर भी, अभी आत्मबल की 
इतनी कमी है कि उस ज्ञान-स्वभाव में ठहरना चाह कर भी ठहर नहीं पाता है। इस स्थिति का कारण 
क्या है ? यह कंसी विवशता है ? इसे आत्मबल की कमी कह सकते हैं, राग की तीजन्रता कह सकते 
हैं, अथवा पूर्व संस्कारों का, कर्मों का जोर कह सकते हैं। यद्यपि श्रद्धा में सही वस्तु-तत्त्व आ गया है, 
तथापि कार्यरूप परिणति नहीं हो पा रही है। शरीर में अपनापना तो नहीं रहा परन्तु शरीर में स्थिति है; 
राग-द्वेष में अपनापना तो नहीं रहा, परन्तु राग-द्ेषरूप भाव अभी भी हैं। कुम्हार ने चाक से डंडा तो 
हटा लिया परन्तु अभी तक चाक चल रहा है। पेड़ को काट डाला परन्तु पत्ते अभी हरे हैं। 


चूंकि पूर्व संस्कार उसे स्वभाव में नहीं ठहरने दे रहे हैं इसलिए उन्हें तोड़ने के लिए वह नये संस्कार 
पैदा करता है। अभी तक शरीर से प्रति समय एकत्व की भावना भा करके इसने जो संस्कार इकट्ठे 
किये थे वे शरीर के प्रति अन्यत्व की भावना के बल से ही मिट सकते हैं, अतः अब यह उसी का उपाय 
करता है। अब तक रागादि ओर शरीरादि का कर्ता बनता था, अब उनके रहते हुए भी उनका ज्ञाता 
हो गया है- क्तृत्व अथवा अहंपना समाप्त हो गया है। कल तक शरीर के स्तर पर रहते हुए मानता 


था कि :-८ 
“मैं सुख-दु:खी मैं रंक-राव, मेरो धन गृह गोधन प्रभाव । 


मेरे सुत तिय मैं सबल दीन, बेरूप सुभग मूरख प्रवीन । 
तन उपजत अपनी उपज जान, तन नशत आपनो नाश मान ॥।”' 
(छहूढाला ) 
परन्तु आज आत्मा के स्तर पर रहकर वह पाता है कि मैं एक अकैला, अनन्त गुणों का पिण्ड, 
चतन्य तत्त्व हूँ, मेरा न तो जन्म है और न मरण, न मैं मनुष्य-तिय॑च-देव-ना रकी हूँ और न ही स्त्री-पुरुष- 
नपुंसक, न मैं धनिक-निर्धन, मूर्ज-बुद्धिमान आदि हूँ और न परपदार्थों के संयोग-वियोग मुझे सुखी-दु:खी 
कर सकते हैं। 
आत्मदर्शन के साथ होने वालो सम्यक घारणाएं : 
जब इस प्रकार अपने चेतन्य स्वभाव का अनुभवन करता है तब-- 
(१) अहंकार पैदा होने का तो प्रदन ही नहीं उठता क्योंकि अहंकार का तो आधार ही शरीरादि शुभक 


(३१) 
अशुभ भाव और पुण्य-पाप का फलरूप परपदार्थों में अपनेपने की मिथ्या मान्यता है। तब “मैं 
गृहस्थ हूँ अथवा मुनि हूँ, इस प्रकार की पर्याय में अहंबुद्धि कैसे हो सकती है ? 

(२) चेतना के स्तर पर यह ज्ञान-दर्शन के अतिरिक्त कुछ कर ही नहीं सकता । तब फिर पर को सुखी- 
दुःखी करने के कर्त्ता होने का मिथ्या अहंकार कहाँ से हो सकता है ? 

(३) शरीर के स्तर पर तो कोई इष्ट है और कोई अनिष्ट । परन्तु चेतना के स्तर पर न कोई दइष्ट है, 
न अनिष्ट । अतः राग-द्वेष करने का कोई कारण ही नहीं रह जाता क्योंकि इष्ट-अनिष्ट वस्तु नहीं 
है। इष्ट-अनिष्टपना दिखाई देना यह हमारा दृष्टिदोष है। 

(४) सुख-दुःख या तो दूसरों के कारण से होता है या पुण्य-पाप से होता है, पहले तो ऐसा मानता था। 
अब समझ में आया कि दु:ख तो अपनी कषाय से होता है और सुख कषाय के अभाव से, अतः 
सुखी होने के लिए कषाय के अभाव का उपाय करता है । 

(५) पहले मानता था कि कषाय दूसरों की वजह से होती है या कमोदिय के कारण होती है। अब समझ 
में आया कि कषाय होने में समूची जिम्मेदारी मेरी अपनी है। कोई निमित्त कषाय नही कराता, 
और न ही निमित्त की वजह से कषाय होती है, बल्कि जब पर को निमित्त बना कर मैं स्वयं ही 
कषायरूप परिणमन करता हूँ तो उपचार से ऐसा कह दिया जाता है कि पर ने कषाय कराई। 
परन्तु ऐसा कथन मात्र उपचार है और वस्तुत: असत्य है। निमित्त न तो कोई कार्य करता है, न 
कार्य कराता है, अपितु हम ही निरमित्त का अवलम्बन लेकर अपना कार्य करते हैं। 

(६) राग से बंध होता है अशुभ भावों से पाप का और शुभ भावों से पुण्य का तथा शुद्ध भावों से कर्मों 
का नाश होता है इस प्रकार की सम्यक्‌ मान्यता रखता है। 

(७) ऐसा मानता है कि व्यवहार-धर्म बंध-मार्ग है, परन्तु बंध-मार्ग होने के साथ-ही साथ वह आत्मो- 
ज्ति के मार्ग में निचली भूमिका में प्रयोजनभूत भी है । 

(८) नरक के डर से अथवा स्व के लोभ से होने वाला कार्य ध्मं-कार्य नहीं हो सकता। आत्म-स्वभाव 
में लग जाने/ठहर जाने की भावना से प्रेरित कार्य को ही व्यवहार धर्मे-कार्य कहा जा ता है। 

(६) कषाय के नाश का उपाय अपने ज्ञान-स्वभाव का अनुभवन करना है। जितना कषाय का अभाव 
होता है उतना परमात्मपने के नजदीक होता जाता है। और जब कषाय का सर्वथा अभाव हो 

. जाता है, तब परमात्मा हो जाता है। यही धर्म है, यही वस्तुस्वभाव है। 
(१०) मेरे में परमात्मा होने की शक्ति है अपने सही पुरुषार्थ से उस शक्ति को व्यक्त किया जा सकता है। 
(११) भगवान किसी का कुछ कर्ता नहीं है। वह वीतराग और सर्वेज्ञ है--न किसी को सुखी कर सकता 
है न दुःखी कर सकता है। वह तो अपने स्वभाव में लीन है उनको देखकर हम भी अपने स्वभाव 


(३२ ) 
को याद कर लें और उनके बताये मार्ग पर चलकर निज में परमात्मा बननें का उपाय कर 
सकते हैं । 
यह सब निर्णय जो ऊपर में बताया है वह चौथे गुण स्थान में होता है जिसका वर्णन भागे 
किया हैँ । 


४, 


जैसा कि ऊपर विचार कर आये हैं, धर्म के लिये--निज जशान-आनन्द-स्वभाव की प्राप्ति के लिये 
--कषाय का नाश करना जरूरी है। कषाय/राग-द्वेष की उत्पत्ति का कारण अपनी अज्ञानता है, शरीर 
और कर्मफल में अपनेपने की मिथ्या मान्यता है। अपने स्वरूप को यह जीव जाने तो इसका शरीरादि 
में अपनापना छूटे, शरी रादि में अपनापना छूटे तो कषाय पैदा होने का कारण दूर हो, और कषाय पैदा 
होने का मूल कारण दूर हो तो उसके बाद, राग-द्वेष के जो पूर्व संस्कार शेष रह गए हैं उनके क्रमश: 
अभाव का उपाय बने, और इस प्रकार जितना-जितना कषाय-राग-द्वेष घटता जाये उतनी-उतनी 
शुद्धता आती जाये । 


चोवह गृणस्थान : 

कषाय के माप के लिए चोदह म्रुणस्थानों का निरूपण आगम में किया गया है। जैसे थर्मा- 
भीटर के द्वारा बुखार का माप किया जाता है, वैसे ही गुणस्थानों के द्वारा मोहरूपी बुखार का माप होता 
है। जेसे-जेसे कषाय में कमी होती है, बाह्य में परावलम्बन घटता है और अंतरंग में स्वरूप से निकटता 
बढ़ती है--आत्मा उन्नति के मार्ग पर अग्रसर होती है। 





पहला गुणस्थान : 

जब तक यह जीव कम और करममफल में-शरीर तथा राग-द्वेष में अपनापना स्थापित किये हुए है तब 
तक यह पहले ग्रुणस्थान में हो स्थित है। यहाँ से आगे की ओर यात्रा की शुरुआत तभी सम्भव है जब 
वस्तुस्वरूप का, स्व-पर के भेद का निर्णय करने की दिशा में उद्यम करता है, यह निश्चय करता है कि 
कधाय का अभाव करना है, निज स्वभाव को प्राप्त करना है और इनके हेतु खोज करना है कि स्वभाव 
को प्राप्त करने वाला और कषाय का नाश करने वाला कौन है ? अब उसके लिये वही परमात्मा-देव है 
जो कषाय से रहित है और स्वभाव को प्राप्त किया है, वही पूजने योग्य है, वही साध्य है। वही शास्त्र 
है जो कषाय के नाश और स्वभाव की प्राप्ति का उपदेश दे, और वे ही गुरु हैं जो इस कार्य में लगे हुए 
हैं। इनके अतिरिक्त किन्‍्हीं ऐसे तथाकथित देव, शास्त्र, गुरु की संगति, पूजा आदि नहीं करता जिनसे 
कषाय की पुष्टि होती हो। इस प्रकार सही देव-शास्त्र-गुरु का निणंय करता है और उनके अवलम्बन 
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से अपने स्वरूप को जानने का उद्यम करता है यह पुरुषार्थ कोई भी व्यबित, स्त्री, पुरुष, वुद्ध, जवान यहाँ 
तक कि पशु-पक्षी जो मन सहित है, कर सकता है । 

सच्चे देव-शास्त्र-गुरु के माध्यम से अपने स्वरूप को स्पर्श करने का पुरुषार्थ करते हुए जब यह 
जीव निर्णय करता है कि मैं शरीर से भिन्न एक अकेला चेतन हूँ, और मेरी पर्याय में होने वाले रागादि 
भाव, जिनके कारण मैं दुःखी हूँ, मेरे स्वभाव नहीं अपितु विकारी भाव हैं, अनित्य हैं, नाशवान हैं--जब 
यह शरीर और रागादि से भिन्न अपने ज्ञाता-स्वरूप को देख पाता है--तो पहले से चौथे, अविरत 
सम्यरदृष्टि नामक ग्रुणस्थान में आता है। रागादि से भिन्न अपनी सत्ता का अब यद्यपि निर्णय हो गया 
है तथापि राग-द्वेष का नाश नहीं कर पा रहा है। 


अब शरीर है, परन्तु उसमें अपनापना नहीं है; रागादि भाव है परन्तु उनको कमेंजनित, विकारी 
भाव जानकर उनके नाश करने का उपाय करता है। पहले समझता था कि इनके होने में मेरा कोई 
दोष नहीं, ये तो कर्म की वजह से हुए हैं अथवा किसी दूसरे ने करवा दिये हैं। परन्तु अब समझता है 
कि मेरे पुरुषार्थ की कमी से हो रहे हैं, इसलिये मेरी वजह से हुए हैं, और पुरुषार्थ बढ़ाकर ही मैं 
इनका नाश कर सकता हूँ । बाहरी सामग्री का संयोग-वियोग, पुण्य-पाप के उदय से हो रहा है, उसमें 
मैं जितना जुड़ गा उतना ही राग होगा; वे संयोगादिक सुख-दुःख के कारण नहीं हैं बल्कि मेरा उनमें 
जुड़ना सुख-दुःख का कारण है। बल्कि इस प्रकार स्वयं में विकार होने की जिम्मेदारी अपनी समझता 
है, और विकार के नाश के लिये बार-बार अपने स्वभाव का अवलम्बन लेता है, स्वयं को चैतन्य-रूप 
अनुभव करने की चेष्टा करता है। जितना स्वयं को चैतन्य-रूप देखता है उतना शरीरादि के प्रति राग 
कम होता जाता है। फलत: कषाय बढ़ने के साधनों से हटता है। कंबाय-वृद्धि के साधनों जैसे मांस, 
मदिरा, जुआ, चोरी, शिकार, परस्त्री, वेश्या आदि व्यसनों के नजदीक भी नहीं जाता । इसी प्रकार और 
भी किसी प्रकार के व्यसन में नहीं जाता--कोई और लत भी नहीं पालता -जैसे कि पान, बीडी, सिग- 
रेट, तम्बाकू, नशीले पदार्थ, चाय आदि की लत, क्योंकि व्यसन है ही ऐसी आदत जो आत्मा को पराधीन 
कर डालती है। । 


अभी तक कम के बहाव के साथ बह रहा था, जैसा कम का उदय आया वैसा ही परिणमन कर 
रहा था। अब समझ में आया कि यदि मैं अपने स्वभाव की ओर झुकाव करूँ तो कर्म का काये मिट 
सकता है। उदाहरण के लिए मानव लीजिए कि कोई आदमी हमारा हाथ पकड़ कर खींच रहा है। अब 
यदि हम स्वयं भी उधर ही जाने की चेष्टा करते हैं तो खोंचने वाले का बल और हमारा बल दोनों 
मिलकर एक ही दिशा में कार्य करते है, जिसके फलस्वरूप हम उसी दिशा में बिता किसी विरोध के, 
बल्कि स्वेच्छा से, खिचे चले जाते हैं। परन्तु यदि यह समझ में आये कि मैं अपना पुरुषार्थ त्रिपरीत दिशा 
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में भी लगा सकता हूँ, यह मेरी अपनी स्वतन्त्रता है, तो हमारा बल तो यद्यपि उतना ही है, परन्तु जब 
उस आदमी ने अपनी तरफ खींचा तो मान लीजिए कि हमने अपनी ताकत उसके विपरीत दिशा में लगा 
दी। इस चेष्टा का नतोजा यह हुआ कि इस बार जो थोड़ा-बहुत खिंचाव आया भी तो वह उस 
आदमी की ताकत में से हमारी ताकत को घटाने पर जो थोड़ी-बहुत ताकत शेष बची उसके फलस्वरूप 
आया । यही बात कर्मोदय के सम्बन्ध में है। यदि हम कर्म के बहाव में स्वेच्छा से बहने के बजाय अपना 
पुरुषार्थ विपरीत दिशा में अर्थात्‌ आत्म-स्वभाव में रत होने में लगायें तो कर्म का फल उतना न होकर 
बहुत कम होगा, पहले की अपेक्षा तगण्य होगा । 


चूंकि समस्त कषाय को मिटाने में अभी स्वयं को असमर्थ पाता है, अतः तीब्र कषाय को-- 
ओर उसके बाह्य आधारों, जैसे कि ऊपर कहे गए सप्त व्यसनादि, और अन्याय, अभक्ष्य आदि को--छोड़ते 
हुए मंद कषाय में रहकर उसको भी मिटाने की चेष्टा करता है। वहाँ वीतरागी सर्वज्ञ देव, उनके द्वारा 
उपदिष्ट शास्त्र और उसो मार्ग पर चल रहे गुरु--जो मानो जीवन्त शास्त्र ही है--इनको माध्यम बनाकर 
निज स्वभाव की पुष्टि करता रहता है । 


सम्यग्द्शन के साथ पाये जाने वाले गुण : 


अब चूंकि शरीर के स्तर से चेतना के स्तर पर आ गया है, इसलिए इसे सात प्रकार का भय भी 
नहीं होता । मेरा अभाव हो जायेगा ऐसा भय कदापि नहीं होता, कर्मोदय-जनित (नोकषाय-जनित) 
भय यदि आत्मबल की कमी से होता भो है तो उसका स्वामी नहीं बनता । कर्मफल की वांछा भी इसके 
नहीं रहती, क्‍योंकि यह निर्णय हो चुका है कि पुण्य ओर पाप दोनों के फल से भिन्‍न मैं तो मात्र चेतना 
हूँ । अतः न तो पुण्य-फल की अभिलाषा है ओर न पाप के फल से ग्लानि है, चाहे अपने पाप का फल हो 
या दूसरे के । कौन मेरे लिए ध्येय है, मार्गदशेक है, इस विषय में कोई मूढ़ता तो अब रह ही नहीं गई है। 
ध्येय के स्वरूप को समझकर उनका अवलम्बन ले रहा है, देखा-देखी की बात अब नहीं रही। निरन्तर 
आत्मगुणों को बढ़ाने की चेष्टा करता है, और स्वयं को पर से हटाकर अपने गुणों में स्थिर रखने का 
उपाय करता है। आत्म-उत्थान के प्रति तीन्न रुचि, अत्यन्त प्रेम रखता है। आत्मोत्थान की दिशा में बढ़ने 
का उपाय करता है। संसार-शरीर-भोगों से विरक्ती और आत्मस्वरूप में प्रवृत्ति बढ़ती है। जोव मात्र 
को अपने समान चेतन्यरूप देखता है अतः उनके प्रति अनुकम्पा का भाव पैदा होता है। जीवों की रक्षा 
के लिए रात्रि-भोजन का त्याग और पानी छानकर पीने आदि को पद्धति अपनाता है। 


इस भूमिका में रहते हुए कम-से-कम छह महीने में एक बार आत्मानुभव अवदय होता है, अन्यथा 
चौथा गुणस्थान नहीं रहता। यहाँ साधक जब आत्मानुभव को जल्दी-जल्दी प्राप्त करने का पुरुषार्थ 
करता है तो देश संयमरूप परिणामों की विरोधी जो अप्रत्याब्यानावरण कषाय है वह मंद होने लगती 


(१५ ) 
है। जब यह पनद्रह दिन में एक बार आत्मानुभव होने की योग्यता बना लेता है तो वह पांचवें गुणस्थान 
में पहुंचता है। वहाँ अन्तरंग में अप्रत्यास्यानावरण कषाय का अभाव होता है, त्याग के भाव होते हैं 
ओर बहिरंग में अणृत्रतादिक बा रह ब्रतों को धारता है, तथा ग्यारह प्रतिमाओं के अनुरूप आचरण क्रम से 
शुरू होता है। दूसरा-तीसरा गुणस्थान चौथे से गिरने की अवस्था में होते हैं। 


(१) दर्शल प्रतिमा : अब सप्त व्यसन का प्रतिज्ञापूर्वक त्याग करता है। जो भी कषाय बढ़ने के साधन 
हैं उनका त्याग करता है। जीव- रक्षा के हेतु ऐसे कारोबार से हटता है जिसमें जीव हिसा अधिक 
होती हो । रात्रि भोजन का त्याग और खाने-पीनेकी चीजों को जीव हिंसा से बचने के लिये 
देख--शोधकर ग्रहण करता है। 


(२) प्नत प्रतिमा : पाँच अणुब्रत, तीन गुणन्रत, और चार शिक्षात्रत, इस प्रकार बारह ब्रतों का 
पालन इस प्रतिमा से शुरू होता है। यद्यपि साधक की दृष्टि समस्त कषाय का अभाव करने 
की है तथापि आत्मबल उतना न होने के कारण जितना बात्मबल है उसी के अनुसार त्याग मार्ग 
को अपनाता है, और जितनी कषाय होप रह गई हैं उसे अपनी गलती समझता है। उसके भी 
अभाव के लिए अपने आत्मबल को बढ़ाने की चेष्टा करता है, और और आत्मबल की वृद्धि 
चूंकि आत्मानुभव के द्वारा ही सम्भव है, अत: उसी की प्राप्ति के लिए प्रयत्न करता है। 
जितना-जितना स्वावलम्बन बढ़ता है उतना-उतना परावलम्बन घटता जाता है। बहिरंग में 
परावलम्बन को घटाने की चेष्टा भी वस्तुतः स्वावलम्बन को बढ़ाने के लिये हो की जाती है। 
जैसे कि चलने के लिये कमजोर आदमी द्वारा पहले लाठी का सहारा लिया जाता है, फिर 
उसके सहारे से जैसे-जैसे वह चलता है, वैसे-वैसे सहारा छूटता जाता है। आत्मा को यद्यपि किसी 
सहारे की आवश्यकता नहीं, वह स्वयं में परिपूर्ण है, तथापि आत्मबल की कमी है। जितना पर 


का अवलम्बन है उतनी ही पराधीनता है, कमी है। अतः आत्मबल को बढ़ाता है तो पराधीनता 
घटती जाती है । 


पहले अन्याय, अनाचार, अभक्ष्य तक की पराधीनता थी, अब घटकर न्यायरूप प्रवृत्ति, हिसा- 
रहित भक्ष्य पदार्थों तक सीमित हो जाती है। पहले व्यापार आदि में झूठ, चोरी आदि को असीमित 
प्रवृत्ति थी, अब वह प्रवृत्ति झूठ और चोरी से रहित हो जाती है। पहले परिशग्रह में असीम लालसा 
थी, अब उसको सीमित करता है। इसी प्रकार अपनी अभिलाषा, लालसा और इच्छाओं की सीमा 
निर्धारित करता है । 

जिस प्रकार जब कोई मोटर-गाड़ी पहाड़ पर चढ़ती है तो ब्रेक के द्वारा तो गाड़ी को नीचे की 
ओर जाने से रोका जाता है और एक्सीलेटर के द्वारा गाड़ी को आगे बढ़ाया जाता है, उसी प्रकार प्रतिज्ञा- 
रूप त्याग के द्वारा तो साधक अपनी परिणति को नीचे की ओर जाने से रोकता है, और आत्मानुभव के 


(३६ ) 
द्वारा आगे बढ़ाता है। अथवा यह कहना चाहिए कि त्याग और आत्मानुभव दोनों का कार्य उसी प्रकार 
भिन्‍न-भिन्‍न है जिस प्रकार परहेज और दवाई का; जबकि दवाई तो रोग को मिटाती है, परहेज रोग 
को बढ़ने नहीं देता । नोरोगावस्था तभी प्राप्त होती है जब दवाई भी ली जाये और परहेज भी किया 
जाए--आत्मा का उत्थान भी तभी सम्भव है जब बहिरंग में त्याग और अन्तरंग में आत्मस्वरूप का 
अनुभव हो । इस बात की चर्चा हम ऊपर कर आए हैं--अध्यात्म और चरणानुयोग की एकता के 
अन्तगंत । 
अब बारह ब्रतों के स्वरूप पर विचार करते हैं :-- 

(१) अहिसाणुप्रत : दूसरे जीवों को अपने समान समझता है। जानता है कि जिस सुई के चुभने से मुझे 
जैसी पीड़ा होती है तो दूसरे को भी वैसी ही पीड़ा होती है। अत: मन-बचन-काय से दूसरे के प्रति 
कोई ऐसा व्यवहार नहीं करता जैसा यदि दूसरा अपने प्रति करे तो अपने को कष्ट हो । जब सभी 
जीव अपने समान हैं तो दूसरे को दुःखो करना वास्तव में अपने को ही दुःखी करना है। अहिसा 
अणुश्नत में निम्नलिखित बातें गर्भित हैं :-- 

(क) संकल्पपूर्वक किसी जीव को नहीं मारता । 

(ख) वचन का ऐसा प्रयोग नहीं करता जिससे दूसरे को कष्ट हो । 

(ग) मन से भी किसी का बुरा नहीं सोचता । 

(घ) आत्महत्या का भाव नहीं करता । 

(ड) किसी के गर्भपातादि कराने को हिंसा समझता है । 

(च) किसी ऐसी सभा-सोसायटी अथवा आदमियों की संगति नहीं करता जिनका लक्ष्य हिंसा है। 

(छ) किसी के प्रति अमानुषिक व्यवहार नहीं करता । 

(ज) मजदूर, रिक्शा-चालक आदि पर लोभ के वशीभूत होकर उनकी शक्ति से ज्यादा वजन 
नहीं लादता । 

(प) नौकर, मजदूर आदि को समय पर भोजनादि मिले इसका ध्यान रखता है। 

(ञ) बैल, घोड़ा आदि जानवरों पर उनको शक्ति से अधिक वजन नहीं लादता । इन जानवरों 
को समय पर भोजनादि देता है। मांसाहारी पश्चुओं को नहीं पालता । 

(८) रास्ते पर चलते हुए नीचे देखकर चलता है कि किसी जीव की विराधना न हो । 

(5) कोई भी चीज रखता-उठाता है तो देख-भालकर ये क्ियायें करता है । 

(ड) खान-पान बनाता है अथवा खाता है तो देख-शोधकर ही बनाता-खाता है। मर्यादा के भोतर 
की वस्तुएँ हो काम में लेता है । 


* (ढ) अचार, मुरब्बा, बहुत दिनों का पापड़ आदि बस्तुएँ काम में नहीं लेता क्योंकि इन चीजों में 
जीवों की उत्पत्ति होती है। 


(३७ ) 
(ण) रेशमी, ऊनी वस्त्र, ओर चमड़े की बनी वस्तुएँ, कपड़े, जूते आदि को काम में नहीं लेता 


क्योंकि ये सब जीव हिसा से उत्पन्न होते हैं। ऐसे प्रसाधन भो काम में नहीं लाता जिनके 
निर्माण में जीवों की हिंसा होती है । 


(२) सत्याणुश्नत : झूठ नहीं बोलता है यद्यपि अभी पूर्ण सत्य का पालन नहीं कर पा रहा है, तथापि 


(३) 


ऐसा झूठ नहीं बोलता जिससे दूसरे का नुकसान हो जाये, बुरा हो जाग्रे। सत्य अणुत्रत में निम्न- 
लिखित बातें गर्भित हैं :-- 

(क) व्यापार में किसी को नकली चीज या मिलावटी नहीं देता । 

(ख) किसी को ठगता नहीं है। 

(ग) झूठ बोलकर ज्यादा दाम नहीं लेता । 

(घ) नाप-तोल के साधन नकली नहीं रखता । 

(ड) अन्याय स्वरूप इंसाफ नहीं करता । 

(च) किसी के विरुद्ध झूठा मुकदमा दायर नहीं करता । 

(छ) झूठी गवाही नहीं देता । 

(ज) किसी की गुप्त बात को ईर्ष्या अथवा स्वाथंवश प्रकट नहीं करता । 
(झ) किसी से कोई चीज अथवा धन आदि लेकर बाद में मुकरता नहीं । 
(डः) किसी से विश्वासघात नहीं करता । 

(2) किसी को झूठी अथवा खोटी सलाह नहीं देता । 


(5) झूठ विभिन्‍न कारणों से बोला जाता है--क्रोध में, लोभ से, डर से, हँसी में और निन्‍्दा में । 
अतः इन कारणों से बचता है । 


अच्चोर्याणुत्नत : इस अणुब्रत द्वारा चोरीं का त्याग करता है। इसमें ये बातें गर्भित हैं :-- 

(क) किसी की चीज चोरी के अभिप्राय से नहीं लेता । 

(ख) किसी को चोरी करने में सहायता नहीं करता । न किसी को चोरी का उपाय बताता है। 

(ग) चोरी का सामान खरीदता-बेचता नहीं । 

(घ) कानून में जिसकी मनाही हो, वह व्यापार नहीं करता । 

(च) बही-खाता, लेखा-पत्रादिक गलत नहीं बन।ता । टैक्स की चोरी नहीं करता । 

(छ) ज्यादा दाम की चीज में कम दाम की चीज को मिलाकर नहीं बेचता । 

(ज) घूस न तो लेता गौर न ही देता है। 

(झ) किसी ट्रस्ट अथवा संस्था की सम्पत्ति को न तो अपने काम में लेता है और न उसे गलत 
जगह लगाता है। 


( रैंप ) 

(४) ब्ह्मचर्याणुत्रत : इस अणुत्रत का दूसरा नाम है स्वस्त्री-संतोष । अपनी विवाहिता स्त्री के अति- 
रिक्त शेष समस्त स्त्रियों के प्रति माँ, बहन अथवा बेटी का व्यवहार रखता है। इस अणुत्नत में 
निम्नलिखित बातें गर्भित हैं :--- 

(क) परस्त्री और वेश्या के संस का त्याग । 

(खि) भोगों की तीन लालसा नहीं रखता । 

(ग) भोगों के अप्राकृतिक उपाय नहीं करता । 

(ध) दुष्चरित्र स्त्रियों के साथ व्यवहार नहीं रखता । 

(ह) तलाक नहीं करता । 

(च) स्त्रियों को रागभाव से नहीं देखता; गान, इत्यादि नहीं देखता । 

(छ) उनके मनोहर अंगों को नहीं देखता । इसके लिए सिनेमा, टेलीविजन आदि पर रागवद्धेक 
दृइ्यों को नहीं देखता । 

(ज) पहले भोगे गए भोगों को याद नहीं करता । 

(झ) कामोहीपक, गरिष्ठ पदार्थों का सेवन नहों करता । 

(ञजु) अपने शरीर का बनाव-पश्यृंगार नहीं करता । 

(ट) अपने पुत्र-पुत्री के अतिरिक्त अन्य का विवाह कराने के लिए बीच में नहीं पड़ता । 


(५) परिगभ्रह-परिमाणाणुक्नत : तीत्र लोभ को मिटाने के लिए इस अणुक्नत के द्वारा परिग्रह की सीमा 

निर्धारित करता है। इसमें ये बातें भभित हैं :-- 

(क) गेहूँ, चावल आदि अन्नादिक पदार्थ आवश्यकता के अनुसार ही रखता है, ज्यादा इकट्ठी 
नहीं करता । 

(ख) उपहार भादि नहीं लेता । दहेज नहीं लेता । 

(ग) शादी-विवाह की दलाली का काम नहीं करता । 

(घ) यदि वह डाक्टर या वैद्य है तो किसी बीमार के इलाज को नहीं बढ़ाता । 

(डः) इसी प्रकार यदि वह वकील है तो अपने मुवक्किल को झूठो सलाह नहीं देता, उसके केस को 
लम्बा नहीं करता । 

(च) इस प्रकार वह जिस व्यवसाय में भी है, उसमें या दैनिक व्यवहार में तीव्र लोभ के वशीभूत 
होकर कोई प्रवृत्ति नहीं करता । 

(छ) धन, मकान, वस्त्र-आाभूषण, वाहन-गाड़ी, नौकर-चाकर आदि उपभोग्य पदार्थों और भोजन, 
पेय, फल-वनस्पिति आदि भोग्य पदार्थों की सीमा निर्धारित करता है और सीमा के भीतर 
ही भोग-उपभोग करता है, अधिक नहीं । 


( ३९ ) 
इस प्रकार इन पाँच अणुत्रतों के माध्यम से अपनी लालसा, कामना और इच्छाओं की--जिनकी 
अभी तक कोई सीमा नहीं थी--अब सीमा बनाता है। पंचाणुत्रतों के अतिरिक्त तीन गुणब्रतों और चार 
शिक्षात्रतों का भी पालन करता है । 
(१) दिग्जल : व्यापार-व्यवसाय के लिए मैं यहाँ-पहाँ तक आऊँ-जाऊँगा, इस प्रकार क्षेत्र की सीमा 
बनाता है और उस सीमा के बाहर के क्षेत्र से कोई प्रयोजन नहीं रखता । 


(२) वेशब्रत : दिग्क्रत द्वारा निर्धानित किए गए क्षेत्र के भीतर भी सप्ताह-दो-सप्ताह के लिए अथवा 
प्रति दिन एक अस्थायों सीमा बनाता है। इन दोनों ब्रतों के माध्यम से निर्धारित क्षेत्र के बाहर 
जो जीव-अजीव पदार्थ हैं, उन-सम्बन्धी विकल्पों से बचा जाता है । 

(३) अनर्थंदण्ड-ब्रत : बिना प्रयोजन के न तो शरीर की कोई क्रिया करता है, न फालतू बकवास करता 
है, न फालतू के विचा र-विकल्प करता है। दूसरों को जीव हिसादि के साधनादिक भी नहीं देता । 


इस प्रकार सब निरर्थक बातों से बचता है। 
इन तीन गुणब्रतों के साथ-ही-साथ चार शिक्षात्रतों का भी पालन करता है :-- 

(१) सामायिक ब्रत : अपना समय आत्म-चितवन में लगाने के लिए दिन में कम-से-कम दो बार, सुबह 
और शाम को आत्मध्यान करता है । 

(२) प्रोषधोपवास क्रत : सप्ताह में एक दिन उपवास करता है और उस दिन अपना सारा समय 
स्वाध्याय और आत्म-चिंतवन में लगाता है, जिससे वैराग्य भाव की पुष्टि होती है । 

(३) भोगोपभोग-परिमाण ज्रत : प्रति दिन कुछ-न-कुछ भोग्य और उपभोग्य पदार्थों का त्याग करता 
है। अपने रोजाना के कार्यों का भी हर रोज परिमाण करता है। 

(४) अतिथिसंविभाग ब्रत : निरंतर यह भावना करता है कि कोई धामिक व्यक्ति आये तो उसे भोजन 
कराने के पश्चात्‌ ही स्वयं भोजन ग्रहण करूँ। इसके अतिरिक्त, करुणाबुद्धि के वश दीन-दुःखियों 
की जरूरतों को पूरी करने की चेष्टा करता है। 
इस प्रकार अणुत्रत, गुणत्रत और शिक्षात्रत मिलाकर कुल बारह (५+ ३+४--१२) व्रत हैं 

जिनका प्रारम्भ दूसरी प्रतिमा से होता है। जैसे-जैसे अन्तरंग में वेराग्य भाव की उत्तरोत्तर वृद्धि होती 
है, उसी के अनुरूप आगे-आगे की प्रतिमाओं के अनुरूप आचरण होता जाता है। अब तीसरी प्रतिमा 
से शुरू करके शेष प्रतिमाओं का कया स्वरूप है यह जानने का प्रयत्न करते हैं। | 

(३) सामायिक प्रतिमा : यहाँ पराधीनता और कम होती है तथा आत्मचितवन की रुचि बढ़ती है। 
अतः अब प्रतिदिन तोन बार--सवेरे, दोपहर और सन्ध्या के समय--आत्मध्यान करता है और 
ध्यान का समय भी कम-से-कम एक मूह॒तें या ४८ मिनट होता है । 

(४) प्रोषधोषबास प्रतिभा : अब सप्ताह में एक दिन नियम से उपवास करता है। उस दिन घर-यृहस्थी 
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का, व्यापार-व्यवसायादि का समस्त कार्य त्याग कर निरंतर आत्म-चितवन और स्वाध्याय 
करता है। यह उपवास सोलह, बारह और आठ प्रहर की अवधि के क्रम से तीन प्रकार का 
होता है । 

(५) सचित्तत्याग प्रतिमा : जीवों की रक्षा के लिए गर्म अथवा प्रासुक जल लेता है। भोजन-पान की 
प्रत्येक वस्तु प्रासुक करके ही काम में लेता है जिससे कि उस पदार्थ में कालान्तर में भी जीवों की 
उत्पत्ति न हो। 

(६) रात्रि भोजन त्याग प्रतिमा : रात्रि भोजन का त्याग तो पहले ही कर दिया था, अब मन-वचन- 
काय तीनों से इस ब्रत को निरतिचार पालता है। स्वयं तो रात को भोजन करता ही नहीं, दूसरों 
को भी न तो रात्रि को भोजन कराता है और न उसकी अनुमोदना करता है। 

(७) धरह्मचर्य प्रतिमा : परस्त्री के संसर्ग का त्याग तो पहले हो कर दिया था, अब स्वस्त्री से भी भोगों 
का त्याग करता है। स्वावलम्बन की भावना चूंकि बढ़ रही है अतः स्वस्त्री का अवलम्बन भी 
अब नहीं रहा । 

(८) आरंभत्याग प्रतिमा : पहले न्‍्याययुक्त व्यापार, व्यवसाय करता था, अब व्यापारादिक का भी 
त्याग कर देता है। अपने खाने-पीने का प्रबन्ध पहले स्वयं कर लेता था, अब अपना खाना बनाना 
आदि आरम्भरूप क्रियायें भी छोड़ देता है। कोई घर का सदस्व अथवा बाहर का कोई व्यक्ति 
खाने के लिए बुलाने आ जाता है तो जाकर भोजन ग्रहण कर लेता है। 


(€) परिप्रह-त्याग प्रतिमा : परिग्रह का परिमाण तो पहले कर लिया था, अब उसे घटा कर अत्यन्त 
कम कर देता है। घन, सम्पत्ति, जायदाद आदि से भी सम्बन्ध नहीं रखता । 
(१०) अनुमति-त्याग प्रतिमा : पहले संतान को व्यापारादि सांसारिक कार्यों की सलाह दे देता था, 
अब वह भी नहीं देता । यह अन्तिम प्रतिमा है यहाँ तक ब्रतों का धारक घर में रह सकता है। 


(११) उद्दिष्ट-त्याग प्रतिमा : इस प्रतिमा का धारक घर का त्याग कर देता है ओर साधु-संघ में रहता 
है। स्वावलम्बन बढ़ गया है, अत: घर का परावलम्बन भी नहीं रहा। वस्त्रों में केवल एक 
लंगोटी और एक खण्ड-वस्त्र रखता है। भिक्षा से भोजन करता है। सिर और दाढ़ो-मूंछ के बालों 
का या तो लॉच करता है अथवा उस्तरे आदि के द्वारा भी कतरवा लेता है। जीव रक्षा के लिए 
मयूर-पंखों की पीछी ओर शौचादि के लिए कमण्डलु रखता है। इस प्रकार के साधक को क्षुल्लक 
कहा जाता है। परिणामों की विशुद्धि और भी बढ़ जाने पर साधक खण्ड-वस्त्र भी छोड़ देता है 
और मात्र एक लंगोटी रखता है। यह ऐलक की अवस्था है। यह साधक दिन-भर मन्दिर या 
किसी सूने स्थान में अथवा किसी मुनि-संघ में रहकर आत्म-चितवन, स्वाध्याय आदि में ही अपना 
समय लगाता है। पांच समितियों का पालन करता है। यातायात के किसी साधन, किसी सवारी 
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का उपयोग नहीं करता । इस प्रकार सभी प्रकार की आकुलता-पराधीनता से रहित होता जाता 
है, और आत्मबल बढ़ता जात। है। यहाँ तक पाँचवाँ गुणस्थान है। 


छठा-सातवाँ गुणसल्थान : 


जब साधक अभ्यास के द्वारा आत्मानुभव का समय बढ़ाता है, अन्तराल कम करता जाता है, 
और ऊपर किये गये निरूपण के अनुतार परावलम्बन छोड़ता जाता है, तो आत्मबल की वृद्धि के फल- 
स्‍्वरूप अन्तर्मुहत में एक बार आत्मानुभवन की सामथ्यं हो जातो है और सकल संयम की विरोधी जो 
प्रट्याब्यानावरण कषाय होती है उसका मंद होते-होते अन्तत: अभाव हो जाता है। मात्र संज्वलन नाम 
की कंषाय ही शेष रहतो है। तब साधक समस्त परिग्रह के त्याग-पूर्वक मुनिश्नत धारण करता है। अब 
तक अहिसा आदि ब्रतों का आंशिक पालन अणुच्नतों के रूप में करता था, अब उन्हें पूर्ण हप से, महात्रतों 
के रूप में धारण करता है। पांच महाब्रत, पांच समिति, पंचेन्द्रिय-जय, छह आवश्यक आदि अट्ढ।ईस 
मूलगुणों का पालन करता है। अब इ्हों के स्वरूप का विचार करते हैं :-- 

(१) अहिता महाद्तत : बहिरंग में तो त्रस और स्थावर सभी जीवों की हिंसा का मन-वचत-काय से 
ओर कृतकारित-अनुमोदना द्वारा त्याग होता है और अंतरंग में कषाय की अनस्तानुबंधो, अग्रत्या- 
रुघानावरण ओर प्रत्याख्यानावरण इन तीन जातियों का अभाव होता है। चूंकि राग-देष होना 
ही हिंसा है ओर उनका अभाव अहिसा है, अत: मुनि के कषाय की उक्त तीन जातियों के अभाव- 
रूप भाव-अहिंसा फलित होती है 

(२) सत्य महातव्रत : अतत्य वचन बोलने का विकल्प ही नहीं होता है। 

(३) अचौर्य महात्रत : बाह्य में बिना दिया गया कुछ भी ग्रहण न करना, और अंतरंग में परपदार्थ के 
ग्रहण का विकल्प ही नहीं होता है। 

(४) ब्रह्मच्य महात्तत : स्त्री मात्र की इच्छा का अथवा काम के भाव का मन-वचन-काय से त्याग और 
निज आत्मा में रमण। 

(५) अपरिप्रह महाश्रत : बहिरंग में समस्त वस्तुओं का त्याग, और अंतरंग में मिथ्यात्व, क्रोध-मान- 
माया-लोभादि रूप चौदह प्रकार के परिग्रह का त्याग । 

(६) ईर्या समिति : चार हाथ प्रमाण भूमि देखते हुए सूर्य के प्रकाश में चलना । 

(७) भाषा सलिति : हित-मित-प्रिय वचन बोलना । 

(८) एकणा समिति : छियालीस दोषों से रहित शुद्ध आहार ग्रहण करना । 

(६) आवदान-निलेषण समिति : पुस्तक, कमण्डलु आदि को देख कर रखना-उठाना । 

(१०) प्रतिष्ठापन समिति: मल, मूत्र, कफ आदि शरीर के मल को जीव रहित स्थान देखकर त्यागना । 
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(११-१५) पंचेन्द्रियों का जीतना अर्थात्‌ इन्द्रिय-बिषयों के तनिक. भी आधीन सर होना । 
(१६) समता-सामायिक-आत्मध्यान करना । 
(१७) वीतराग-सबेशदेव की धंदना करना । 
(१८) वीतराग-सर्वशदेव की स्तुति करना। 
(१६) स्वाध्याय-आत्मचितवन करना । 
(२०) प्रतिक्रण--लगे हुए दोषों का निषेध करना । 
(२१) कायोत्सर्ग--शरीर के प्रति ममत्व छोड़ना, शरीर से भिन्नता का अनुभवन करना । 
(२२) अधेरात्रि के बाद, भूमि पर एक करवट से सोना । 
(२३) दाँतुन, मंजन नहीं करना । 
(२४) स्नान नहीं करना । 
(२४) नग्न रहना । 
(२६) दिन में एक बार भोजन करना । 
(२७) बड़े रह कर भोजन करना । 
(२८) फेशलोंच करना । 


इस प्रकार मुनि के अट्टाईस मूल गुण' होते हैं, इनका निरतिचार पालन करना व्यवहार आचरण 
है। परमार्थ चारित्र तो अपने आत्म-स्वभाव में लीन रहना ही है। जब साधु आत्म-स्व्नावं से हटता है 
तो उसका आचरण इन २८ मूल गुणों की लक्ष्मण-रेश्वा के बाहर नहीं जाता । मुनि-अधस्थां में साधक 
पूर्ण रूप से स्वावलम्बी होता है; खाने-पीने का अथवा गर्मी-सर्दी आदि का भी कोई विकल्प नहीं रहता । 
जब ध्यान-अध्ययन में शिथिलता महसूस होती है, तब यदि आगमानुकूल विधि से प्रासुक आहार मिल 
जाता है तो ग्रहण कर लेता है। साधु का मुख्य प्रयोजन तो ध्यान-अध्ययन का है अतः आहार लेते हुए न 
तो स्वाद देखता है, और न इस बात का कोई भेद करता है कि दाता गरीब है या अमीर । आहार ग्रहण 
करते हुए आधा पेट ही आहार लेता है, भरपेट नहीं, और आह्ार-दाता पर किसी प्रकार का बोहझ 
नहीं बनता। 


अन्य समस्त जीवों को अपने समान समझ्तर है। अब कोई मेरा-पराया नहीं रहा, अथवा किसी 
जीव में भेद नहीं रहा, इसलिए किसी जीव के प्रति किचित्‌ भी बुरा करने का 'भाव ही नहीं रहा । 
वस्तुस्वरूप जैसा है वेसा दिखाई देता है, अतः अखत्यरूप भाव ही नहीं होता। अपने निज स्वभाव में 
अपनापना आ गया। अतः समत््त संयोग पर-रूप दिखाई देते हैं। फलत: पर के अहण' करने का कोई 
भाव ही नहीं होता । ब्रह्म नाम आत्मा का है जिसमें निरन्तर रहता है--निज स्वभाव में रसण करता है, 


(४हई) 
अंत: पर के भोग की चाह ही नहीं रही। आत्मनिष्ठ हो गया, अतः परनिष्ठा नहीं रही। परनिष्ठा तो तभी * 
तक थी जब पर से सुख मानता था। अब अनुभव में आ रहा है कि जो आनन्द आत्म-रमणता में है, बह 
अन्य कहीं हो ही नहीं सकता । इसलिए परनिष्ठा खत्म हो गईं और पर का ग्रहण अब होता ही नहीं । 
इस प्रकार साधु के पंच-महाव्रतों का पालन स्वयमेव होता है । 


निज स्वभाव का स्वाद आया तो शेष सब स्वाद नी रस हो गये, बेस्वाद हो गये। निज-स्वभाव 
के समक्ष पर-स्पश की इच्छा ही नहों रही । स्वभाव को देखा तो अन्य कुछ देखने योग्य ही नहीं रहा । 
निज-स्वभाव के अनहृद नाद को सुना तो अन्य कुछ सुनने को नहीं रहा । निज-गंध में रम गया तो कुछ 
सूंघने को नहीं रहा । इस प्रकार अपने स्वभाव का अवलम्बन लिया तो पाँचों इन्द्रियों का निरोध स्वतः 


ही हो गया । 


राग की इतनी कमी हो गई कि किसी कार्य के प्रति आसक्ति ही नहीं रही । फल यह हुआ कि 
अब कोई भी कार्यं--चलना, उठना, बेठना, आदि--यत्नाचार के बिना नहीं होता । बिना देखे-शोधे 
आहार लेने का भाव नहीं होता, क्योंकि न तो शरीर से राग है और न भोजन से । आहार मिल गया तो 
हर्ष नहीं, और न मिला तो विषाद नहीं । अन्तर्मुहु्ते के भीतर एक बार निज-स्वभाव का स्वादले हो 
लेता है--निज-स्वभाव की सम्हाल कर लेता है। स्वभाव से छूटता है तो अध्ययन-चितवन में लग जाता 
है, पुनः निज-स्वभाव में लग जाता है। इस प्रकार के 'पुरुषार्थ द्वारा जब संज्वलन कषाय मंद पड़ने 
लगती है, तब साधु आत्मानुभवन में लगने पर पुनः विकल्पों में बापिस नहीं आता, बल्कि आत्म-स्वभाव 
के अनुभव की गहराइयों में उतरता जाता है। उस समय सातवें गुण स्थान से आगे की ओर उदन्नति 
होती है--आठवां, नवां और दसवां आदि गुणस्थान होते हैं । 


सातवें गुणस्थान तक धर्मध्यान होता है, उसके चार भेद निरूपित किये गये हैं--पिण्डस्थ, पदस्थ, 
रूपस्थ और रूपातीत । ये भेद इस बात के सूचक हैं कि साधक ने स्वभाव-सलिल में किस घाट से डुबकी 
लगाई, उन घाटों के ही ये चार प्रकार हैं। किसी घाट पर जल का स्तर छिछला है, डुबकी लगाने के लिए 
दूर तक जाना पड़ता है। कोई घाट ऐसा है कि उससे उतरते ही डुबकी लग जाती है। यहाँ डुबकी की 
समयावध्ि तो बहुत कम है, जबकि घाट में उतरने में ज्यादा समय लग जाता है। वहाँ पहले संसार- 
शरीर-भोगों से उपयोग हटाने के लिए भेद-विशञान की भावना की जाती है, तथा साधक शरीर के स्वरूप 
के माध्यम से, णमोकार मन्त्र के माध्यम से, अथवा अरहंत-सिद्ध के स्वरूप के माध्यम द्वारा बाहर से 
उपयोग्र हटा कर निज स्वभाव में लगाता है। यहाँ माध्यम के अवलम्बन में समय ज्यादा लग जाता है, 
स्वभाव में कम समय लगता है। 


परन्तु जब सातवें गुणस्थान से आगे बढ़ता है--शुक्लध्यान में प्रवेश करता है--तो माध्यम का 


(४४ ) 

अंवलम्बन नहीं रहता । केवल कुछ अबृद्धिपूर्वक विकल्प उठते हैं जिनके होनेसे उपयोगका द्रव्य से द्रव्यांतरण 
अथवा पर्याय से पर्यायांतरण होता है। ये विकल्प रागजन्य हैं, जितना राग शेष है, उतना विकल्प उठता 
है। यहां कोई संसार-शरी र-भोगों का राग नहीं है। बल्कि कहना चाहिए कि रागरूपी ईंधन तो लगभग सब 
जल चुका, केवल मुट्ठी भर राख शेष रही है, सो भी आत्मध्यान की आँधी में उड़कर समाप्तप्राय हो रहो है । 
राग का अभाव हो रहा है और स्वभाव में स्थिरता बढ़ती जा रही है। उस स्थिरता के फलस्वरूप कमें- 
प्रकृतियों के स्थिति-अनुभाग क्षीण होते जा रहे हैं। स्वभाव में गहराई बढ़ती जाती है, कर्म मिटते जाते 
हैं। इस प्रकार साधक शुक्लध्यान के पहले चरण द्वारा मोहनीय कम का सर्वथा नाश करते हुए कषाय 
रहित बारहवें गुणस्थान में प्रवेश करता है। वहाँ शुक्लध्यान के दूसरे चरण में आता है, मन-वचन-काय 
योग में से किसी एक का हो अवलम्बन होता है, आत्म-स्वभाव में गहराई और बढ़ती है। फलस्वरूप, 
शेष तीन घातिया कमों--शानाव रण, दशंनावरण और अन्तराय-- का भी नाश हो जाता है तथा तेरहवें 
गुणस्थान के प्रथम समय में अनन्तज्ञान, अनन्तदशेन, अनन्तसुख और अनन्त आत्मशक्ति आत्मा के ये 
स्वाभाविक गुण प्राप्त हो जाते हैं। जो शक्तियाँ संसार-अवस्था में किचित्‌ मात्र ही व्यक्त हो पा रही 
थी वे अब पूर्ण रूप से व्यक्त हो जाती हैं। यही अहेन्त अवस्था है। यहाँ ज्ञान स्वयं में, ज्ञान में ही 
प्रतिष्ठित है, स्वरूप के आनन्द में मस्त है। अनन्त शक्ति के साथ अनन्त आनन्द का भोग हो रहा है । 
अधघातिया कर्म अभी होष हैं जिनके सदभाव में समवशरण की रचना आदि होती है और बिना किसी 
प्रयत्न या इच्छा के सहज-स्वाभाविक रूप से वाणी खिरती है- प्राणीमात्र को आत्मकल्याण का, दुःख से 
छूटने का और परमात्मा बनने का मार्ग मिलता है। जब आयुकर्म की स्थिति लगभग समाप्त होने वाली 
होती है तो सूक्ष्म काय-योग में रहने वाले वे सयोगी-जिन शुक्लध्यान के तीसरे चरण द्वारा योग-निरोध 
करके चोदहवें गुणस्थान--अयोगी-जिन अवस्था-में पहुंचते हैं। यहाँ शुक्लध्यान के चौथे चरण द्वारा वे 
अयोगी-जिन चार अधातिया कर्मों--वेदनीय, नाम, गोच्र और आयु-- का नाश करके तथा तीन शरीरों-- 
ओऔदारिक, तैजस और कार्माण--से सम्बन्ध-विच्छेद करके सिद्ध अवस्था को प्राप्त हो जाते हैं। शरीर से 
रहित, जन्म-मरण से रहित, पूर्ण शुद्ध अचस्था, यही परमात्म अवस्था है जिसका चितवन-मननं-ध्यान 
करके संसारी जीब उन जैसा होने का पुरुषार्थ करता है। 


कंसा है इस छुद्धात्मा का, सिद्धात्मा का स्वरूप ? न कोई राग है न द्वेष । ज्ञानादि गुण सब पूर्णता 
को प्राप्त हो गये हैं। अब कुछ भी करना शेष नहीं है--आत्मा कृतकृत्य हो गया है। अब कुछ भी होना 
शोष नहीं है, स्वभाव की पूर्णता होने के बाद कुछ होना बाकी ही नहीं रहता । जिसे अभी तक प्राप्त 
नहीं किया था, ऐसे उस निज-स्वभाव को आज प्राप्त कर लिया है, जिस पर को ग्रहण किया हुआ था 
वह सब न जाने कहाँ छूट गया । अब न कुछ ग्रहण करने को शोष है, न छोड़ने को। यह आत्मा परमात्मा, 


(४५ ) 
सच्यिदानन्द, चैतम्य-प्रभु हो गया है। यही मोक्ष है, यही निर्वाण है, यही सम्परदर्शन-झान-चारित्र कौ 
एकता है : 'इक देखिए, इक जानिए रमि रहिये इक ठौर । 
)< ५ >< >< >९ 
यह प्रस्तावना इसी ग्रन्थ की विधयवस्तु के आधार से लिखी गई है। इस ग्रन्थ में राग-द्वेष के 
होने का, उनके अभाव का, और उस अभाव में मूल कारण जो स्व-पर भेद-विशान है, उसका विस्तार से 
वर्णन किया गया है। उस विस्तृत निरूपण के सार-संक्षेप को इस प्रस्तावना-में शास्त्रीय-शब्दों का यथा- 
सम्भव कस-से-कम उपयोग करते हुए, सरल भाषा में इस प्रकार दिया गया है कि जैन तथा जैनेतर सभी 
पाठक इस अध्यात्म तत्त्व को समझ सकें और इस ग्रंथ का अध्ययन सुगमता से कर सकें । 
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। भ्री बोतरायाय मसः ॥ 


शओोभ्मृतचम्सूरि विरचित श्रीसमयसार कलह पर श्रीशुभचर्द्र ग्राचायंक्ृत- 


परमाध्यात्म तरंगिणी 


नामा संस्कृत दोका के भावषाकार का ;--- 
मज़लाचरण 


कुन्दकुन्वामतचन्द्री, अध्यात्मज्ञानपारगों, 
आरयंबगौ सदालोके: पुज्यपादो नमामितो, 
आंद्य: समयसारस्य कर्ताउभृत्पाकृतस्य सः, 
द्वितीयस्तत्कलशानां कर्तासर्ताइथंसम्भते: । 
तुतीयः शुभचन्द्रो5भूद्‌ व्याख्याता संल्कृतस्य सः, 
पद्चानां कलशास्थानां भद्वो भट्टारकोबुधः । 
यन्ताटक समयसारं नाम्नाख्यातं पुरातनं शास्त्रमु, 
सकले विद्वदवन्दे. चिद्ठिद्यावेशचितेचिसे । 
टीकानुसारतो यत्‌ परमाध्यात्मतरड़िणीजातम्‌, 
रु्यात॑ नासविशेषे विद्ववृवुन्दारकंमोलस । 
कलशानां तट्टीकाया  मूला्थंप्राभिधायिनीं, 
हिन्दीटीकां प्रकुर्वेःहं स्वात्मकल्याणकास्पया ॥ 


संस्कृत टीकाकार का मंगलाचरण 
शुद्ध सच्चिदरपं भव्याम्बुजचन्द्रमकलडूसम्‌ । 
जञानाभूष॑ वन्‍्दे सवंधिभावस्वमभावसस्पुक्तम्‌ ॥१७ 
सुधाचन्द्रमुनेर्याक्य पद्मानुद्धुत्य रम्पारिय । 
विवुणोमि भक्तितो5हूं चिद्रपे शक्ताचित्तइच ॥२॥ 
अन्वयार्थ:-- (शुद्ध) अपने से भिन्‍न सभी चेतन तथा अचेतन द्रव्यों एवं उनके गुण पर्यायों से 
शून्य (सबच्चिदृपम्‌) सतू-उत्पाद व्यय और ध्रौग्य रूप-चित्‌-चेतन्य स्वरूप (भव्याम्बुजबल्रम्‌) भव्यजीव- 
रूप कमलों के लिए चन्द्रमा के तुल्य अर्थात्‌ भव्यजीवरूप कमलों को विकसित करने के हेतु चन्द्रमा के 


(२) 

समान (अकलडूम्‌) अकलडू-रागद्वेष आदि दोषों से रहित (शानाभूबम्‌) अतएव ज्ञान से अलंकृत अर्थात्‌ 
परिपूर्ण ज्ञानी केवली भगवान श्री अरिहन्त परमेष्ठी तथा ज्ञानशरीरी सर्वकर्ममल रहित श्री सिद्ध 
परमेष्ठी को (बन्दे) वन्दना-नमस्कार करता हूँ जो (सर्वविभाषस्वभाव सम्मुक्तम्‌) समस्त विभाव-विका री 
परिणामों से पूर्णतया मुक्त है अर्थात्‌ सबे विधकर्मों की परिस्थितियों से सर्वथा छून्‍्य है। (चिद्रपे) 
आत्मस्वरूप में (रक्तचित्तः) अनुरक्त मन वाला (अहम्‌) मैं शुभचन्द्र भट्टा रक (सुधाचचमुने:) अमृतचन्द्र 
आचार के (रस्याणि) मनोहर-यथार्थ वस्तुस्वरूप को प्रस्तुत करने के कारण मन को अति प्रिय (वाक्य- 
पद्मानि) वचनात्मक पद्यों को (उद्धृत्य) उद्धृत करके (भक्तितः) भक्ति से, हादिक ग्रुणानुराग से 
(विवणोमि) विशेषरूप से व्याख्यान करता हूँ । 

(अथ) अब (श्रीमदमृतचन्द्सूरि:) श्रीमान्‌ अमृतचन्द्र आचार्य (श्रीकुन्दकुन्दाचार्योक्त समयसार 
प्राभुत व्याद्यानम्‌) श्रीमान्‌ कुन्दकुन्द आचायें के द्वारा विरचित समयसार प्राभृत के व्याख्यान को 
(कुर्वाणः सन) करते हुए (तबनन्तरे) उनके मध्य में (चित्स्वरूपप्रकाशकानि) चेतन्य के स्वरूप को 
प्रकाशित करने वाले (चिन्नाटकरड्भावनिवितीर्णानि) चैतन्य के नाटक की रज्जभूमि में आये हुए (पद्मानि) 
बद्यों का (परमाध्यात्मतरज्लिण्यपरनामधेयानि) जिनका दूसरा नाम परमाध्यात्म तरज्धिणी है (रचयन्‌) 
रचते हुए-निर्माण करते हुए (प्रथमतः) सर्वप्रथम (परमात्मावि नमस्कृतिरूपमड्भलमाचष्टे) परमात्मा 
आदि के प्रति नमस्काररूप मज्भूल को कहते हैं-- 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाप भावाय सर्वेभावान्तरच्छिदे ॥॥१।॥। 
भन्वयार्थ :--( चित्स्वभावाय) चित्‌-चेतना-ज्ञानद्शनरूप स्वभाव वाले (स्वानुभृत्या) स्वानुभूति- 
आत्मानुभूति से अर्थात्‌ स्वानुभवरूप प्रत्यक्ष प्रमाण से (चकासले) प्रकाशमान-देदीप्यमान (सर्वभावा- 
न्तरच्छिदे) सभी चेतन तथा अचेतनरूप पदार्थों को जानने वाले (भावाय) सत्तात्मक वस्तुरूप (समय- 
साराय) द्रव्यक्रमं-ज्ञानावरणादि -भावकर्म-राग द्वेष आदि तथा नोकमे-शरीरादि से रहित शुद्धात्मा को 
(नमः) नमस्कार (अस्ति) है । 
सं० टी०-- (समयसाराय भावाय नम्:-सं०-सम्यक ज्रिकालाबच्छिन्नतयाअयन्ति-गछछन्ति- 
प्राप्नुवस्ति स्व॒गुणपर्यायानिति समया--पदार्था:-तेषां सध्ये सार:-सरति गच्छति सर्वोत्कृष्टत्वभिति सार:- 
परमात्मातस्म । भूयते सत्स्वरूपेणेतिभावः पदार्थस्तस्मे परमात्मरूपपदार्थाथ। नमः जिशुद्धघा नमः 
नमस्कारोःस्तु) जो सम्यक्‌ प्रकार से भूत भविष्यत्‌ एवं वर्तमान इन तीनों कालों में निरन्तर अपने गुण 
और पर्षायों को प्राप्त करते रहते हैं उन्हें पदार्थ कहते हैं। उन पदार्थो के मध्य में जो सर्बोत्कृष्टता को 
प्राप्त हैं वे सार अर्थात्‌ परमात्मा हैं। जो सत्स्वरूप से होते रहते हैं वे भाव--अर्थात्‌ पदार्थ हैं। ऐसे 
सर्व पदार्थों में सर्वोपरि विराजमान परमात्म-स्वरूप समयसार को मनःशुद्धि-वचःशुद्धि तथा कायशुद्धि 


(३) 


पूर्वक हमारा नमस्कार हो। (कि लक्षणाय) कंसे लक्षण वाले पदार्थ को (चकासते-बैदोप्यमानाथ) 
अतिशयरूप से प्रकाशमान (कया) किससे (स्वानुभृत्या-स्वस्थ आत्मनः) आत्मा की (अनुभृत्या) अनुभूति 
से (स्वानुभ्ृत्या-स्वस्य आत्मन: अनुभूति: अनुभव तया) आत्मा की अनुभूति-स्वरूप संवेदन से (स्थानु- 
भवप्रत्यक्षेण) अर्थात्‌ आत्मा के अनुभव-स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्ष से (पुनः किम्भूताय) फिर कंसे (चित्त्व- 
भावाय-चित्‌ ज्ञान वर्शन रुपा-सेव स्वशाव: स्वरूप: यस्य तस्में) ज्ञानदर्शंनरूप चित्‌-चेतना स्वभाव वाले 
(पुनः किलक्षणाय) फिर कंसे स्वरूप वाले (सर्वभावान्तरच्छिवे-आत्मनों भाषात्‌-अन्येभावा:-स्वभावाः 
पदार्था वा भावान्तरा: सर्वे च ते भावान्तराश्च सर्वभावान्तरा: तानूछिनत्ति स्वस्वभावात॒पृथक्‌ करोतीति 
सर्वधावान्तरच्छित्‌ तस्मे) आत्मारूप पदार्थ से भिन्न पदार्थों का नाम भावान्तर है उन सभी भावान्तरों 
को जो जानता है उसे (नमः) नमस्कार (अस्ति) है (सामान्योपेक्षो5यम्‌) यह अर्थ सामान्य की अपेक्षा से 
किया गया है अर्थात्‌ यह साधारण अर्थ है। 

(जिनपक्षे) जिन भगवान के पक्ष में (समयसाराय-सं० सम्यकयथोक्तरूपेण-अयन्ति-जानन्ति- 
स्थाद्गादात्मक वस्तु निश्चिन्वन्ति ते समया:-सातिशयसम्यग्दृष्टि प्रभृति क्षीणकषायपर्यन्ता जीवाः) जो 
यथार्थरूप से स्याद्वाद-कथड्चचिद्वादस्वरूप वस्तु के स्वरूप को निश्चयपूर्वक जानते हैं ऐसे सातिशय 
सम्यर्दृष्टि से लेकर क्षीणकषाय पयेन्‍्त बारहवें गुणस्थान तक के जीव (तेषां पृज्यत्वेन सारो जिनः तस्मे) 
उनके द्वारा पूज्य होने से सार अर्थात्‌ जिन ऐसे जिन के लिए (नमः) नमस्कार (अस्ति) है। 

(अरहंतपक्षे) स्वानुभ्ृत्या-स्वस्थानुभूति:-विभूति:-समवसरणादिलक्षणा तया) अपनी समवसरण आदि 
स्वरूप वाली विभूतिसे (खकासते-प्रकाशमानाय) प्रकाशमान-देदीप्यमान (चित्स्वभावायघातिकर्म क्षयात्‌- 
चित्स्वभावाय) घाती कर्मों के क्षय से चंतन्यस्वरूप (भावायभान्ति-नक्षत्राणि-उपलक्षणात्‌-चतुरणिकाय 
देवतानि-अवति-रक्षति-पातीति भावस्तस्मे) नक्षत्रों तथा उपलक्षण से चारों निकाय वाले देवों का संरक्षण 
करने वाले (सर्वभावान्तरच्छिदे-सर्वभावानां अन्तर भेदं जीवाजीयादिक भिन्‍नमित्यादिरुपं विश्वारं छिनन्ति 
जानातोति सर्वभावान्तरच्छित्‌ तस्मे) सभी पदार्थों के भेद स्वरूप जीव अजीव आदि पदार्थों के विचार 
विमश को जानने वाले ऐसे अरहंत परमात्मा को नमस्कार है । 

(सिद्धपक्षे) सिद्ध परमेष्ठी के पक्ष में (परमात्मवत्‌ प्रक्रिया) अहेन्त परमात्मा के समान ही प्रत्येक 
विदशेषण का अर्थ घटित करना चाहिए। (सम सास्यं-यान्ति प्राप्लुवत्तीतिसमया:, योगिनस्तेषां सध्ये- 
ध्येयतया सार: सिद्धपरमेष्ठो) जो समता-समानता को प्राप्त करते हैं ऐसे योगियों के द्वारा जो ध्यान 
करते योग्य हैं ऐसे सार-सिद्धपरमेष्ठी (स्वानुभ्त्या-सु सुष्दु जगत्त्रयाइसम्भाविनो-आ-अतिशथेनानुभ्ति 
यू द्वि, अगुरलघुत्वादिगुणानां षड़वृद्धिः तया) तीनों लोकों में असम्भव एवं अतिशयरूप से होने वाली 
अगुरु-लघु आदि युणों की षट्स्थान पतितवृद्धि से, यहाँ भू धातु का अर्थ वृद्धि लिया गया है जेसा कि 
नीचे के इलोक से सुस्पष्ट है--- 


(४) 
सत्तायां सड्भलेबद्धों(नियासे व्याप्तिसम्पदो:। 
अभिप्राये च शक्तोच प्रादुर्भावे गतो च भूः ॥१॥ इति 

अर्थात्‌ भू धातु निम्नलिखित अर्थों में व्यवहृत-प्रयुकत होती है- सत्ता-मौजूदगी, मद्भुल-शुभाचार, 
वृद्धि-उन्नति, निवास, व्याप्ति फंलाब, सम्पतू, अभिप्राय-मनोविचार शक्ति और प्रादुर्भाव-उत्पत्ति | 
प्रकृत में उक्त अर्थों में से वृद्धि अर्थ ग्रहण किया है। (चित्स्वभावाय पुर्वजत्‌) चेतन्य स्वरूप पूर्व के 
समान अर्थात्‌ चेतन्यमय (साबाय-भा:-दोप्ति: शानज्योतिः तया बाति-प्राप्नोति जगदितिभावः) शानज्योति 
से जगत्‌ को जानने वाले (सकलस्यथ जगतः ज्ञानान्तगंतत्बात्‌) क्योंकि सारा जगत्‌ - विश्व ज्ञान के अन्तयंत 
है यानी ज्ञान के द्वारा जाना जाता है। (वागतिगन्धनयो: ये गत्यर्थास्ते प्राप्त्यर्था) वा धातु गति और 
गन्धन अर्थ में गृहीत है ओर जो धातु गत्यर्थप्रधान हैं वे प्राप्त्यर्थ में भी प्रयुक्त होती हैं। अत. यहाँ बाति 
का अर्थ प्राप्नोति जानाति-जानना अर्थ लिया गया है (आतोथनुप्सगेंक: इति क भ्रत्यवेनसिद्धम्‌) यहाँ वा 
धातु से (आतो5्नुपसगेंकः) इस सूत्रसे क प्रत्यय द्वारा पद की सिद्धि की गई है। (सर्वेत्यादि:ः सर्वभ्ावानां 
अन्तः-अभ्यन्तरं तेषां अच्छित्‌-अविच्छेदो 5विनाशोयस्मात्स तथोक्तस्तस्म) जिससे सभी पदार्थों की अन्त- 
रज़्त: अविनश्व रता सिद्ध होती है (सिद्धवरमेष्ठिन: केवाश्चित्पदार्थानां विनाशाभावात्‌ ) सिद्धपरमेष्ठी के 
ज्ञान में किन्हीं पदार्थों का विनाश सम्भव नहों है अर्थात्‌ सभी पदार्थ उनके ज्ञान में अपनी-अपनी प्रृथक्‌- 
पृथक सत्तारूप से हो सर्वदा प्रतिविम्बित होते रहते हैं ऐसे सिद्ध परमात्मा को नमस्कार है। 

(आचार्थपक्षे ) अब आचार्य परमेष्ठी के पक्ष में- (सम्‌-सम्यक्‌ू-अयनं-- गन यत॑ चरेरित्यादि 
लक्षणं चरण येधान्ते समयो योगिन: तेषु सार: आचार्य:) जीव रक्षा के हेतु देख-भाल कर चलना चाहिए 
इत्यादि आगमोक्त लक्षणात्मक आचरण वाले योगियों में श्रेष्ठ आचार्य परमेष्ठी के लिए (स्वानुभृत्या- 
षद्ल्िशद गुगलक्षणगवा) छत्तीस मूलगुण-स्वरूप स्वानुभव से (चकासते-प्रकाशमानाथ) शोभायमान 
(चित्स्वधावायभावाय-- चित्सु-चिद्र॒पेवुस्वस्थ आत्मन: भावः परिणति: स एवं अयभाव: शुभावहभावः यस्‍्प 
स तथोक्‍त स्तस्मे) जिसके चेतन्य स्वरूप में निज की परिणति आत्म कल्याण से भरपूर है उस आचाये 
परमेष्ठी को (नमः) नमस्कार (अस्ति) है। (सर्वावेत्यादि पूर्वेबत्‌) सर्वभावान्तरच्छिदे इत्यादि विशेषण 
पूर्व के समान ही लगा लेना चाहिए । 

(उपाध्यायपक्षे) अब उपाध्याय परमेष्ठी के पक्ष में-- (समय: सिद्धान्त: - स्नियतै-प्राप्यते येस सः 
तथोकतः तस्मे) जिससे सिद्धान्त-द्वादशाज्भ श्रुत में से ग्यारह अज्भू और चौदह पूर्व का ज्ञान प्राप्त किया 
जाता है उस समयसार उपाध्याय परमेष्ठी वगे (नमः) हमारा नमस्कार है (स्वानुभृत्यापृर्जबत्‌) स्वानु- 
भूत्या विशेषण का अर्थ पहले के समान जानना चाहिए (चित्स्थावाय भावाय-चित्सु चेतन पवार्थेत- 
उपलक्षणात्‌ अचेतनेध्यपि-अभाव: रयान्तारितित्व लेन सह आयः भणन कथ्ननसितियादत्‌ इंडः अध्ययने- 
ध्स्यधातोर्भावे धजृअ्रत्यय विधानात्‌, भावस्य स्यादस्तित्वरूपस्य यस्योपाध्यायस्य तंथोक्तस्तस्से पवार्थें- 
ध्यस्तित्वं नास्तित्वेनोपलक्षितसितिकथकायेत्यथथं:) चेतन तथा उपलक्षण से अचेतन-पदार्थों में भी जो 


(५) 
अभाव स्यान्नास्तित्व कथड्चित्‌ किसी अपेक्षा से नास्तित्व का कथन करते हैं यहाँ अध्ययनार्थंक इड धातु 
से भाव में धन्न्‌ प्रत्यय से आय शब्द बनाया है जिसका अर्थ कथन करना है और जो भाव:-स्यादस्तित्व- 
कथड्चित्‌ किसी विवक्षाविशेष अस्तित्व का कथन करते हैं ऐसे उपाध्याय परमेष्ठी को नमस्कार है अर्थात्‌ 
जो पदार्थगत अस्तित्व और नास्तित्व रूप परस्पर बिरोधी दो धर्मों का विवक्षा के वश से युगपत्‌-एक 
साथ-निविरोध कथन करते हैं वे उपाध्याय परमेष्ठी हैं उन्हें हमारा बार-बार नमस्कार है। 

(साधुपक्षे) अब साधु परमेष्ठी के पक्ष में-- (समयेषु कालावलियु सारः साधुः) जो प्रति समय 
आत्मस्वरूप की साधना में सार-श्रेष्ठ है, संलग्न हैं वे साधु परमेष्ठी हैं (शेष पूर्बंजत्‌) बाकी के विश्षेषण 
पहले के समान समझना चाहिए। (सयो-गरति:-सय-गतावित्यस्यधातो: प्रयोग: तेघुसारं-रत्नत्रयं तेससहु- 
बतंत इति समयसार: साधुरित्यर्थों बा) अथवा मय शब्द का अर्थ गति है क्‍योंकि गत्यर्थक मय धातु से 
मय शब्द बनता है उन गतियों में जो सार श्रेष्ठ रत्नत्रय-सम्परद्शन सम्यर्ज्ञान एवं सम्यक्चारित्र हो 
है उस सार रत्नन्नय के साथ जो रहे सो समयसार अर्थात्‌ साधु है। क्योंकि साधु परमेष्ठी रत्नत्रय से 
सहित होते हैं। उन साधु परमेष्ठी को हमारा नमस्कार है। 

(रत्नत्रयपक्षे) अब रत्लत्रय के पक्ष में-- (सं ०-सम्यक्त्यं-अयो ज्ञान सरणं सार:-चारित्रम्‌-दन्हंकत्व॑ं 
तस्मे) अर्थात्‌-सम्‌-सम्यग्द्शन अय-सम्यज्ञान-सार-सम्यक्चारित्र इन तीनों का दन्द्रसमास में एक 
वचन होता है अत: समयसारम्‌-रत्नन्नयम्‌ यानी रत्नत्रयरूप समयसार को नमस्कार है (शेष पूर्वबत) 
बाकी के विशेषण पहले के समान (यथासस्भवम्‌-ध्यारव्येयम्‌) यथासम्भव, जहाँ जैसा योग्य हो वहाँ वैसा 
व्याख्यान कर लेना चाहिए। (एब्सर्थाष्टक व्याय्यातम) इस प्रकार से समयसार के पृथक्‌-पृथक्‌ भिन्न- 
भिन्न आठ अर्थों का व्याख्यान किया। (अत्याक्षिप्यमाणं बहुशो5्थेंन व्याख्यायते, विस्तारभयान्नेक्षितं पश्चम्‌) 
अतिशयरूप से आशक्षेप को प्राप्त विषय का विस्तार के साथ अर्थरूप से व्याख्यान करेंगे अत: यहां विस्तार 
के भय से इस पद्च की ओर अर्थ॑तः दृष्टि नहीं डाली । 

भाषायें--यहाँ समय शब्द का अर्थ आत्मा है उन आत्माओं में जो सार--द्रव्यकर्म, भावकर्म 
और नोकमं से रहित शुद्ध आत्मा है उसे हमारा नमस्कार है। क्‍योंकि वह शुंद्ध आत्मा एक सत्तात्मक 
पदार्थ है उसमें चेतना गुण की प्रधानता है अतएवं वह स्वानुभव से प्रकाशमान है। अर्थात्‌ अपने ज्ञान 
से अपने को जानता है साथ ही अपने से जुदे जड़ और चेतन सभी पदार्थों को भी जानता है क्योंकि ज्ञान 
का कार्य जानना मात्र ही है, अन्य कुछ नहीं । इसमें भी निशच्रयनय की दृष्टि से अपने को ही जानते 
हैं। व्यवहार नय की दृष्टि से पर को जानते हैं यह नयपरक दृष्टि भेद है-जो ज्ञान में उपलब्ध है यथार्थ 
है वास्तविक है और मौलिक है। अब प्रत्येक विशेषण की सार्थकता बताते हैं । 

भावाय--यह्‌ विशेषण सर्वथा अभाववादी नास्तिक का निराकरण करता है। चित्स्वभावाय 
विधेषण--ग्रुण और युणी में सर्वेधा भेदवादी नैयायिक का तिरसन करता है। स्वानुभूत्या चकासते-- 
विशेषण आत्मा तथा ज्ञान को सर्वेथा परोक्ष स्वीकार करने वाले जेमिनीय भट्ट प्रभाकर मतानुगायी 


(६) 


मीमांसक का निषेध करता है साथ ही एक ज्ञान अपने से भिन्‍न दूसरे ज्ञान से जाना जाता है, ज्ञान स्वयं 
अपने को नहीं जानता है ऐसा मानने वाले नैयायिकों का भी खण्डन करता है। सर्वेभावान्तरच्छिदे-यह 
विशेषण सर्वज्ञ के अभाववादी मीमांसक का निरसन करता है इस तरह से हर एक विशेषण अपनी- 
अपनी खास विशेषता रखता है जो साभिप्राय है। इस प्रकार से पूर्वोक्त विविध विशेषणों से विशिष्ट 
समयसार-परमात्मा-परम दृष्ट देव को नमस्कार है। प्रक्ृृत में कोई यह प्रश्न करे कि नाठक समयसार 
कलश के कर्ता श्री अमृतचन्द्र सूरि ने जन-साधारण के बृद्धि-बल का ध्यान रख कर सीधे सादे शब्दों में 
ही इष्ट देव का नामोल्लेख करते हुए मद्भलात्मक नमस्कार क्यों नहीं किया ? तो उत्तर में इतना ही 
कहना पर्याप्त होगा कि प्रकृत विषय आध्यात्मिक है मात्र शुद्ध आत्मा के असली स्वरूप का निर्देश ही 
नहीं, प्रत्युत्‌ सविस्तार वर्णन करने का है। अतः आध्यात्मिक दृष्टि से समयसार का शब्दार्थ द्रव्याथिक 
दृष्टि का विषयभूत आत्मतत्व है बही निज परमात्मा है। अरिहन्तादि तो पर परमात्मा हैं जो व्यवहार 
दृष्टि का विषय है। परमार्थ से तो निज आत्मा ही आश्रय करने योग्य है इष्टदेव है । 
अब सरस्वती का स्तवन करते हैं :-- 
अनन्तधमंरास्तत्वं पश्यन्ती प्रत्यगात्मन: । 
अ्रनेकान्तमयों सूरतिनित्यसेव प्रकाशताम ॥२॥ 


अन्वयार्थ:-- (अनन्तधसंण:) अनन्तधर्मवान्‌ (आत्सनः) आत्मा के (तत्वभ) असली स्वरूप को 
(प्रत्यक्‌) पृथक्‌ अर्थात्‌ अपने से भिन्‍न सभी चेतन तथा अचेतन पदार्थों से उनके समस्त गुण एवं पर्यायों से 
जुदा (नित्यम्‌ ) हमेशा (या) जो (पश्यन्ती) देखती है जानती है (सा) वह प्रसिद्ध (अनेकान्तमयी) अनेक 
धर्म वाली (म॒ति:) सरस्वती-जिनवाणी (नित्यम्‌) हमेशा (पकाशताम्‌) प्रकाशित रहे देदोप्यमान हो । 

सं० टी०--( अनेकॉन्तमयोमूर्ति: अनेकान्तेन-स्याद्वादेन- ) स्याद्वाद के द्वारा (नि त्ता) रचिता- 
रची हुई (स्याद्ादात्मिका) स्याद्वाद स्वरूप (मूति:) मूरति-आकृति (यस्या:) जिसकी-अस्ति-है (सा) वह 
(अनेकान्तमयी सूर्ति:-जिनवाणो । जिनवाण्या अनेकान्तात्मकत्कथादनुक्ता5पि सामर्थ्याज्जिनवाणो लक्यते-) 
जिनवाणी अनेकान्तरूप होने से यद्यपि वह यहाँ साक्षात्‌ जिनवाणी के नाम से ही कही गई है तथापि 
अनेकान्त शब्द की शक्ति से उसका अर्थ जिनवाणी लिया गया है (सा-नित्यं-स्देब-त्रिकालं-हमेशा- 
प्रकाशतां-नित्योद्योतं कुरुतां) वह हमेशा उद्योत करे (कि विशिष्टा सा?) वह कंसी है? (प्रत्यगात्मनः 
अथवा आत्मनः चिद्र॒पस्स) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (प्रत्यक्‌ तत्व) पृथक्‌ असली स्वरूप को (पश्यन्ती- 
भिन्‍ने॑ स्वरूपं-अवलोकयन्ती-प्रकाशयल्तोत्यर्थ:) अन्य द्रव्यों से जुदा देखती है-प्रकाशित करती है। 
(किविशिष्टस्थ: तस्य ?) कंसी आत्मा के (अनन्तधंणः अनन्ता द्विफवारा5नन्तप्रमाणा:--अस्तित्व 
नास्तित्वनित्यत्वानेकत्वाविरुपाधर्मा: स्वभावायस्य स तथोक्तस्तस्य) जिसके अस्तित्व, नास्तित्व, नित्यत्व 
और अनेकत्व आदि स्वभाव हैं। (धर्मशब्दोडत्न स्वभाववाजी) यहाँ आत्मा के विषय में धर्म शब्द का 
वाच्याय स्वभाव है (धर्मा:--पुण्यसमन्यायस्वभावाचार सोममाः इत्यनेकार्था:) पृण्य, सम, न्याय, स्वभाव, 


(७) 
आचार और सोमय इन अनेक अर्थों को धर्म शब्द प्रकाशित करता है अतएव भ्रकृत में धर्मंशब्द स्वभाव 
अर्थ को कहता है । 
भावार्थ - यहाँ टीकाकार ने अनेकान्तमयी मूर्ति का अर्थ जिनवाणी किया है क्योंकि जिनवाणी 
का प्राण अनेकान्त है भर्थात्‌ स्पाद्वाद है। तात्पय यह है कि दुनियां में हम जिन चीजों को देखते हैं वे 
सभी अनेक धर्मों से सहित हैं कोई भी वस्तु ऐपी नहीं है जो अनेक धर्मों में समाहित न हो । उन अनेक 


धर्मों को रखने बाली वस्तु के स्वभावगत अनेक धर्मों का युगपत्‌ विवेचन करना किसी भी वक्‍ता के वचन 
का विषय नहीं है कोई भी वक्ता जब किसी वस्तु के किसी एक धर्म को कहने का उपक्रम करता है तब 


वह उस धर्म को मुख्य करके और छोष धर्मों को गौण मान करके ही विवेचन करता है इससे वस्तु की 
बस्तुता बनी रहती है अन्यथा नहीं । यह बात वस्तुगत विविध ग्रुणों के पृथक्‌ू-पृथक्‌ विवेचन की अपेक्षा 
से कही गई है जो विशेष विवेचन प्रणाली पर आधारित है सामान्य की अपेक्षा से नहीं। क्योंकि सामान्य 
से वस्तु का विवेचन उसके नाममात्र से भी युगपत्‌ एक साथ एक ही समय में शक्‍्य है लेकिन यह भी 
विशेष सापेक्ष होता है कारण कि निविशेष सामान्य कोई वस्तु ही नहीं है। अतः निष्कर्ष यह निकला 
कि सामान्य और विशेष दोनों ही परस्पर में एक दूसरे से अभिन्‍न हैं उनमें से एक का कथन अपने से 
अभिन्‍न दूसरे की अपेक्षा को लिए हुए ही होता है यही पदार्थ के स्वरूप के प्रतिपादन की पद्धति है जो वस्तु 
की वस्तुता को प्रकट करने में पूर्णतया सहायक सिद्ध होती है। इसके ब।द अपने मन की पूर्णशुद्धि के लिए 
ग्रन्थका र प्रार्थना करते हैं-- 

परपरिणतिहेतो भो हनाम्नोउनु भावादविर तमनु भाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: । 

मस परमसविशुद्धि: शुद्धचिन्सात्रमु्ते भंवतु समयसारव्याख्ययेवानुभूते: ॥३॥ 


अन्ययायय --(परपरिणतिहेतो:) राग-देष-मोह अदि विकारी परिणामों के कारणरूप (मोहनास्नाः) 
मोहनीय कर्म के (अनुसावात्‌) प्रभाव से (अविरतत््‌) निरन्तर (अनुभाव्य व्यात्ति कल्माषितायाः) 
अनुभव में आने वाले राग रोष आदि विविध विकारी भावों से अतिशय कलुषित (सम) मेरी (अनुभूतेः) 
अनुभूति की (परम विशुद्धिः) परिपूर्ण निर्मेलता (समयसार व्याब्यया) समयसार-परमात्मा के गुणों के 
वर्णन से अथवा इस समयसार नामक ग्रन्थ के व्याख्यान से (एव) ही (भ्रवतु) हो। (शुद्धाचिन्मात्र-मू्ले ) 
मैं (द्रव्यदृष्टि से) शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हूं । 

सं० टी०--(सम-मे) मेरे (भवतु-अस्तु) हो (का ?) क्‍या (परमविशुद्धि: परभा-उत्कृष्ठा-कर्ममल- 
फलऊूरहिता-सा चासोविशुद्धिश्व-बिशुद्धता) परम-उत्क्ृष्ट कमंमल कलड्ू से रहित विशुद्धि-निर्मेलता, 
(छुतः ?) किससे ? (अनुभूतेः अनुभवनात्‌) अनुभव से (कया ?) किससे (समयसारव्याख्ययेव-समयेष- 
पदार्थेबु-सार:-परमात्मा, तस्य व्यास्याविशेषेणवर्णनमू, एव-निश्चयेन) समय पदार्थों में सार-परमात्मा 
के विशेष वर्णन से निश्चित ही (परमात्मव्यावर्णनात्‌) परमात्मा के गुणों का स्तवन गान और मान करने 


(५) 

से (अनुभूति:) आत्मानुभव हो । (ततोविशुद्धिभंवतु) उससे आत्मा की विशुद्धि हो। (अथवा-समयसा- 
राल्यमिदं शास्त्रम) अथवा समयसार नाम का यह शास्त्र है। (तब्थ्याध्यानं कृत्या) उसका व्याख्यान- 
विद्येष वर्णन करने से (अनुभूति:) आत्मा का अनुभव हो, (ततः शुद्धिश्व) तत्पएचात्‌ आत्मा की परिपूर्ण 
शुद्धि हो। (कस्या:?) किसकी ? (शुद्धत्यादि-शुद्धं क्मकलद्भूरहितं,) कमें कलड्भू रहित (जचिस्मात्रम्‌) 
चैतस्यमात्र-ज्ञानमात्र (तदेवम्तियत्या: सा तथोक्‍्ता तस्था:) वह ज्ञानमात्र ही जिसकी मूर्ति है ऐसी आत्मा 
की (व्यवहार दशायां तु किलक्षणा ?) वह व्यवहा रनय से क्या स्वरूप रखती है? (अधिरतम्‌-निरंतरम्‌) 
हमेशा (अनुभाग्येत्यावि-संसारिणां अनुभवितुं योग्या:-अनुभाव्या:-विषया:, तेषां व्याप्ति:-प्राचुयं तया 
कल्माषिता कश्मलोकृता या सा तथोक्‍ता तस्याः) संसारी जीवों के अनुभव करने योग्य विषयों की 
अधिकता से जो कलुषित है उस शुद्ध चिन्मात्र मूर्ति की (कुतः ?) किससे ? (अनुभावात्‌-प्रभावात्‌) प्रभाव 
से (कस्य ?) किसके (मोहनास्न:शत्रोरित्याध्याहायंम्‌) मोहनीय कर्मरूप शत्रु के (कि लक्षणस्थ तस्य ? ) 
वह मोहनीय कर्म नामक शत्रु कैसा है? (परेत्यादि-परेभ्य:-पुत्रमित्रकलब्रशत्रुभ्य: उत्पन्ना परिणति: 
परिनामः) पर-पुत्र मित्रकलत्र शत्रुओं से उत्पन्त परिणाम (अथवा -परा आत्मस्वरूपाजिन्ना विभावरूपा 
परिणतिः सेव हेतु: कारणं यत्य स॒ तयोक्त: तस्य) अथवा परा अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप से भिन्‍न जो 
विभावरूप परिणति वही जिसका कारण है उसके । 

भावार्थ--द्रव्यदृष्टि में आत्मा शुद्ध चैतन्यमय तत्त्व है वह अवडद्ध है अरूट है। परन्तु पर्यायदृष्टि 
में वह कर्मबद्ध एवं पुद्गल से स्पष्ट है अतएवं कर्मो में मोहनीय कम ही एक ऐसा कर्म है जिसकी वजह 
से आत्मा विकारी हो रहा है। यह विकार आत्मा के उपादान में होने से आत्मा का ही है अन्य का 
नहीं, लेकिन अन्य द्रव्य का संयोग उसमें कारण अवश्य है, इसलिए ही ग्रन्थकार ने मोहनीय कम का 
नाम लिया है और कहा है कि मोहनीय कम के निमित्त से शुद्ध चेतन्यमय मूर्ति ज्ञाता द्रष्टा स्वभाववान 
आत्मा रागी, द्वेषी, मोही, कामी, क्रोधी आदि हो रहा है । ग्रन्थकार ने यह चाहा है कि मेरी आत्मा जैसी 
द्रव्यदृष्टि में कही गई है कैसी ही पर्याय में बने अर्थात्‌ वह परिपूर्ण शुद्ध सिद्ध जैसी हो जाय । 

समयसार की व्याख्या का मुख्य उद्देश्य आत्मा की परिपूर्ण शुद्धि की अभिव्यक्ति ही उन्होंने चाही 
है सो यथार्थतः आत्म मुमुक्षता की द्योतक है। जहाँ तक मुमुक्षता का सम्बन्ध है वहाँ तक सांसारिक 
जकरवर्ती, इन्द्र, अहमिन्द्र आदि किसी भी वेभवपूर्ण पद की कामना उसमें जरा भी अपना स्थान नहीं 
रखती-- क्योंकि वे ऐश्वरयंपूर्ण पद वस्तुतः अपद हैं पराधीन-पुण्य कर्माधीन होने से नइवर हैं साथ ही 
अनेकों बार भुक्‍त होने से उच्छिष्ट भी हैं अतः मुमुक्षु की दृष्टि में वे वाउछनीय है ही नहीं, उसकी दृष्टि 
में तो एकमात्र आत्मशुद्धि की परम पवित्र भावना निहित है। जो ग्राह्मय ही नहीं प्रत्युत तद्गप होने 
का सक्षम प्रतीक है । 


समयसार की प्राप्ति में जिनवचन ही निमित्त कारण है यह बताते हैं-- 


(६) 

उभयनयविरोधध्वंसिति स्थात्पवांके जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वाम्तमोहा: । 

सपवि समयसारं ते परंज्योतिरच्ये रनवमनयपक्षाक्षुण्ए। मोक्षन्तएवं ।४॥ 

अन्वयार्थ-- (ये) जो (स्वयम्‌) स्वत: अपने प्रबल पुरुषार्थ से (बान्तमोहाः) मिथ्यादशन-मोह का 
नाश करते हैं (ते) वे (उभ्यनयविरोधध्वंसिनि) निश्वयनय ओर व्यवहारतय के आपस के विरोध को 
नाश-दूर करने वाले (स्यात्पवाडूं ) स्थातृपद से युक्त (जिनवचसि) जिनेन्द्र भगवान के वचनों में (रमन्ले) 
क्रीड़ा करते हैं अर्थात्‌ निरन्तर अनुरक्‍्त रहते हैं (ते) वे (एव) ही (सपदि) शीघ्र (परंज्योतिः) उत्कृष्ट 
तेज वाले (उच्चे:) सर्वोपरि (अनवम्‌) अनादि काल से विद्यमान (अनयपक्षाक्षण्णम्‌) एकान्त पक्ष से शून्य 
(समयसारम्‌) शुद्ध आत्मा को (ईक्षन्ते) देखते-प्रत्यक्ष करते हैं । 

सं० टोौ०--(ते पुरुषा:) वे पुरुष, (सपदि-तत्काल) सत्काल-उसी समय (एव-निश्लयेन-) निश्चय 
से (ईक्षन्ते-अवलोकयन्ति, साक्षात्कुवेन्ति, इत्यथं:) प्रत्यक्ष करते हैं (कितत्‌) किसका (परंज्योति:-परं- 
उत्कृष्टं-अतिकान्तपुर्धादि तच्ब तज्ज्योतिश्च-त्ानतेजपरं ब्रह्मेत्यर्य:) उस उत्कृष्ट ज्ञानतेज रूप परब्रह्म का 
जो सूर्य आदि तेजस्वी पदार्थों को तिरस्कृत करने वाला है (कि लक्षणं तत्‌ ?) उत्का लक्षण क्‍या है ? 
(समयसार-सर्वेपदार्थेषु सारम्‌-) जो सभी पदार्थों में श्रेष्ठ है (पुनः किम्मूतम्‌) फिर वह कैसा है ? (उच्च: 
अतिशयेन,) अतिशय रूप से (अनर्व-ननव अकृत्रिमं पुराणमित्यर्थ: अनादिनिधनत्वात्‌) अनादिनिधन होने 
के कारण पुराना है (पुनः किम्भूतम) फिर कैसा है? (अनयपक्षाक्षुण्णं-नयोनेगसादिः स्थाह्मादसापेक्ष:, 
ततोबिपरीतः एकान्तरूपोध्नयस्तेबु पक्षोईभिनिवेशोयेबान्तेडअयपक्षा, एकान्तवादिन:, तेरक्षुण्णं-अक्षुभितं- 
अध्यस्तमित्य्थ:, 'सुक्ष्म जिनोदित तर्तव॑ हेतुर्िनेंव हन्यते' इति बचनात्‌) जो स्थाद्राद कथड्िद्वाद-अपेक्षा 
वाद की अपेक्षा रखता है वह नय कहा जाता है जिसके नैगम आदि भेद हैं उससे विपरीत अर्थात्‌ 
स्याद्वाद की अपेक्षा से रहित जो है वह ही अनय है बयोंकि वह एकान्तरूप है उस अनय का पक्ष अर्थात्‌ 
अभिप्राय जिनके होता है ऐसे एकान्तवादियों से जो बाधा रहित अर्थात्‌ अबाधित है क्योंकि भगवान्‌ 
स्ंज्ञ जिनेन्द्र देव के द्वारा कहा हुआ सृक्ष्म तत्त्व किन्हीं भी अन्य हेतुओं से बाधित नहीं हों सकता ऐसा 
आगम का वाक्य है। (ते के !) वे पुरुष कौन हैं या कंसे हैं। (ये स्वयं-स्वतएवं वाम्तमोहाः सन्‍्तः - वान्तो- 
वसितो सोहो रागद्रेषरूपोयेस्ते तथोक्ताः) जिन्होंने स्वयमेव मोह का वमन कर दिया है आर्थात्‌ जो 
सम्यग्दृष्टि है और (रमन्ते-क्रीडल्ति एकत्व भजन्त इत्यर्थ:) जो रमण-क्रीडन करते हैं अर्थात्‌ एकत्व 
का सेवन करते हैं। (क्य) कहाँ ? (जिन वचसि-जिनोक्त सिद्धान्त सिद्धान्तसूत्रे) जिनेन्द्र द्वारा कहे हुए 
सिद्धान्तसुत्र--अर्थात्‌ द्वादशाजु श्रुत में (कि लक्षणे). कैसे सूत्र में (उभयेत्यादि उभये तया द्रव्याथिक 
पर्यावाधिकाः-- अस्तित्व नास्तित्वं, एकत्वानेकत्व नित्यानित्यमित्येबमादय: ?) अस्तित्व ,नास्तित्व, एकत्व, 
अनेकत्व, नित्यत्व और अनित्यत्व आदि को विषय करने वाले द्वव्याथिक.और पर्यायाथिक दोनों प्रकार 
के नय (तेषां विरोध:-परस्परं विरोधित्वं, यत्रास्तित्वं तत्र नास्तित्वस्थ विरोधः, यत्र नास्तित्वं तत्रास्तित्व- 
स्यविरोध:-इत्याद् कान्तवाविनां बिरोध:, तंध्यंसत इत्येबं शील॑ तस्मित्‌) उनके आपस के विरोध अर्थात्‌ 


( १० ) 

जहाँ अस्तित्व है वहाँ नास्तित्व का विरोध है और जहाँ नास्तित्व है वहाँ अस्तित्व का विरोध है इत्यादि 
एकान्तवादियों का जो विरोध है उसको दूर करने वाले (तथाजोक्तमष्टसहुलयात्‌) ऐसा ही अष्ट सहल्नी 
में कहा गया है। (विरोधान्मोभयेकात्म्पं स्थाह्ावस्यायविद्वियाम्‌) अर्थात्‌ स्थाद्वाद न्याय के विद्वान 
अस्तित्व नास्तित्व आदि परस्पर विरोधी दो धर्मों को एक रूप से स्वीकार नहीं करते। (पुनः किम्भूते ? ) 
फिर कंसे ? (स्पात्पदाऊू -कथश्चित्पवेनलक्षिते) स्यात्पद-कथड्चित॒पद से युक्त (जिनवचसः स्याद्रादा- 
त्मकत्थात्‌) क्‍योंकि जिनेन्द्र का वचन स्याद्राद-कथड्चिद्वाद या अपेक्षावाद को लिए हुए ही निकलता है। 
(तथाजोक्त सोमदेव सूरिणा) ऐसा ही सोमदेव सूरि ने कहा है कि (स्थाच्छब्दभन्तरेण उन्मिषितमात्रभपि 
न सिद्धिरधि बसतीति) स्थात्‌ शब्द के बिना तो उन्मेष मात्र भी सिद्धि को प्राप्त नहीं कर सकता । 


भावार्थ--टीकाका र ने अष्टसहस्ी का प्रमाण देकर यह बात स्पष्ट कर दी है कि आपस में 
विरोध रखने वाले दो धर्म कभी एक नहीं हो सकते । हां उनका आधार एक धर्मी वस्तु अवद्य हो हो 
सकती है लेकिन उसकी विवेचना तो एकमात्र स्थाद्वाद सिद्धान्त के आधार पर ही सम्भव है अन्यथा 
नहीं। कारण कि द्रव्याथिकनय द्रव्यसामान्य को ही जानता है और पर्यायाथिक नय पर्याय विशेष को 
हो। दोनों नय अपने से भिन्‍न को ही बिषय करते हैं। अतः विषयभेद से दोनों नय बिलकुल ही भिन्‍न 
हैं उनके अपने विषय को जानने का नियम अवाधित है । ऐसी स्थिति में अज्ञानी एकान्तवादी का निरपेक्ष 
दृष्टि से वस्तु के विवेचन में हठवादी हो जाना स्वाभाविक हो है उस हठवाद को दूर कर वस्तुस्थिति की 
यथार्थता का प्रतिपादन एकमात्र स्याद्वाद-अपेक्षावाद से ही हो सकता है। इसकी पुष्टि में उन्होंने सोम- 
देवसूरि का वचन भो प्रमाण रूप से उपस्थित किया है और बताया है कि बिना स्थाद्वाद के निमेषमात्र 
भी सिद्धि या सचाई को प्राप्त नहीं कर सकता । वास्तव में भगवान जिनेन्द्र के द्वारा प्रतिपादित सूक्ष्म 
तत्त्व का खण्डन किनहीं हेतुओं से सम्भव नहीं है । यत: वे जिनेन्द्र हैं कर्मंशत्रुओं को जीतने वाले हैं अतएव 
सर्वेत्ञ और सर्वेदर्शी हैं। जो सरवत्ञ और सर्वदर्शों होता है वह यथार्थ वक्ता होता है, उसका वचन स्वथा 
अबण्डनीय ही होता है यह बात आगम और युक्त दोनों से सिद्ध ही नहीं प्रत्युत प्रसिद्ध है। 
व्यवहारनय व्यावहारिक दृष्टि से प्रयोजनवान्‌ है निश्चय दृष्टि से नहीं-- 
व्यवहरणनयः स्पाध्द्पि प्राकूपदध्पासिह निहित पदानां हन्त हस्तावलस्व: । 
तदषि परमसर्थं विउुसमत्कारंमात्न परविरहितमस्तः पश्यतां नेष क्षिझिचत्‌ ॥५॥ 
अन्वया्ध--(हह) इस संसार में (प्राकपद्रब्याम्‌) शुद्धोपपोग की प्राप्ति के प्रारम्भिक मार्ग में 
(निहितपदानाम्‌) प्रवेश करने वालों को (व्यवहरणनयः) व्यवहार नय (यद्यपि) यद्यपि (हस्तावलम्बः) 
हाथ का सहारा मात्र (स्थात्‌) होता है (हन्त) यह बेद की बात है (तदपि) तथापि (परविरहितस्‌) पर 
द्रव्य से शून्य अर्थात्‌ आत्मा से भिन्न जड़स्वरूप पुद्गल द्रव्य के गुण और पर्यायों से रहित (चिज्वमत्कार- . 
मात्रम्‌) चेतन्य चमत्का रमात्र अर्थात्‌ ज्ञानदर्शन रूप चेतना के उज्ज्वल प्रकाश से प्रकाशमान (परमस्‌) 


(११) 

सर्वोत्कृष्ट (अर्थम्‌) आत्मतस्‍्व को (अन्तः) अन्तरंग में (पश्यताभ) देखने वालों को (एथ:) यह ध्यवहार- 
नय (किड्चित्‌) कुछ भी कार्यकारी (न) नहीं (अस्ति) है। 

सं० टी०--(प्राथमिकानां व्यवहारनयोपयोगित्वं प्रदश्य निश्चयात्मकानां निश्चयं निश्चिनोति) 
शुद्धोपयोग की प्रथम कक्षा में प्रवेश पाने बालों को व्यवहारनय-परद्रब्याश्चितनय-कथड्चित उपयोगी है 
इस बात को बता कर शुद्धोपयोगियों के शुद्धोपपोग का निरंचय करते हैं। (हन्त इति बाबयालजूतरे) 
हन्त यह अव्यय वाक्य के अलदूार अर्थ में प्रयुक्त होता है (इह जगति) जगत में (यद्यपि व्यवहरण 
नयः-व्यवहाराख्योनयः) यद्यपि व्यवहारनय (हस्तावलम्बः-करावलम्धनस्‌) हाथ का सहारा (स्थात्‌- 
भवति) होता है (केषाम्‌) किन के (निहितपदानाम्‌-निहितं-आरोपितं, पद॑-स्थानं-सन्‍्मा्गें मेस्‍्ते तथोक्‍ता- 
स्तेषाम) मोक्षमार्ग में स्थान को प्राप्त हुए मोक्षमार्गियों के (पव॑-व्यकसितत्राणस्थान लक्ष्माडिप्रवस्तुषु 
हत्यनेकार्थ:) पद शब्द-व्यवसित, त्राण, स्थान, लक्ष्म, अड्ध्रि और वस्तु इन अनेक अर्थों में प्रयुक्त होता 
है अतः यहाँ पद शब्द स्थान अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। (कबा ?) कब (प्राकपदण्यां-शुद्धचिहरपप्राप्तितस्त- 
त्सम्मुखत्वेसतिपूर्व तत्प्राथमिकावस्थायाम ) शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप को पाने के पहले उसको पाने के लिए 
प्रयत्न करने में अभिमुख अर्थात्‌ प्रारम्भ अवस्था में (तबषि स्यकहारनयः पृर्बभुषयोगो ययेषो5रित) वह 
व्यवहारनय यद्यपि उपयोगी है (तथापि-- एव: व्यवहार्नय:-न किडिलत्कार्यंकरी) तो भी यह व्यवहार 
तय जरा भी कार्यकारों नहीं है। (केषाम्‌ ?) किनको (पश्यताम-अवलोकयताम्‌) देखने वालों को 
(कस्‌ ?) किसको (परममर्थ-शुद्ध चिद्रप लक्षणं पदार्थम) शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप आत्मतत्त्व को (कक्‍्थ?) 
कहाँ (अन्तः-अभ्यन्तरे चेतसि) अन्तरंग में (किस्भूतम्‌) कंसे (चिज्चसत्कारमात्रं-चितृदर्शनशानलक्षणा, 
तस्याश्चमत्कार: आश्चर्योड्रेक: स एव मात्रा प्रमाणं यस्य स तथोक्‍तस्तम्‌) दर्शन और ज्ञान रूप चेतना 
की परिपूर्णता रूप (भूयः किम्भूतम) फिर कंसे (परविरहितं-परे: पुद्गलाविद्रव्ये: बिरहितं-त्यवतम) 
पुदूगलादि परद्रव्यों से सवंथा शून्य (तथाचोक्‍त कुन्दकुन्दाचार्यबर:) आचाये-प्रव र-कुन्दकुन्दाचायय महाराज 
ने भी ऐसा ही कहा है--“ववहारो5भूदत्थो भूदत्थो देसिदोदुसुद्धथओ” व्यवहारनय अभूतार्थ असत्याथे 
है और शुद्धनय-निश्चयनय भृतार्थ-सत्या्थ है। (इति) ऐसा । 

भावायें--टीकाकार ने अपनी टीका में “हन्त' अव्यय का अर्थ वाक्य की सुन्दरता में किया है । 
लेकिन विचार करने पर उक्त अर्थ की अपेक्षा हन्त का अर्थ खेद करना ग्रन्थकार को इष्ट प्रतीत होता 
है। कारण कि व्यवहार नय को हेय ओर निश्चयनय को उपादेय रूप से सभी आध्यात्मिक चिन्तकों ने 
स्वीकार किया है। अतएव जो हेय है उसका ग्रहण करना तो विवशता की दशा में ही सम्भव हो सकता 
है सो भी बिना इच्छा के । जब व्यवहार के बिना काम चलता नहीं दिखता तब ही उसे काम चलाऊ 
मान कर अपनाना पड़ता है काम होने पर तो वह स्वतः ही छूट जाता है उसे छोड़ने की जरूरत नहीं 
पड़ती क्योंकि वह वस्तुगत धर्म नहीं है प्रत्युत पर द्रव्याश्रित होने से पर का धर्म है जो पर है उसे अपना 
बनाना कदापि सम्भव नहीं है यह अध्यात्म तत्त्व का मुख्य लक्ष्य है जो अपरिहायं होने से ग्राह्म है। 


( १३ ) 
निश्चय सम्यग्दशंस का स्वरूप कहते हैं-- 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयंदस्पात्मनः । 
पुरांशानघनस्य वशंनमिह द्रव्यास्तरेस्पः पृथक्‌ ॥। 
सम्यग्दशंनभेतदेव नियमावार्मा ले तावानयम्‌ । 
तन्मुबत्वा नवतस्वसन्ततिमिमासात्मायमेकोउस्तुनः ॥६॥ 
अम्वयार्थ-- (शुद्धनयतः) शुद्धनिश्चय-नय की दृष्टि से (एकल्वे) एकत्व में (नियतस्थ) नियत- 
निद्िचत (व्याप्त:) व्यापक-अपने गुण पर्यायों में सदा व्यापने वाले (पूर्णश्ञानघनस्थ) पूर्ण ज्ञान घन स्वरूप 
(अस्य) इस (आत्सनः) आत्मा का (द्रध्यान्तरेभ्य:) अन्य चेतन तथा अचेतन सभी द्रव्यों से (पृथक) जुदा 
(यत्‌) जो (दर्शनम) देखना श्रद्धान करना है (एतब्‌) यह (एव) ही (नियमात्‌) नियम-निश्चय से 
(सम्यगदर्शनम्‌) सम्यग्दर्शन (अरित) है (ज) और (अयम्‌) यह (आत्मा) आत्मा-जीव (अपि) भी 
(ताबान्‌) उतना (एब) ही (अरित) है (तत्‌) इसलिए (इमाम) इस (नवतत्त्व-सन्त तम्‌) नवतत्त्वों को 
परिपाटी को (सुक्त्वा) छोड़कर (नः) हमारे (अयम्‌) यह (एकः) एक-अद्वितीय (आत्म) आत्मा (अस्तु) 
प्राप्त हो । 
सं० टीौ०-- (इह-जगति) संसार में (नियमात्‌-निश्चयनयमाश्रित्य) नियम से निश्चयनय का आश्रय 
करके (एव-निश्चयेन) निश्चित ही ( एतत्सम्यग्दर्शनम-शुद्ध सम्यषत्वम्‌) शुद्ध सम्यग्द्शन (एतत्‌ 
किम्‌ ?) यह क्‍या ? (यत्‌) जो (अस्थ-जगत्प्रसिदस्थ, आत्मन:-चिद्रपपय) इस जगत्प्रसिद्ध चेतन्य स्वरूप 
आत्मा का (द्शेनं-अवलोकनं, ध्यानेन आत्मनः साक्षात्करणमित्यर्थ:) ध्यान से प्रत्यक्षरूप में देखना 
श्रद्धान करना (कथम्‌) कंसे (द्रध्यान्तरेष्य:-शुद्ध चित्रपादम्यव्रध्याणि द्वस्यन्तराणि-पुद्गलादिद्रव्याणितेश्य:) 
शुद्ध चेतन्य स्वरूप आत्मद्रव्य से भिन्‍न पुद्गलादि द्र॒व्यों से (पृथक भिन्न भवति) जुदा (तथा) और (कि 
विशिष्टस्यात्मनः) कसी आत्मा का (शुद्धनयतः-निश्चयनयात्‌ ) निश्चयनय से (एकत्वे अहमात्मा, आत्माह- 
मित्येततलक्षणे-एकत्वे) मैं आत्मा हूँ इस प्रकार के लक्षण वाले एकत्व में (नियतस्य-राति प्राप्तस्थ) नियत- 
स्नेह युवत (पुनः किम्भूतस्थ) फिर कैसे (व्याप्तु:-स्वगुणपर्याय व्यापकस्य) अपने ग्रुण और पर्यायों में 
व्यापने वाले (व्यवहारनयाद्वा लोकालोक व्यापकस्य-ज्ानेन शातत्वात्सवस्थ) अथवा व्यवहारनय से लोक 
और अलोक को व्याप्त करने वाले क्‍योंकि ज्ञानी आत्मा अपने ज्ञान से सारे लोक अलोक को जानता है 
अतएव सर्व व्यापक है। (तथाचोक्तमकलजूपाबैः) अकल डू स्वामी ने भी ऐसा ही कहा है-- 
स्वदेह प्रसितश्थात्मा शानमात्रेडपपिसस्मतः। 
ह ततः सर्वगतः सो5पि विश्वव्यापी न सर्वेधा ॥ 
अर्थात्‌ आत्मा नामक के उदय से प्राप्त हुए अपने शरीर के प्रमाण हैं। पर स्वरूप की दृष्टि 
से वह ज्ञानमात्र-ज्ञानप्रमाण ही माना गया है। इसलिए वह ज्ञान के द्वारा लोक के अन्दर रहने वाले 
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सभी पदार्थों को और अलोक को भी युगपत् एक साथ एक ही काल में जानता रहता है। अतएव सर्व 
व्यापक है। सर्वथा सर्व व्यापक नहीं है। तात्पयं यह है कि आत्मा एक स्थान पर रहता हुआ भी 
अपने ज्ञानगुण से सभी चराचर ज्ञेयों को प्रति समय जानता रहता है। वे ज्ञेय भी अपने-अपने स्थान 
पर रहते हुए ही ज्ञान में प्रतिबिम्बित होते रहते हैं। ऐसा ही ज्ञान और ज्ञेयों का परस्पर में शायक 
ज्ेय सम्बन्ध अनादितः धाराभप्रवाह रूप से चला आ रहा है और इसी रूप से अनन्त काल तक चलता 
रहेगा। यही वस्तुस्थिति है जो (त्रिकाल अबाधित है। सर्वेज्ञ प्रणेत आगम से भी ऐसा ही प्रमाणित 
होता है । 

(पुनः किम्भूतस्य) फिर कंसे ! (पूर्णतानधनस्य-पूर्ण:-परिपूर्ण:-ज्ञानस्यबोधस्य घनो यत्र स तथोबतस्थ ) 
परिपूर्ण ज्ञान वाले (च-पुनः) और (अयं प्रत्यक्षीभूतः) यह प्रत्यक्ष रूप से दिखाई देने वाला (आत्मा- 
सिद्रप:) चैतन्य स्वरूप आत्मा (तावान्‌ सात्र:-सम्यग्द्शन सात्र इत्यथं:) सम्यग्दशंन के प्रमाण ही (अस्ति) 
है (तत्‌-तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से (अयं-आत्मा चिद्रूपः) यह चेतना स्वरूप आत्मा (न:-अस्माकस ) 
हमारे (एक:-अद्वितोथः) परपदार्थ के संस से शून्य अत्त: एक अद्वितीय (अस्तु) प्राप्त हो (कि फृत्णा ? ) 
क्‍या करके ? (इसां-प्रसिद्धाम्‌) इस प्रसिद्ध जय-जाहिर (नवतत्त्वसन्ततिम्‌ जीवादि नवतस्‍्वानां समृहम्‌) 
जीवादि नव तत्त्वों के समुदाय को (मुक्‍त्या त्यक्त्वा) छोड़कर (कर्मकलड्धित जीवादितत्वानि विहाय) 
कर्म मल से मलिन जीवादि सात तत्त्वों की परिपाटी को छोड़कर (एक: आत्मा) एक आत्मा (नः- 
शुद्धयेडरतु सदेतियावत्‌) हमारी शुद्धि के लिए हमेशा बना रहे । 

भावार्थ-- चेतन्य स्वरूप आत्मा के श्रद्धान का नाम सम्यर्दशंन है अर्थात्‌ शुद्धनय की अपेक्षा 
को लिए जो विशेषण आत्मा के लिये दिये गये हैं उन विशेषणों से विशिष्ट आत्मा के श्रद्धान को 
ही नि३लय सम्यग्दर्शन जानना चाहिये। उन विशेषणों में प्रथम विशेषण आत्मा का एकत्व है अर्थात्‌ 
आत्मा, स्वरूप की दृष्टि से एक है उसमें अन्य पदार्थ का परमाणु के प्रमाण भी अस्तित्व नहीं है 
अतएब वह अद्वितीय--एक है। दूसरा विशेषण व्यापकत्व है अर्थात्‌ आत्मा स्वदेह परिमाण होते हुए अपने 
गुण पर्यायों में व्यापक है। व्यवहार दृष्टि में ज्ञानगुण के जरिये वह लोक तथा अलोक को निरन्तर 
जानता रहता है संसार का कोई भी ऐसा पदार्थे नहीं है जो आत्मा के ज्ञान से बाहिर हो वह जेय ही क्या 
जो आत्मा के ज्ञान गुण का विषय न हो। शेय का सीधा अर्थ यही है कि जो ज्ञान से जाना जाय। 
अतः सभी पदार्थ ज्ञेय हैं ज्ञान के अन्दर प्रतिभासित होते रहते हैं ज्ञान का भी कार्य जानने का है अतः 
वह अपने स्वभाव से सभी पदार्थों को जानता हो रहता है इस दृष्टि से ज्ञान की अपेक्षा आत्मा सबवे व्यापक 
है। उसकी. यह सर्व व्यापकता स्वभावगत होने से अक्षुण्ण है : 

तीसरा विशेषण पूर्ण ज्ञानघन है अर्थात्‌ प्रत्येक आत्मा स्वभाव से ज्ञान का पिण्ड है लेकिन कर्म- 
बद्ध होने से उसकी बह स्वाभाविक ज्ञान शक्ति की अभिव्यक्ति आंशिक रूप में ही उपलब्ध होती है 
जो कर्म के क्षयोपशम पर निभर करती है अर्थात्‌ ज्ञान की कर्मोपाधि की अपेक्षा से पांच अवस्थायें प्राप्त 
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होती हैं जिनमें प्रथम की चार अवस्थायें ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न होती हैं शोष पांचवीं 
अवस्था ज्ञाना बरण कर्म के क्षय से प्रगट होती है बस इसी अवस्था का नामान्तर ही केवलज्ञान है जो 
अविनाशी होने से अनन्त काल तक ज्यों का त्यों बना रहता है उसमें कोई खास स्थूल परिवतेन नहीं 
होता है, हाँ सूक्ष्म परिवर्तन तो होता ही रहता है जिसे शास्त्रीय भाषा में षड़गुणी हानि बद्धि कहते हैं 
बिना इसके द्रव्य का स्वरूप ही नहीं बन सकता। साधक सम्यरदृष्टि की दृष्टि मात्र सामान्य ज्ञान पर 
रहती है उक्त तीनों विशेषणों से विशिष्ट आत्मा का अन्य पुद्गलादि परद्रव्यों से पृथक्‌ श्रद्धान करना 
ही शुद्ध सम्यग्दशंन है यह जितना है उतनी ही आत्मा है न्यूनाधिक नहीं । गुण के बराबर गुणी और 
गुणी के बराबर गुण होता है यह गुण और गुणी का परिमाण है जो गृण गुणी के तादात्म्य या अभेद 
सम्बन्ध पर आधारित है ऐसी सम्यग्द्शन परिमाण अत्मा ही हमें प्राप्त हो । 
अब शुद्धनयाधीन आत्मा की उत्कृष्ट ज्योति का वर्णन करते हैं-- 
झतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिइ्चकास्तितत्‌ । 
नवतत्त्वगतत्वेषपि-यदेकत्व॑ न मुड्यति ॥७॥॥ 


अन्वयार्थ- (अतः) इसलिए--इस कारण से (शुद्धनयायत्तम्‌) शुद्ध तय के अधीन शुद्धनिश्वयनय 
से जानी हुई (तत्‌) वह-शास्त्र प्रसिद्ध (प्रत्यग्ज्योतिः) पर द्रव्यों से सवेथा जुदी आत्मा की ज्योति-ज्ञानमय 
तेजः कान्ति (चकारित) प्रकाशमान होती है (यत्‌) जो (नवतत््वगतत्वेषपि) नवतत्त्व-जीव आदि नव 
पदार्थों में दूध और पानी की तरह मिली हुई होने पर भी (एकत्बम्‌) अपनी एकता-स्वरूपगत चेतनता 
को (न) नहीं (मुख्चति) छोड़ती । 

सं० टी०--(यतो नवतस्वेष्यपि, अयमेक आत्माश्स्तु न) जिस कारण से नव तत्त्वों में रहने पर 
भी हमारे यह एक आत्मा प्राप्त हो (अतः-कारणात्‌) इस कारण से (चकास्ति-छोतते) प्रकाशित होती है 
(तत्‌-प्रसिद्ध) वह प्रसिद्ध (आत्मज्या-प्रत्यण्ष्योति: परं धाम) उत्कृष्ट तेज (शुद्धनयायत्त-यत्‌ शुद्धनयरय- 
निश्वयनयस्यथ-आयत्त अधोनं, शुद्धनिश्वयनयेनेति यावत्‌) जो शुद्ध निश्वयनय के अधीन (अस्ति) है 
(यत्‌-परंज्योति:) जो उत्कृष्ट तेज-चेतन्यमय प्रकाश (एकत्बम्‌-अद्वितीयत्वम्‌) अद्वितीयता को-अपने 
खास चेतन्य स्वरूप जो आत्मा का असाधारण परिचायक चिह्न है को (न) नहीं (मृण्चति-जहाति) 
छोड़ता (क्व सति?) कहां पर (नवतस्वगतस्वेषपि-नवसु तस्वेथु गतत्व॑ प्राप्तत्यं तस्सिन्‌ सत्यपि) नव 
तत्वों में प्राप्त होने पर भी , (अपिशब्वान्तेषु, अग॒तत््वेडपिसिद्धात्मनो नवतस्‍्वेष-अगतत्थात्‌) अपि शब्द 
से--नव तत्वों में प्राप्त नहीं होने पर भी अर्थात्‌ सिद्ध आत्मा नव तत्वों में प्राप्त नहीं हैं इससे वे नव 
तत्वगत नहीं है ऐसा अपि शब्द का अर्थ है (संसार्यात्सन:, नवतत्वायतत्थान्नव तत्त्व गतत्वस्‌) संसारी 
आत्मा नव-तत्त्वों के अधीन होने से नवतत्वगत है। 

भावार्थ--वस्तु सामान्य विशेषात्मक है जब पर्याय दृष्टि से देखते हैं तब आख़व बंध-संव रनिर्जरा- 
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पुण्य-पाप-मोक्ष सत्यार्थ है, इन पर्यायरूप अवस्थाओं को तो जाना परन्तु जो आख्रव रूप बंधरूप परिणमन 
करने वाला, संवर-निजरा-मोक्षरूप परिणमन करने वाले को नहीं जाना तब तक आत्मस्वभाव का 
ज्ञान कैसे हो। एक किसान को खोजना है वह कहां-कहां मिलेगा । जहां-जहां मिलेगा उन जगहों का 
जानना भी जरूरी है परन्तु वह जानना उस किसान को जानने के लिए ही है। इसी प्रकार यह एक 
अकेला ज्ञायक भावरूप-चेतन्य नव तत्त्वरूप परिणमन करते हुए भी अपने चेतन्यपने को नहीं छोड़ता । 
आत्म अनुभव करने के लिए नव तत्त्व में भी उस एक अकेले को देखना जरूरी है जो शुद्ध नय का 
विषय है । 

अब आत्मा ही दशंनीय है इस बात को प्रेरणापूर्वक कहते हैं -- 

चिरभिति नव तस्वच्छस्त पुन्तीयमानं कतकसिय निमरत वर्शमाला कलापे । 

भ्रथ. सततविविकत हृश्यतामेकरुप॑ प्रतिषदभिद्ात्मक्यों तिरणशोतमानम्‌ ॥८५ 

अन्ययार्थ -(इति) इस प्रकार (चिरम्‌-नव-सर्व-उठन्मम्‌ इृदम्‌ आत्मज्योति:) नव तत्वों में उहुत 
समय से छिपी हुई यह आत्मज्योति (उन्नोयसानं) शुद्धनय से बाहुर निकाल कर प्रगट की गई है 
(वर्णमाला-कलापे निमग्नं कनकम्‌-हव) जेसे वर्णों के समूह में छिपे हुए एकाकार स्वर्ण को तथा उनसे 
होने वाले नैमित्तिक भावों से भिन्‍न (एकरूपम्‌) एक रूपए (दृश्वताम्‌) देखो (प्रतिपवरत्‌ उद्योतमानम्‌) 
यह (ज्योति) पद पद पर अर्थात्‌ प्रत्येक पर्याय में एकरूप चिञचमत्कारमात्र उद्योतमान है। 

सं० टी ०--(अथ-परंज्योतिषः प्रकाश कथनावनन्तरभ्‌) उत्कृष्ट ज्योति को प्रकाशित करने के बाद 
(इदम्‌) यह (आत्मज्योति:-परभात्मम्योति:) परमात्मा का प्रक्ाशत्तेज (दृश्यताम्‌ अबलोक्ष्यतास) 
देखो--अवलोकन करो । (इति अभुना-प्रकारेण) इस प्रकार से (कोइतो प्रकारः:) वह प्रकार कौन-सा 
(अस्ति) है? (एकस्मिन संतार्यात्मनि, जोबाजीवादिनबतरबतजू।ब इति) एक हो संसारी आत्मा में, 
जीव अजीव आदि नव ॒तत्तवों का सद्भाव, ऐसा प्रकार (चिरभ्-आतध्ंसारभ्‌-पूर्व पश्चाच्च,) जबसे संसार 
है तबसे पहले और पीछे (नवतस्वच्छन्नं-नवतस्वे:-जीबाजीवादिधि:, छन्तं-आज्छाबितमू) जीव, अजोब 
आदि नव तत्त्वों से आच्छादित-मिले हुए (किलिब) किसके समान (कनकसिय) सुवर्ण के समान (यथा 
स्वर्णम्‌) जेसे स्वर्ण (वर्णमालाकलावे-बर्णत्य सप्ताध्टाविकूष बर्णस्य, माला-पंकित, तत्याः कलाप:- 
समूहस्तस्मिन) सात आठ आदि वर्णों के समुह (निमग्नम्‌-अन्तः पतितम्‌) मध्य में पड़े हुए के समान । (ननु 
च्‌ तत्वाउ्छादित परंज्वोति:, वर्गेनालाउछाबित स्वर्ग च कथमत्तोतिश्ञायते) शंकाकार कहता है कि 
उत्कृष्ट ज्योतिः स्वरूप चेतन्यात्मा जीव अजीव आदि नव तत्त्वों से आच्छादित-ढेंका हुआ है और स्वर्ण 
सात आठ रंगों से व्याप्त है यह आपने कैसे जाना ? (उन्तोीयसानम्‌-तयप्रसाणाविधिनिश्थीयसानं, निधर्ष- 
जस्छेदनादिभिर्शाव मानम्‌) उत्तर में कहते हैं कि-नय और प्रमाण आदि से निदचय किये जाने वाले 
और निधर्षण-घिसना तथा छेदन-टुकड़े करना आदि से जानने में आने वाले (सततविविक्तम्‌-सलतं- 
निरन्तरं, बि-विशेषेष-मिश्ययनयेन-बिक्तं-अब्यभावसलाखूल्नस) हमेशा द्रव्य और भाव मल से रहित 
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(स्वर्णझुल निजकिटृकालिकादिमलात्‌ परमार्थतोभिन्तं, एकरूप) और स्वर्ण अपनी किट्ट कालिका आदि 
रूप मल से वस्तुतः जुदा (एक रुपम्‌--सर्वत्रपययिवुचिद्विवर्तत्वेनेकस्वरूपल्‌) सभी पर्यायों में चेतन्‍्य का 
ही परिणमन होने से एकरूप (लब्ध्यपर्याप्तादिवु लब्ध्यसारादिचिदिवर्तस्थाउपरित्यक्तत्वात्‌) लब्ध्यपर्याप्त 
आदि पर्यायों में लब्ध्यक्षर आदि चैतन्य पर्यायों के नहीं छोड़ने से (स्वर्णअ्यच पीतत्वाविस्वरुपेण-सर्वत्र- 
बर्णेवु, एकस्वरूपम्‌) और स्वर्ण भी अपने पीतत्व-पीलापन आदि निज रूप से सभी वर्णोमें एकरूप 
होता है। (प्रतिपदं एकेख््रियादिपदेषु ज्ञानादि शक्तितः) एकेन्द्रिय आदि प्रत्येक पर्यायों में ज्ञान आदि 
शक्ति से (उद्योतमानम्‌-प्रकाशमानम्‌) प्रकाशमान (एकेन्द्रियेब-स्पशनेश्थिय ज्ञानातु) एकेन्द्रियों में 
स्पर्शन इन्द्रिय से होने वाले ज्ञान से (हीच्द्रियादिष रसनेन्द्रियज्ञानानां वृद्धिस्वभावत्वात्‌) दो इन्द्रिय आदि 
जीवों में रसना इन्द्रिय आदि से होने वाले ज्ञानों की बृद्धिर्प स्वभाव होने से (कनकमपि) स्वर्ण भी 
(प्रतिपव॑-सप्ताष्टकादिवर्ण कारस्थानेषु) सात आठ आदि वर्ण वाले स्थानों में (उद्योतमानम्‌) प्रकाशमान 
रहता है (इतिछाया5थं:) ऐसा छायार्थ (कनकेष्वपि झ्ातव्यः) सुबर्ण में भी लगा लेना चाहिए । 

भावायथ - जैसे सराफ मिले हुये सोने में केवल स्वर्णत्व को सब मलिनताओं से भिन्न अपने ज्ञान 
में अलग कर लेता है और देख लेता है। उस मलिनताओं को मेटने में समय लगेगा परन्तु ज्ञान में अलग 
देखने में कोई मुश्किल नहीं है वेसे ही यह आत्मा द्रव्यकम भावकर्म और नोकम से मिला हुआ है परन्तु 
ज्ञानी के ज्ञान में ऐसी विशेषता है कि वह समस्त किट्ट कालिमा को अर्थात्‌ द्रव्यकर्म नोकर्म भावकर्म 
को बाद देकर जो बाकी बचा केवल चेतन्यपना उसको अपने रूप से अनुभव कर लेता है। यह 
सम्यक अवलोकन अपने ज्ञानादि गुणों से अभिन्न ज्ञानी के ज्ञान की विशेषता है। 
परमात्मज्योति के प्रकाशित होने पर नयादि की व्यर्थंता दिखाते हैं-- 
उदबयति न नयशभ्री रस्तमेतिप्रमारंं क्वचिदवि च न विश्यो यातिनिक्षेपचक्क । 
किसपरममिवष्मों धास्ति सर्वकषे5स्मिन्ननु मवसुपयातेभाति न हे तमेव ॥६॥ 


अन्वयाय --(सर्वके ) सभी चराचर पदार्थों को जानने वाले (अस्मिन्‌) इस (धाम्नि) परमात्म- 
रूप ज्योति:-प्रकाश के (अनुभव) अनुभव को (उपयाते ) प्राप्त होने पर (नयश्रो:) नयलक्ष्मी (न) नहीं 
(डबयति) उदय को प्राप्त होती । (प्रमाणम्‌) प्रमाण (अस्तम्‌) अस्त को (एति) प्राप्त होता है। (निक्षेप- 
चक्रम्‌) निक्षेपों का समूह (क्वचित्‌) कहीं (अपि) भी अन्यत्र (याति) चला जाता है (च) ऐसा (बयम्‌) 
हम (सन) नहीं (बिद्य,) जान पाते ।! (बयम्‌) हम (अपरस्‌) और तो क्या (अभिदध्स:) कहें (देतम) 
द्वित्व-दोपन (एब) ही (न) नहीं (साति) मालूम पड़ता है । 

सं० टी ० - (अस्मिनू-परसात्मलक्षणे) इस-परमात्माके लक्षण स्वरूप-इस ( धाम्नि-म्योतिषि) ज्योति 
के (सर्वकवे-सर्ब-लोकालोक॑, कथति-त्रासमानं करोति जानातीति लक्षण या धातुनाममेकार्थत्वात्‌ सर्वकथः 
“सर्वकूलाधकरीयेवकव:” इति खशप्रत्यवविधानातु) सभी लोक और अलोक को त्रासित करने वाले 


(१७) 
अर्थात्‌ लक्षणाशक्ति से जानने वाले यहाँ कष्‌ ध।तु का अर्थ जानना है क्योंकि धातुओं के अनेक अर्थ होते 
हैं प्रकरण की संगति से अर्थ को सद्भुति होती ही है। अतः यहाँ प्रकरण के वश से ज्ञान अथ्थे लिया: 
गया है सर्वशब्द पूर्वक कष्‌ घातु से खश्‌ प्रत्यय करने पर 'स्वंकष' शब्द बना है । 

(अनुभवं-स्वानुभवप्रत्यक्षम्‌) स्वानुभवप्रत्यक्ष को (उपयाते-प्राप्तेसति) प्राप्त करने पर (नयभरोः- 
गया दरब्धाथिक पर्यायाथिका:-नेगसादय:, तेषां श्रीः) द्रव्याथिक-द्रव्य-सामान्य को विषय करने वाले 
तथा पर्याय-विशेष को विषय करने वाले नयों की लक्ष्मी (न उदयति-म प्राप्नोति) उदय को प्राप्त नहीं 
होती (नयानां परमात्मन्यधिकाराध्योगात्‌) क्योंकि तय परमात्मा के स्वरूप को जानने के अधिकारी 
नहीं हैं अर्थात्‌ तयो में परमात्मा के स्वरूप को जानने की स्वतः क्षमता नहीं होती (बाह्वस्तुप्रकाश- 
कत्थाज्य) दूसरी बात यह भी है कि नय बाह्यवस्तु के प्रकाशक होते हैं । 

(पुनस्तस्मिन प्रकाशिते) और उस उत्कृष्ट परमात्मा ज्योति के प्रकाशित होने पर (शप्रमाणम्‌- 
प्रसीयते-परिच्छिद्यते वस्तुतत्वं येन ततप्रमाणम्‌-स्वापूर्वार्णव्यवसायात्मकम्‌) जिससे वस्तु के असली स्वरूप 
का ज्ञान होता है वह प्रमाण कहलाता है ऐसा प्रमाण अपना और अपने से भिन्न अपूर्व पदार्थ का 
निश्चय करने बाला-जानने वाला होता है। (तख्च द्वेध॑-प्रत्यक्ष परोक्षमेंदात्‌) और वह प्रमाण प्रत्यक्ष 
और परोक्ष के भेद से दो प्रकार का है। (लब्न) उनमें (बिशदं प्रत्यक्ष) जो विशद्‌्-निर्मेल ज्ञान है 
वह प्रत्यक्ष प्रमाण है। (तत्च हू घा) और वह प्रत्यक्ष प्रमाण दो प्रकार का है। (साकल्य बैकल्य भेवात) 
साकल्य और वेकल्य के भेद से (साकल्यं-केवलज्ञानं - सामग्री विशेष विश्लेषिताखिलावरणत्वात्‌) साकल्य 
प्रमाण केवलज्ञान रूप है क्योंकि वह सामग्री विशेष-ध्यानादि तपदचरण विशेष से अपने आवरण करने 
वाले कमे-केवलज्ञानावरण के सर्वथा नाश करने से ही प्रकट होता है । 

(वैकल्यं-अवधिसनःपर्ययभेदात्‌-ह धा) वेकल्य प्रमाण अवधिज्ञान और मन: पर्ययज्ञान के भेद से 
दो प्रकार का है। (ऐल््रियं प्रत्यक्ष सांव्यवहारिक स्पर्शनादोन्दरियभेदात्‌ षोढा) इन्द्रियों से उत्पन्न होने 
वाले प्रत्यक्षज्ञान को सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहते हैं वह स्पर्शन आदि पांचों इन्द्रियों और छठवें मन के 
भेदसे छह प्रकार का होता है। (तस्च प्रत्येकं-अबग्रहेहाबायधारणाभेदाच्चतुर्धा,) और वह भी अवग्रह, 
ईहा, अवाय औरधारणा के भेद से चार प्रकार का होता हैं। (तच्जबहु बहु विधादि द्ादशविषयमेदात्‌, 
बटलिशदधिक तिशत्‌भेद्ित्नम्‌) और वह भी बहु बहुविध आदि बारह विषयोंके भेद से तीन सौ छत्तीस 
प्रकार का होता है। (परोक्ष॑-स्मृतिप्रत्यभिशान तकनिमानागमभेदादबहुधा) परोक्ष प्रमाण-स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और आग के भेद से बहुत प्रकार का है। (एतब्द्विविधलक्षणं प्रमाणम्त 
गतम्‌ इति प्रमाणानां ततृप्राप्तिनिमित्तत्वात्‌ तत्प्राप्ते वेयर्ध्याच्च) ये दोनों प्रमाण जिनके लक्षण भिन्न- 
भिन्न हैं अस्त को प्राप्त होते हैं इस तरह से. प्रभाणों के और उनकी प्राप्ति के निमित्त होने से इन्द्रिय 
आदि की प्राप्ति की व्यर्थता होने से भो प्रमाणों की अस्तिता प्रमाणित होती है। (ब-पुनः) और (निक्षेप- 


बक्त -निषेषस्तु-मासस्थापनाड्ब्यलावभेदतश्जतुर्धा-) निक्षेप तो नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव के भेद से 


( शव ) 
चार प्रकार का है। (तत्न) उनमें (अतद्भुणे वस्तुनि संशाकरणं नाम) जो गुण जिसमें नहीं है उसको उस 
नाम से कहना निर्षेप है। (अन्यत्र सोइ्यमिति व्यवस्थापनं स्थापना) किसी अन्य वस्तु में यह वह है इस 
प्रकार के व्यवस्थापन को स्थापना निक्षेप कहते हैं। (बर्तमानतत्पर्यायादस्यद्‌ द्रध्यम्‌) वर्तमान की पर्याय 
से भिन्न भूत एवं भविष्यत्‌ की पर्याय को वर्तमान में कहना द्रव्यनिक्षेप है। (तत्कालपर्यायाक्रान्त 
बस्तुमावोइसिधोयते) वर्तमान पर्याय से युक्त वस्तु को वर्तेमान पर्यायरूप कहना भाव निश्षेप है (तस्य 
लक समहः) उस निक्षेप का समुदाय (क्वथिदर्पि-कुलचिदि, आत्मनोसन्यत्रालक्ष्येस्थाने यातिलक््छति, 
संदधय ने विद:-त आानोसः) कहां पर अर्थात्‌ आत्मा से भिन्न किसी अन्य जगह चला जाता है इसको 
हम नहीं जानते । (अतिशयालज्रारकथनमेतत्‌) अतिशयालड्भार की अपेक्षा से यह कहा जाता है। 
(प्राथमिकानां-निक्षेपस्योपयोगित्वात्‌) क्‍योंकि प्रथम श्रेणी वालों को निक्षेप उपयोगी होता है। (अब्न) यहाँ 
(अपरसम) और (“निर्देशस्वामित्वसलाधनाधिकरणस्थितिविधानलक्षणम्‌” 'सत्संख्याक्षेत्रस्पप्तंन कालान्तर- 
सावात्य महुत्व लक्षणमभ' जे किमसिदध्सः किकययाम:) निर्देश, स्वामित्व, साधन, अधिकरण, स्थिति 
और विधानलक्षण तथा सत्‌, संख्या, क्षेत्र, स्पशेन, काल, अन्तर, भाव और अल्प बहुत्व लक्षण को भी 
हम क्या कहें (तंत्र) उस परमात्म लक्षण तेज में (तेघासनुपयोगित्वात्‌) उन नय, प्रमाण, निक्षेप आदि 
अनुपयोगी होने से (एज-निश्चयेन) निश्चय ही (हैत॑ द्वाभ्यां, नय नेय, प्रमाण प्रमेय, निक्षेप निश्षेप्यादि 
लक्षणापयां-इतं-प्रसत्लं-दीत, द्ीतमेव हल, स्वाधिकाउणप्रत्ययविधानात्‌) नय नेय, प्रमाण प्रमेय, निक्षेप 
निक्षेप्प आदि दो-दो के लक्षणों से जो लक्षित हो-प्राप्त कियां गया हो उसका नाम द्वैत है ऐसे द्वीत 
को ही हैत कहा जाता है क्योंकि यहाँ द्वीत शब्द से स्वार्थ-द्वीत अर्थ में अण्‌ प्रत्यय किया गया है-ऐसा 
हैत (नभाति नप्नतिभासते) प्रतिभासित-शान-मालूम नहीं होता है, ग्रन्थान्तरमें (तथाचोक्तम्‌) ऐसा 
ही कहा गया है-- 
प्रमाणनय नि्केपा अर्वाचीनपदे स्थिता:। 
केवले च॒ पुनर्स्तास्मस्तदेक प्रतिभासताम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ अर्वांचीनपद पृथक्‌-पृथक्‌ पद में स्थित रहने वाले प्रमाण, नय, निक्षेप पृथक-पृथक प्रति- 
भासित हैं किन्तु केवल ज्ञान स्वरूप उस परमात्मज्योति के प्रतिभासित होने पर तो वही एक उत्कृष्ट 
परमात्मज्योति ही प्रकाशित रहे । अन्य प्रमाण, नय निक्षेप आदि--कोई भी प्रतिभाम्तित न हों। 

भावार्थ - महाँ पर नय, प्रमाण और आदि पद से निशक्षेपरूप अर्थ को टीकाकार ने ग्रहण 
किया है जो प्रकृत अर्थ को प्रकट करने में पूर्णतया उपयुक्त है उनकी संक्षिप्त परिचयात्मक व्याख्या 
करना उचित प्रतीत होती है। अतः सबसे पहले प्रमाण को लेते हैं--'प्रमीयते परिच्छिद्यते वस्तु 
तत्त्वमनेनेतिप्रमाणम्‌' अर्थात्‌ जिसके द्वारा वस्तु का असली स्वरूप जाना जाय उसे प्रमाण कहते हैं 
यहाँ प्रमाण पद से वह ज्ञान समझना चाहिए जो वस्तु के सर्वाज्ू को पृर्णरीति से जाने। वह प्रमाण 
ज्ञान दो प्रकार का है--प्रत्यक्ष और परोक्ष । प्रत्यक्षप्रमाण वह झ्ञान है जो पदार्थों को जानने में स्वाक्नीन 
हो इन्द्रिय आदि परपदार्थों की सहायता की अपेक्षा न रखता हो ऐसा प्रमाण दो प्रकार का होता है-- 


(१६ ) 

पहला सकल प्रत््यक्षप्रमाण और दूसरा विकल प्रत्यक्षप्रमाण | सकल प्रत्यक्ष प्रमाण वह शान है जो केवल 
ज्ञानाव रण कर्म के क्षय होने पर प्रकट होता है जिसे केवलशान, अनन्तज्ञान, क्षायिकज्ञान, अविनाशीज्ञान, 
असहायज्ञात आदि अनेक नामों से पुकारते हैं यह शान त्रिलोक-प्रिकालवर्ती चराचर अनन्तानन्त पदार्थों 
के अनन्तानन्त गुण और उतकी अनन्तानन्त पर्यायों को युगपत्‌ एक साथ एक ही काल में जानता है यह 
ज्ञान सकतप्रत्यक्ष प्रमाण है। बिकल प्रत्यक्ष प्रणाण में दो ज्ञान लिए जाते हैं एक अवधिज्ञान और दूसरा 
मनःपर्ययज्ञान । पहला अवधिल्ञान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की सहायता से रूपीपदार्थ-पुद्गल तत्त्व 
को जानता है इसमें इन्द्रिय आदि परपदार्थ की सहायता की अपेक्षा नहीं रहती यह तो आत्म सापैक्ष 
ज्ञान है लेकिन है विकल क्योंकि यह अवधिज्ञानावरण कम के क्षयोपशम के अधीन है। दूसरा विकल- 
प्रत्यक्षप्रमाण मन:पर्यय ज्ञान है यह भी इन्द्रिय आदि प्ररपदार्थ की सहायता की अपेक्षा तो नहीं रखता 
लेकिन फिर भी अन्य के मन में स्थित पदार्थों को ही जानता है अन्य को नहीं, यह्‌ भी मतःपर्यय ज्ञाता- 
वरण कर्म के क्षयोपशम के ऊपर अवलम्बित है अतएवं विकलप्रत्यक्ष है। दोनों ही ज्ञान सीमित पदार्थ 
को ही जानते हैं सब को नहीं इसलिए भी विकल प्रत्यक्ष है । 

परोक्ष प्रमाण वह ज्ञान है जो पर इन्द्रिय, प्रकाश आदि की सहायता से पदार्थ से मिलकर तथा 
दूर रहकर पदार्थ को जाने। इस परोक्ष प्रमाण में दो ज्ञान प्रहण किये जाते हैं--पहला मतिशान और 
दूसरा श्रुतज्ञान । मतिज्ञान-मतिज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से पांचों इन्द्रियों और मन की सहायता से 
ही पदार्थ को जानता है अतएव पराश्रित होने से परोक्ष प्रमाण है। 


दूसरा श्रुतज्ञान है जो श्रुतज्ञानावरण कर्स के क्षयोपशम से प्रकट होता है यह भी मतिज्ञान पूर्वक 
होता है अर्थात्‌ मतिज्ञान से जाने हुए पदार्थ की बिशेषता को जानता है अतएव परावलम्बी है इसलिए 
परोक्ष है। दोनों शञान अपने-अपने आवरण क्रे क्षयोपशम के रहते हुए भी बाह्य इन्द्रिय आदि की 
निर्मेलता, सुष्ठता, सबलता आदि पर निर्भर है यदि ये सब ठीक हैं तो वे ज्ञान अपना-अपना काम 


करने में पूर्णतया सजग, सक्तिय और सफल हो सकते हैं अन्यथा नहीं । बस यही इनकी पराश्निता है जो 
प्रत्येक ज्ञानी के अपने ही अनुभवगम्य है । ् 


ये दोनों ही प्रमाण जब प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय के भेद को लिये हुए होते हैं तब सत्यार्थ हैं 
भूतार्थ हैं और जब प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय को गौणकर मात्र आत्मस्वरूप के अनुभव में ही तन्‍्मय हो 
जाते हैं तब अभूताथ्थ-असत्याथ हैं यह अध्यात्म तत्त्व की एकदृष्दि है। 

प्रमाण के द्वारा जाने हुए पदार्थ के किसी एक अंश को जानने वाले ज्ञान को नय कहते हैं वह नय 
द्रव्याथिक और पर्यायाथिक के भेद से दो प्रकार का होता है । 

पहला द्रव्याथिक सय---हऋृव्य-सासाल्य को जानने वाले नय ज्ञान को द्रव्याथिकनय कहते हैं। 
तात्पयें यह है.कि प्रत्येक पदार्थे सामान्य ओर विशेष रूप होता है। उनमें जो सामान्यांश को भुख्यता से 
जाने वह द्रब्याथिक नय है। 


( २० ) 
दूसरा पर्यायाथिक नय--जो पर्याय-विशेष को जाने वह पर्यायाथिक नय है। यह नेय द्रव्य सामान्य 
को गौण रखकर विशेष-पर्याय को ही मुख्यता से जानता है ये दोनों नय जब भेदरूप से अपने-अपने 
विषय का ग्रहण करते हैं तब भृतार्थ-सत्याथथ हैं। और जब अभेदरूप से एकमात्र आत्मा को ही अहण 
किया जाता है तब अधभूतार्थ असत्यार्थ है। अध्यात्म दृष्टि में एकमात्र आत्मानुभव की ही प्रधानता होती है 
'उसमें पर की ओर से पूर्ण विमुखता बरती जाती है इतना ही नहीं प्रत्युत्‌ अखण्ड द्रव्य के खण्डों से भी 
पेराइमुख रहकर एकमात्र शुद्ध चेतन्यमय अखण्ड तत्व का ही अनुभव होता है जो वस्तुतः सत्यार्थ- 
यथार्थ है । 
निक्षेप--लोक व्यवहार में सामञ्जस्य स्थापित करने के लिये युक्तियोजना के साथ किसी 
प्रयोजनीभूत कार्य को सुचारु रूप से चलाने के हेतु द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव के अनुसार नाम, स्थापना, 
द्रव्य और भाव में पदार्थ के स्थापन को निक्षेप कहते हैं। वह निक्षेप नामनिक्षेप, स्थापनानिक्षेप, द्रव्य- 
निक्षेप और भावनिक्षेप के भेद से चार प्रकार का होता है :-- 
नाम निक्षेप--जिसमें जो गुण नहीं है उसको उस नाम से कहना नामनिक्षेप है । 
: स्थापना निक्षेप--किसी अन्य पदार्थ में अन्य पदार्थ की तदाकार या अतदाकाररूप से स्थापना 
करने को स्थापनानिक्षेप कहते हैं । 
। द्रव्य निक्षेप--किसी विवक्षित वस्तु की अतीत-भूत और अनागत-भविष्यत्‌ पर्याय को वर्तमान में 
कहना द्रव्यनिक्षेप है । 
भावनिक्षेप--किसी विवक्षित वस्तु की वततमान-हो रही-पर्याय को कहना भावनिक्षेप है। ये सभी 
निक्षेप अपने-अपने लक्षण के अनुसार लक्ष्यभूत वस्तु का जब अनुभव करते हैं तब वे सभी भूतार्थ-सत्याथ्थ 
हैं लेकिन जज मात्र चेंतन्यचभत्कारपूर्ण आत्मा की अनुभूति में ही निमग्न होते हैं तब वे ही अभृतार्थ- 
असत्यार्थ हो जाते हैं । 
ये नय-निक्षेपादि वस्तु को समझने में जरूरी है इसलिए जब वस्तु को समझना होता है तब ये 
सब अपने-अपने विषय का परिपादन करते हुए सत्मार्ग है परन्तु जब आत्म अनुभव किया जाता है उस 
: समय नयादिक का विकल्प भी आत्म अनुभव में बाधक हो जाता है, इसलिए आत्म अनुभव के समय ये 
'नयादिक जो तत्त्व को समझने की अवस्था में प्रयोजनभूत थे वे ही बाधक हो जाते हैं इसलिए स्वभाव 
की दृष्टि में सभी भ्रकार के विकल्प असत्यार्थ और अभूतार्थ कहे गये हैं । 
अर्ब आत्मा के स्वभाव को प्रकाशित करने वाले शुद्ध नय का विवेचन करते हैं-- 
झात्मस्वसाव परसावभिन्‍्तभापुरांसाधन्त विमुकतसेकम्‌ । 
विलीन सकूल्प विकल्पजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोउस्युदेति ॥१०७ 
' अस्थयार्थ--१रसावभिल्नेम) परभावों से भिन्‍न-परपदार्थों से उनके गुण एवं पर्यायों से सर्वभा जुदे 
(भापूण्णम्‌) परिपृर्ण-समस्त लोक और अलोक को जानने वाले ज्ञान से भरपूर (आश्व्तजिमुध्तम्‌) 


(२१ ) 


आदि और अन्त से रहित-किसी के द्वारा उत्पत्ति और विनाश को प्राप्त नहीं होने वाले (एकम्‌) 
अद्वितीय-समस्त भेद भावों से रहित एक रूप रहने वाले (बिलोन सदुरुप विकल्प जालम) शरीर आदि 
में आत्मत्व की बुद्धि स्वरूप सद्धुल्पसे तथा बाह्य पदार्थों में इष्ट अनिष्टरूप विकल्पों से रहित 
(आत्मस्वभावम्‌) आत्मा के स्वभाव को (प्रकाशयन्‌) प्रकाशित करता हुआ (शुद्धनयः) शुद्ध नय (अभ्यु- 
देति) सर्व प्रकार से उदय को प्राप्त होता है । 

सं० टी ०--(अभ्युवेति-डदयं गण्छति) उदय को प्राप्त करता है (कोइसो) कौन (शद्धतयः-शुद्धपरा 
स्मग्राहक व्रव्याथिक:) शूद्धनय-शुद्ध परमात्मद्रव्य को ग्रहण करने वाला द्रव्याथिक नय (कि कुबन्‌) कया 
करता हुआ ? (प्रकाशयन्‌-व्यवतोक्षुबंन्‌) व्यक्त करता हुआ (किम्‌ ?) किसे ? (तम्‌) उस (आत्मस्वभावम्‌- 
शुद्धचिद्पस्वरूप) शुद्धचेतन्यस्वरूप को (कीवृश तस्‌-) कंसे ? (परसावभिन्नं-परे अतेभाबाश्ज परभावा:- 
स्वात्सान्यपदार्था: अथवा परेषां-अचेतनादीनां भावा: स्वभावा: तेभिननम) आत्मा और आत्मा से भिन्‍न 
पदार्थ अर्थात्‌ निज आत्मा से अन्य सभी चेतन अचेतन पदार्थ उनसे जुदे अथवा आत्मा से भिन्‍न अचेतन 
आदि पदार्थों के स्वभाव से पृथक्‌ (भूयः कौदृशम्‌) फिर कंसे (आपुर्णमू-आ-अतिशग्रेन परिपूर्ण) अतिशय 
रूप से परिपूर्ण (ज्ञानाश्वनन्तगुणपूर्णत्वात्तस्य) क्योंकि आत्मा ज्ञानादि गुणों से भरपूर है। (पुनः किम्भूतम्‌ ) 
फिर कैसे (आश्वन्तविमुबतम्‌-अनादिनिधनभित्यर्थ:) आदि और अन्त से रहित अर्थात्‌ अनादि निधन 
(पुनः कीद्शम) फिर कंसे (एकम्‌-अद्वतम) अद्वेत-अद्वितीय (अखण्डद्रव्यत्यात्‌) क्योंकि आत्मा एक 
अखण्ड द्रव्य है (पुनः कोवृशम्‌) फिर कैसे (विलोनसडूरुप विकल्पजालम्‌-परद्रव्येममेदसितिमति:ः सुस्य:, 
अहं सुखी दुःखीत्यादिसतिः विकल्प:, सद्भुत्पश्ण विकत्पश्च सदभुस्पथिकत्पों बिलोनं सजूल्पविकल्पयोर्जालं 
समूहो यस्यतम्‌) शरीरादि परद्रव्य में यह मेरा है! इस प्रकार के विचार का नाम सद्धुल्प और मैं सुखी 
हूँ, मैं दुखी हैं इस तरह के चिन्तन का नाम विकल्प है ये दोनों प्रकार के सद्भुल्प और विकल्पों के समूह 
जिसके नहीं है, ऐसे । 

भावाय --यहाँ निश्चयदृष्टिसे आत्मा के स्वरूप को बताया गया है जिस रूप ज्ञानी अपने आपको 
अनुभव करता है। हरेक वस्तु द्रव्य क्षेत्र काल भाव को लिए हुए है। यहां आत्मा का चारों तरह से वर्णन 
किया गया है। यह आत्मा द्रव्य की अपेक्षा-परभावों से भिन्न और निज चेतन्यभाव से अभिन्‍न है। क्षेत्र 
की अपेक्षा अपने गुण पर्यायों में व्याप्त है। काल की अपेक्षा जिसका न आदि है न अन्त है। भाव की 
अपेक्षा संकल्प और बिकल्प जाल से रहित ज्ञान मात्र है। संकल्प कहते हैं पर में अपनेपन को और 
विकल्प कहते हैं मैं सुखी हैं, मैं दुखी हूँ आदि को। इस प्रकार शुद्ध नय के द्वारा वस्तु का प्रकाशन होता 
है। वह आत्मद्रव्य कैसा है एक-अकेला है। यह वस्तुस्वरूप है। हरेक वस्तु अपनी सत्ता को छोड़कर 
पररूप नहीं हो सकती। अपने गुणों से अभिन्न अपने ग्रुणपर्याय में व्याप्त और आदि अन्त से रहित 
चैतन्यमात्र ऐसा आत्मा का स्वभाव हैं जो शुद्ध नय का विषय है । 


अब आत्मानुभव की प्रेरणा करते हैं ।-- 


(१२ ) 


नहिविदधतिबद्स्पृष्टभावादयो5मी स्फुटसुपरितरस्तोःप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ । 

ध्रनुभवतु तसेव योतमानं समन्‍्ताज्जगदपंगतमोहीभूय सम्पक्स्वभावभ्‌ ॥११७ 

अन्वयार्थ - (यत्र) जिस शुद्ध आत्मा में (अमो) ये (बद्धस्पृष्टभावादयः) बद्धभाव-कर्मबन्धन से 
युक्त बन्धरपर्याय तथा स्पृष्टभाव--कर्म परमाणुओं के स्पर्श से युक्त स्पशंपर्याय आदि अनेक पर्यायें 
(उपरि) ऊपर २ (स्फुटम्‌) प्रकटरूप से (तरन्तः) तैरती-चलती हुईं (अपि) भी (एत्य प्रतिष्ठाभ) प्रतिष्ठा 
को (ति) निदचय से (न) नहीं (जिदधति) पाती | (जगत्‌) हे संसारी प्राणियो (अपगतमोहीभूय) मोह- 
नीय कर्म से रहित होकर अर्थात्‌ मोहनीय कम का मूलोच्छेद करके अर्थात्‌ पर से एकत्व बूद्धि छोड़ कर 
(समस्तात्‌) सब तरफ से (धोतसानम्‌) प्रकाशमान (तम्‌) उस (सम्यक ) समीचीन-सत्य-यथार्थ (स्वभावम) 
टकोत्कीर्ण चैतन्य ज्ञानचन स्वभाव को (एव) ही (अनुभवतु) अनुभव में लाओ | 
ह सं० टीका--(भो जगत्‌- भोजगन्निबासोलोक ?) हे जगत्‌ में रहने वाले मनुष्यो ? (आधारे- 
आधेयस्थोपचार:,) यहां आधार में आधेय का उपचार-व्यवहार किया गया है अर्थात्‌-जगत को ही 
मनुष्य कह दिया गया जब कि जगत्‌ खुद मनुष्य नहीं है किन्तु मनुष्य के रहने का ठिकाना है यही आधेय- 
मनुष्य का आधारभूत जगत में उपचार किया गया है। (लोकोक्तिरपोद्शी४स्ति) लोकव्यबहार भी ऐसा 
ही है। जैसे--(मालवो देश: समागतोउल्र, इत्युक्ते तत्रत्याभूमिर्नागता किन्तु तत्नत्यो लोक:) यहाँ मालब 
देश आया है ऐसा कहने पर मालव देश की जमीन नहीं आई किन्तु उसमें रहने वाला मनुष्य आया है। 
(तथा) तेसे (जगदित्युक्से जगस्लिवासिलोक:) जगतू ऐसा कहने पर उसमें रहने वाला मनुष्य। (अन- 
भवतु-- अनुभवगोचरीकरोतु,) अनुभव करो या अनुभव का विषय बनाओ । (कम) किसको (तसेव- 
स्वभावभ्‌) उसी आत्मा के स्वभाव को (शुद्धनिश्चयनयोक्‍्तत्वातू, यथोक्‍तस्वन्नाबम्‌) जो शुद्ध निश्चय- 
नय से कहा गया है अतएवं यथार्थ है। (अथवा स्वभावं-स्वपदार्थ स्वशुद्धचिद्रपमित्यर्थ:) आत्म पदार्थ को 
को जो शुद्ध चेतन्यमय है। (सम्यक-यथोक्‍ततया) यथोक्‍्तरूप से जिस रूप में कहा गया है उस रूप से 
(किस्शतम्‌ ?) कंसे (समन्तात्‌-सासस्त्येन) समस्त रूप से-- सब प्रकार से । (झोतसानम्‌-लोकप्रकाशमानम्‌ ) 
लोक में प्रकाशमान । (कि-कृत्णा) क्या करके (अपयत सोहोभूय-अपगतमोहोभूत्वा-विनष्टमोहोभ्त्वेत्यर्थ:) 
:घोहनीय कर्म से रहित होकर--मोहनीय कम का विनाश करके (यत्न-आत्मलि) आत्मा में (असो) ये 
-(बद्स्पृष्टभावादय: बद्ध:-कर्म मोकमंभ्यां संश्लेषरुपेणवन्धेनबद्ध:, स्पृष्ट:--विश्रसोपचयादिपरसाणुसिः 
अस्येश्व संयोगमात्रतया स्पृष्ट,, बद्वश्चस्पुष्टश्च-बढ़ स्पृष्टो तो च तो भावो तावेबावियेंषामन्ययुतादोनाअ्स 
ले ज् ले भावास्यते तथोक्‍ताः) कर्म और नोकम के साथ संब्लेषरूप बन्ध से बद्ध और विस्सोपचयादिरूप 
-परमाणुओं से तथा अन्य परमाणुओं से संयोगमात्र होने के कारण स्पृष्ट ऐसे बद्धस्पृष्ट भाव तथा अन्य युत 
आदि भाव (एत्थ-आगत्प प्राप्येत्यर्थ:) प्राप्त करके (प्रतिष्ठां-स्थिति-माहात्म्यं बा) अवस्थान या महृत्व को 
(गहिविदधति-नेजदधते) नहीं करते (स्फुटं व्यवं-यथाभवतितभा) स्पष्ट-ध्यक्तरूप से (उपरि) कृपर 


( २३ ) 
(संबंतः तरम्तोडषपि-सबंत: उत्कृष्ठाभवन्तोडपि व्यवहारपृष्टया वृश्यमाना अपि व्यचहारिभि: कष्यसाना 
अपोत्यर्थ:) सबसे उत्कृष्ट होते हुए भी व्यवहार दृष्टि से दिखाई देने वाले अर्थात्‌ व्यवहारियों के द्वारा 
कहे जाने बाले। (उक्‍्तझ्ख) कहा भी है-- 
अस्पुष्टमबद्धमनस्य-मयुतसवशेषसबि श्मोपेत: । 
यः पश्यत्यात्मानं स पुमान्‌ खलु शुद्धनयनिष्ठः ४ 
अर्थात्‌-(यः) जो (पुमान्‌) पुरुष (आत्मानम्‌) आत्मा को (अस्पृष्टम्‌) अस्पृष्ट--कर्म परमाणुओं 
से छुआ नहीं गया (अबड़म) कम ओर नोकमों से बंधा हुआ नहीं (अनम्यम्‌) अन्य वस्तु से शूस्य 
(अयुतम्‌) अन्य पदार्थ से मिला हुआ नहीं (अवशेषस्‌) अवशेष-परिपूर्ण (अविश्वम्ोपेतः) विपर्यय ज्ञान 
रे 3 (पश्यति) देखता है (सः) वह मनुष्य (खलु) निदचय से (शुद्धनयनिष्ठः) शुद्धनय के स्वरूप में 
स्थत 
भावार्थे--जो ज्ञानी पुरुष आत्मतत्त्व को अस्पृष्ट-कर्मों से अछूता, अबद्ध-कर्मों से नहीं बंधा. हुआ, 
अनन्य--आत्मा से भिन्‍न किसो भी वेतन और अचेतन पदार्थ से रहित, अयुत -परपदारथे के मेल से 
रहित, और अशेष-परिपूर्ण--इन पांच विशेषणों से विशिष्ट देखता है, जानता है ओर अनुभव में लाता 
है वही नि३चय से ज्ञानी पुरुष कहलाता है। 
शरीरादि में एकत्व बुद्धि छोड़कर एक अकेले चैतन्य स्वभाव का अपने रूप से अनुभव करने की 
आचाय॑ प्रेरणा करते हैं। रागादि भाव होते हुए भी वे आत्मा के स्वभाव में प्रवेश नहीं कर सकते । जैसे 
किसी के घर में उसके अपने लोग भी रहते हैं ओर कुछ लोग बाहर के आये हुये भी ठहरे हुए हैं वहां दो 
विकल्प उठते हैं कि घर में कितने लोग हैं, उस समय सबकी गिनतो हो जाती है परन्तु जब यह कहा 
जाता है कि इस घर में घर के लोग कितने हैं तब जो बाहर वाले हैं उनको बाद देकर मात्र घर वालों 
को ले लिया जाता है। जब हम बाहर वालों को घर वालों की गिनती में नहीं लेते ओर कहते हैं ये 
हमारे घर के नहों हैं तब उनका महत्व खत्म हो जाता है। इसी प्रकार यह देखना है कि घर में कितने 
हैं और घर के कितने हैं। यहां पर आचाये घर के कितने हैं इसको बताना चाहते हैं। यही दृष्टि यदि 
आत्मतत्व पर डाली जाती है तो घर के तो मात्र ज्ञान-दशेन स्वभाव ही है बाकी रागादि शरीरादि सब 
बाहर से आये हुए हैं वे घर के नहीं हो सकते हैं। इसलिए बाहर वालों को बाद देकर जो घर के बचे 
ज्ञान-दर्शन उनको अभेद करके एक अकेली आत्मा का अवलोकन करना है जो सदा प्रकाशमान है.। 
अब बन्ध के विच्छेद पूर्वक आत्मस्वरूप का प्रकाश होता है यह बताते हैं--- ह 
भूत सानतसभूतमेवरभसामिर्भिद्चनन्ध सुधी- 
यंद्चन्तः फिल कोधप्यहों कलयति व्याहस्य मोह हठाव्‌ । 
झात्मात्मानुभवेकगस्यभहिसा व्यक्तोत्यभास्तेश्रुवं, 
लित्यं कर्मकलजुपजू: विकलो देव: स्वयं शाइवतः ॥ १ श॥ 


( २४ ) 

अन्ययार्थ- (यः) जो (कः) कोई (अपि) भो (सुधोः) ज्ञानी सम्यग्दृष्टि (भूतस) हो चुके 
(भाग्तभ्‌) हो रहे ओर (अभतम्‌) आगे होने वाले (बन्धम्‌) बन्ध को (रभसा) शीक्ष ही, (निन्चिद्च) 
आत्मा से पृथक्‌ कर देता है वह (हठात) बन पूर्वक-अपने पुरुषार्थ से (मोहम) मोहनोय कर्म को 
(भ्याहस्य) नाश करके (किल) आगमानुसार (यदि) यदि (अन्तः) आत्मा को आत्मा में (अहो) 
निएचय से (कलयति) मिला देता है (तहि) तो (अथम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (आत्सानुभवेक गम्य- 
महिमा) अपने अनुभव के द्वारा ही अपनी महिमा को जानता है कि एक (व्यक्तः) सर्व से पृथक्‌ (नित्यम्‌) 
हमेशा (कर्मकलझ्भूपडकविकल:) कमेमलरूप कर्देम से रहित (स्वयम्‌) खुद-ब-खुद (पुबम) निश्चय से 
(शाश्वतः) अविनाशी (देवः) देव (आस्ते) विराजमान है। 

सं० टीका--(किल-इति-आगमोक्तौ) किल यह आगम का वाचक अव्यय है (अहो इति आश्चयें ) 
अहो यह आश्चर्य का वाचक अव्यय है (यदि) यदि-अगर (को$पि) कोई भी (सुधो: धीमान) बुद्धि- 
मान्‌-आत्मज्ञानी (अस्तः-अस्यन्तरे-शुद्धचिदूपम्‌) अन्तरज़ में शुद्धचिद्रप को (कलयति-अनुभवति-अवलोक- 
मति-साक्षात्करोतीत्यर्भ:) अनुभव करता है अवलोकन करता है अर्थात्‌ प्रत्यक्ष करता है (ब्याहत्य- 
निश्शेवभुस्मूल्य) पूर्णहप से उत्मूलत --विनाश करके (कम्‌ ?) किसका (मोहं-अष्टविशति प्रकृतिभेद- 
सिल्ने सोहनोयं कर्म) अट्टाईस प्रकार के मोहनीय कर्म का (कथम्‌ ?) कैसे (हठात्‌--बलात्कारेण तपो- 
ध्यानाविभि:) हठ से--अनशन आदि बाह्य तपों तथा प्रायश्चित्त आदि ध्यानान्त अन्तरज्भध तपों के बल 
से (पुनः किकृत्य) फिर क्या करके (निर्भिद्य-निश्शेषं भेदथित्वा) पूर्णछ्प से भेदन करके (कम्‌) किसका 
(बरघधन्‌ --प्रकृतित्यित्यनुभ(गत्रवेश लक्षगं चतुर्धाकर्म बन्धस्‌) प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश लक्षण 
वाले चार प्रकार के कमें बन्त का (कथप्‌) केसे (रससा शोप्र -शुक्लध्यानावाप्त्यनस्तरम्‌-अन्तमुंहतंतः) 
शीघ्र ही शुक्लध्यान की प्राप्ति के अन्तर्मुहुतंवाद (कीदृश बन्धम्‌) कैसे बन्ध का (भूतं-पूर्व-संसाशवस्थायां 
समयप्रवद्धेत्वरुपेणबर््ध निर्जेराबशान्निर्जोर्थ) भूत--पहले संसार अवस्था में समय प्रबद्ध के रूप से बांधे 
गये कर्मों को निर्जरा के वश से निजीणें करके, झड़ा करके (भान्तम्‌ बर्तमानम्‌-- योगादिभिरागसकर्मंसमय- 
ब्रबदधं, अस्तः संब्र दहान्विददय) वर्वेधान में योग आदि के जरिये आने वाले समयप्रबद्ध के प्रमाण कर्मों 
को अन्तरज्ु में संवर के वश से रोक करके (अभूतं-अनागतं-अग्नेबष्यमानं मिरुद्धघ) आगे बंधने वाले कर्मों 
को रोक करके (तत्कारणयोगकुषायाणासभावात्‌) आने वाले कर्मों के कारणभूत मोग और कषायों के 
अभाव से (कारणासाजे कार्यस्थाप्यशावादितिस्यायात) कारण का अभाव होने पर कार्य का भी अभाव 
होता है ऐसा न्याय होने के कारण (एब-निश्चयेन) निश्चय से (तबिति-अध्याहायंभू) तत्‌ शब्द का समा- 
वैश कर लेना चाहिए। 

(अय॑-अत्यक्षीभूत:) यह प्रत्यक्ष में आ रहा (आत्मा-शुद्धच्चिद्रूप:) आत्मा शुद्ध चेतन्यमय जीव 
(ब्यक्त:-सालात्‌-अनन्तचतुष्टयापन्न:) व्यक्त साक्षात्‌ अनन्तचतुष्टय-अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्त सुख 
ओर अनस्तशक्ति को प्राप्त हुआ (प्रुबभू-निश्चितम्‌) अटल निश्चित (आस्ते-तिष्ठति) है (कोद्शः ?) 


(२५ ) 
कैसा (आत्मात्सानुभवेकगस्यमहिसा-आत्मनश्चित्स्वरूपस्य, अनुभवः तेन एकः अद्वितोय:-गम्यः-लेय: 
महिमा माहात्म्यं यस्यथ सः) चैतन्यस्वरूप आत्मा के अनुभव से जानने योग्य असाधारण महिमा वाला। 
(नित्यं-सदेव-परसावस्थायासम) हमेशा-परमात्मदशा में (कर्मेकलंकपंक विकलः कर्स एबं कलंकपंकः 
संसारस्य कालंकच् हेतुत्वात्‌ तेन विकलः रहितः) कर्मरूप कलड्भूपड़ ही संसाररूप कलदड्भधू का कारण है 
अतएव उससे रहित (पुनः किम्भूतः ?) फिर कैसा ? (देवः दौोव्यति-क्रोड़ति-एकलोलोभावमनुगच्छति- 
परसात्मपदे--झोतते वा देवः) देव - जो आत्मस्वरूप में ही क्रीड़ा करता है अर्थात्‌ तन्‍्मयता को प्राप्त 
होता है अथवा जो परमात्मपद में प्रकाशमान है। (स्वयं कर्माग्चनपेक्षत्वेन शाश्वतः नित्यः) जो स्वभावतः 
कर्मादि की अपेक्षा न रखने से शाइवत-नित्य है । 
भावार्थ - वस्तुतत्त्व दो दृष्टियों से देखा जाता है! पहली निशचयदृष्टि और दूसरी व्यवहारदृष्टि | 
निश्चयदृष्टि से वस्तु का जो खासरूप होता है वही देखा जाता है उसमें अन्य का लगाव नहीं रहता। 
प्रकृत में उसी दृष्टि को मुख्य रखकर आत्मनिरीक्षण किया गया है जिसमें यह बताया गया है कि आत्मा 
कर्म की तमाम उपाधियों से रहित नित्य अविनाशी चैतन्य का अखण्डपिण्ड है। अपने द्वारा ही अनुभव में 
आने वाला साक्षात देव है। मात्र चैतन्य के सिवाय इसमें अन्य किसी भी चेतन या अचेतन का सम्बन्ध 
नहीं है। यह अन्तर्मुखी दृष्टि ही निश्चयदृष्टि है इसी का दूसरा नाम शुद्धदृष्टि या द्रव्यदृष्टि है। व्यवहार 
दृष्टि इससे भिन्न है, बहिर्मूखी है, पराक्षित है। वह वस्तु के यथार्थ रूप को नहीं देखती । ऐसी बहिर्मुखी 
दृष्टि से आत्मदर्शन सम्भव नहों है यह जानकर बुद्धिमान्‌ का कर्तव्य है कि वह बहिर्मुख्ली दृष्टि को 
छोड़कर अन्‍्तर्मुखी दृष्टि को अपनावे जिससे वह आत्मदशेन करने में समर्थ हो सके । 
अब आत्मानुभूति का समर्थन करते हैं-- 
प्रात्मानुभतिरितिशुद्धनया स्मिका या ज्ञानानुभूतिरियमेत् किलेतिबुद्धवा । 
झात्मानसात्सनि निवेश्य सुनिःप्रकसश्प सेको5सतु नित्यमवबोधघनः समस्तात्‌ ॥१३४ 
अन्धयार्थ--(इति) धूर्वोक्‍्त प्रकार से (या) जो (शुद्धनयात्मिका) शुद्धनयस्वरूप (आत्मानुभूतिः) 
आत्मा का अनुभव (अस्ति) है (इयम्‌) यह (एवं) ही (शानानुभृतिः) ज्ञान का अनुभव है (इति) ऐसा 
(किल) निश्चय से (बुद्धबा) जानकर (आत्मानम्‌) आत्मा-अपने-को (आत्मनि-) आत्मा-अपने में (घुनिः- 
प्रकम्पम्‌) पूर्ण निश्वलता के साथ (नित्रेश्य) स्थापित-लगा करके (नित्यम्‌) सदा-हमेशा (समन्‍्तात्‌) 
सब तरफ से (अवबोधघनः) ज्ञानघनस्वरूप (एकः) अद्वितीय (आत्मा) आत्मा (अस्ति) है (एबम्‌) ऐसा 
(दृश्येत) देखना चाहिए । 
सं० टो० - (किल-इति-निश्चितम्‌) किल यह निश्चित अर्थ का वाचक अव्यय है। (इति-पूर्वोक्त- 
प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (शुद्धनयात्मिका-शुद्धनय एव आत्मा-स्वरूप यस्या: सा) शुद्धनय ही जिसका 
स्वरूप है ऐसी (या) जो (आत्मानुभूतिः-आत्मनः चेतन्यस्थ, अनुभूति:-अनुभवः-उपलर्धिर्वा) शुद्ध आत्मा के 
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स्वरूप की उपलब्धि (पारमाथिकी आत्मोपलब्धिरित्यर्थ:) अर्थात्‌ आत्मा के असलों स्वरूप की प्राप्ति 
(अस्ति-बतंते) है (इयमेब-आत्मानुभूतिरेव) यह आत्मा की अनुभूति ही (ज्ानानुभूतिः झानस्थ-सम्यगवबो- 
धस्य, अनुभूति: अनुभवः-उपलब्धिर्या) सम्यग्श्ञान की उपलब्धि-प्राप्ति (अस्ति) है (इति-इत्थम्‌) ऐसा 
(बुडवा-मत्वा) जानकर या मानकर (एक:-अद्वितोयः) अद्वितीय (समनन्‍्तात्‌-सामस्त्येन) पूर्णरूप से-सब 
ओर से (किम्भूत:) कैसा (नित्य॑-निरन्तरम्‌) निरन्तर-सदा-हमेशा (अवबोधघन:-केवललशान पिण्ड:) मात्र 
ज्ञान का समूहरूप (कि कुत्वेको$स्ति) क्या करके-एक है ? (निवेश्य-आरोप्य) आरोपण स्थापन-करके 
(सुनिष्प्रकम्पम्‌-अविचल यथाक्षवति तथा) अविचल-स्थिर जैसे तने वेसे (आत्सनि-स्वस्वरूपे) अपने स्वरूप 
में (आत्मानम्‌-स्वस्थभावम्‌) अपने स्वभाव को देखो । 

भावार्थ - जैसे शरी रादि परद्रव्यों से परथक्‌ आत्मा के श्रद्धान को सम्यग्दशेन कहते हैं वेसे ही 
सम्यग्दर्शन के विषयभूत आत्मा के ज्ञान को सम्यग्शान कहते हैं यह तो मात्र सम्यग्दशन एवं सम्यग्जान 
की परिभाषाएं हैं जो अपने-अपने विषय का संक्षिप्त परिचय उपस्थित करती हैं। यहां अध्यात्मदृष्टि को 
मुख्य मानकर सम्यग्दर्शन एवं सम्यग्शान का विचार किया गया है जिसकी खास विशेषता यह है कि 
जब सम्यर्दशन सर्वोत्म व्यापक है तब सम्यग्शञान भी बेसा ही आत्मा के सर्वेप्रदेशों में व्यापकरूप से 
रहता है वही सम्यग्शान ही आत्मा है और ऐसी आत्मा की अनुभूति ही ज्ञानानुभूति है जो सम्यरज्ञान के 
लक्षण से लक्षित है यही सम्यरशान अध्यात्म ज्ञानियों का सम्यग्जान है। इसमें और केवलज्ञान में मात्र 
पूर्णता तथा अपूर्णता का ही अन्तर है अन्य कुछ नहीं । 

अब परमात्मा के स्वरूप की प्राप्ति हमारे हो- यह प्रकट करते हैं-- 

ग्रतण्डितमनाकुल ज्वलदनन्तसन्तबंहिमंहः परममस्तु नः सहजमुहिलासं सदा । 
चलिदुच्छवलप्निभेरं सकलकालसालम्बते यदेकरसमुल्लसल्लवरणखिल्यल्लीलायितम्‌ ॥१४॥ 

अन्वयार्थ --(यत्‌) जो (अखण्डितम्‌) खण्ड रहित ज्षेयों के द्वारा जिसका खण्ड नहीं किया 
जा सकता हो (अनाकुलम्‌) आकुलता रहित (अनन्तम्‌) अनन्त-विनाश-रहित (अन्तर्बहिः) अन्तरज्भ 
और बाहिर में (ज्वलत्‌) प्रकाशमान (सहजम्‌) स्वाभाविक स्वभाव से उत्पन्न (सदा) सव्वदा-हमेशा 
(उहिलासम्‌) उदीयमान सुखवाला (चिदुच्छवलन्‌ निर्भरम्‌) चैतन्य के परिणमनसे भरपूर (सकल- 
कालम्‌ ) भूत भविष्यत्‌ और वर्तमान काल में (उल्लसललवण खिल्य लोलायितम्‌) शोभमान नमक की 
डली की लीला के समान विस्तृत या व्याप्त (परमम्‌) सर्वेश्रेष्ठ (महः) तेज (एकरसम्‌) शुद्ध परमात्मरूप 
रस का (आलम्बते) आलम्बन करता है (तत्‌) वह- उत्कृष्ट परमात्म तेज (गः) हमें (सदा) सदा 
(अस्तु) प्राप्त हो । 

सं० टी ०--(अस्तु-भचतु) हो (कि तत्‌ ?) वह क्‍या ? (परम महः जगवुत्कृष्टज्योति: जगठाकाश- 
कत्वात्‌) जगत में वह उत्कृष्ट तेज जो जगत्‌ को प्रकाशित करने में कारण है (केघाम्‌ ?) किनके (सः- 
. अस्माकस्‌) हमारे (कि भूतस्‌ ?) कंसा ? (अखण्डितम्‌-न खणिडतं-अध्वस्तम्‌-केनापि प्रमाणेन कैश्चिद्विवादि- 
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भिस्तत्स्वरूपस्थ श्ण्डयितुभशक्‍्यत्थात्‌) खण्डित नहीं किया गया अर्थात्‌ कसी भी प्रमाण से किन्हीं 
विवादियों के द्वारा जिसका स्वरूप खण्डित नहीं किया जा सकता | जिनेन्द्रदेव के द्वारा कहा गया सूक्ष्म 
वस्तु का स्वरूप हैतुओं के द्वारा खण्डित नहीं हो सकता ऐसा आगम का वचन है। (अनाकुल न केनापि- 
व्यकुलोकृतं तत्स्वरूपस्यकेनापि पुद्गलादि संयोगेनास्पृष्टत्थात्‌ जलेनविशनीपत्रवत्‌) आकुलता रहित 
अर्थात्‌ तथाकथित तेज का स्वरूप किसी के भी जरिए पीड़ित नहीं हुआ है साथ हो किसी पुदूगल आदि 
संयोग से छुआ भी नहीं है जल से कमलिनी के पत्र के समान अर्थात्‌ जैसे जल में रहने वाला कमलिनी का 
पत्र स्वभाव से जल से स्पर्श नहीं होता वेसे ही आत्मिक तेज पुद्गलादि के संयोग से संयुक्त नहीं होता। 
(भूयः किम्भूतम्‌ ?) फिर कैसा ? (अनन्तं-न विश्वते, अन्सो विनाशों यस्यतत्‌, तद्गुणाविभविन, विनाश- 
रहितत्वात्‌) अनन्त-विनाश रहित क्योंकि बह तेज जो अपने आवरणभूतकर्म के हटने पर प्रकट हुआ है 
उसका विनाश नहीं होता । (अन्तः-अभ्यन्तरे) भीतर (बाह्य ) बाहिर (ज्वलत्‌-बेदोप्यमानम्‌ बहिरन्तः 
स्वरूप प्रकाशकत्वात्‌ ) देदीप्यमान-प्रकाशमान अर्थात्‌ यह्‌ तेज अन्दर और बाहिर के अपने असली रूप 
का प्रकाश करता है। (सहजं-स्वाप्ाविकं-केनापीश्वराविना$हल्रिमत्वात्‌) स्वाभाविक अर्थात्‌ किसी 
ईदवर आदि के द्वारा किया हुआ नहीं है। (सदा-निरन्तरम्‌ ) हमेशा (उद्विलासम्‌-उत्‌-ऊध्यं तनुबातवलगरे 
विलास:-सुखानुभवनं अथवा उदयसानो बिलासो यस्थतत्‌) ऊपर तनुवातवलय में सुखानुभव करने वाला 
अथवा जिसके सुख का अनुभव हो रहा है (तत्‌) वह (चिदुच्छवलन्‌ नि्भरं-चितः चेतस्पस्य-उच्छवलन तेन 
निर्भरं-प्रवर्धभानचित्स्वभावत्वात्‌ ) चित्‌ चेतन्य के परिणमनों से व्याप्त क्योंकि चैतन्यस्वरूप आत्मा का 
स्वभाव बढ़ रहा है (यत्‌-परंण्योतिः) जो उत्कृष्ट परमात्मतेज (सकलकालम्‌-पूर्वापरवर्तमानकालम्‌) भूत 
भविष्यत्‌ और वर्तमान में (एकरसम्‌ शुद्धपरमात्मरसम्‌) शुद्ध परमात्मरस का (आलस्बते-अवलस्बयति) 
आलम्बन करता है--स्वाद लेता है (कितत्‌) किसके समान (लब॒ण रसबत्‌) लवण रस के समान (यथ्थेव हि 
व्यञ्जन लुग्धानामबुद्धानां लोकानां विचित्र व्यव्जन संयोगोपजातस्य सामान्यवि शेषाविभविति रोभावाभ्या- 
सनुभूयसानं लवण स्वदले, न मुनरन्य संयोग शून्यतोपजात सामान्‍य विशेषाविभावंतिरो भावाभ्याम्‌, ) जैसे 
व्यञ्जन के लोभी अज्ञानी मनुष्य नाना प्रकार के व्यव्जनों के संयोग से उत्पन्न सामान्य और विश्ञेष के 
आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ अनुभव में भाने वाले लवण रस का स्वाद लेते हैं किन्तु अन्य पदार्थ के 
संयोग के अभाव से उत्पन्न सामान्य और विद्येष के आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ नहीं। (तथेब शेय 
लुब्धानामबुद्धानां विचित्र प्रमेयाकार करंबितसामान्य-विशेषातिरोभावादिभविाष्यामनुभूपमान ज्ञामंस्वदते न 
पुनस्तव्रव्यसंयोगशुन्यतोपभात सामान्यविशेषाविभभावितिरोभावाभ्यां शानिनां-केैवल लबणरसिकानां तु तदेक॑ 
स्वबले) वैसे ही शेय के लोभी अज्ञानी विचित्र प्रमेयों के आकार से युक्‍त्त सामान्य और विशेष के आविर्भाव 
तथा तिरोभाव के साथ अनुभव में आने वाले ज्ञानका स्वाद लेते हैं किन्तु अन्य के संयोग के अभाव से उत्पन्न 
हुए सामान्य जोर विशेष के आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ नहीं। (भूयः किम्भूतम्‌ ?) फिर कंसा 
(इतिपदं सर्वत्र विशेषणे योज्यम्‌,) यह पद सभी विशज्लेषणों के साथ लगाना चाहिए। (उल्लसवित्यादि-- 
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उल्लसन्‌-उत्लासं गच्छन्‌, सचासो लबणखित्यश्च॒ लवण खण्ड तरय लोला, तद॒वायतलं-बिस्तुतम्‌ ।) उल्लास 
को प्राप्त होने वाले लवण के खण्ड-टुकड़े को लीला के समान विस्तृत । (यथा-अलुब्धबुद्धानां केंबल: 
सेन्धवखित्य: परव्रब्य सम्पकराहित्येनेवानुभूयभानः सर्वतोध्प्येक लवणरसत्वाल्लयणस्वेन स्वदते तथा- 
त्मापि सकलपरद्रव्य बेकल्येन केबल एवं कल्पमान: सर्वतोष्प्य द्वितीय विशानघनत्थाद्‌ बोधत्वेन स्थढते। ) 
जैसे निर्लोभी ज्ञानी मनुष्य सिर्फ नमक के टुकड़े को परद्रव्य के सम्बन्ध से रहित हा अनुभव करता है 
क्योंकि वह सब तरफ से मात्र लवण रस होने से लवणरूप से ही स्वाद में आता है वैसे ही आत्मा भी 
सभी परद्रव्यों के अभाव से भाज्र आत्मा रूप में ही अनुभव में आता है क्योंकि वह सब तरफ से अद्वितीय- 
असाधारण विज्ञानधन होने से विज्ञान रूप से ही अनुभव में आता है । 

भावार्थ - टीकाकार ने 'उल्लसल्लवण खिल्यलीलायितम्‌' विशेषण को जिस विस्तार के साथ 
खुलासा किया है बह वस्तुत: प्रकृत विषय को दर्पण की तरह स्पष्ट झलका देता है। उन्होंने अज्ञानी और 
नानी की नैसगिक प्रवृत्ति को ही प्रकट करने में लवण की डली को उदाहरण रूप से प्रस्तुत किया है। 
थे कहते हैं कि अज्ञानी स्वाद का लोभी नाना व्यज्जनों के संयोग से बनने वाले स्वाद को जो विविध 
उ्प्रझ्जनों के संयोग से उत्पन्त हुआ है उन विविध व्यञ्जनों के स्वाद की तरफ दृष्टि न रखते हुए मात्र 
नमक का ही स्वाद मान बैठता है पर यथार्थेत: वह मात्र नमक का न होकर नाना व्यण्जनों का 
मिश्रित रूप है जो अज्ञानी की दृष्टि में आता ही नहीं है। परन्तु ज्ञानी तो यह जानने में कोई कोर-कसर 
नहीं रखता है कि यह स्वाद तो अमुक व्यञ्जन का है और यह स्वाद मात्र नमक का है। वेसे ही अज्ञानी 
जैयों का लोभो नाना ज्ञेयों के आकार से युक्‍त ज्ञान को नाना ज्ञेयों के आकारों से सहित न मानकर मात्र 
ज्ञान का रूप ही मानता है जो वस्तुस्थिति के सब्वेथा प्रतिकूल है। लेकिन ज्ञानी उन-उन ज्ञेयों के 
आकारों को जो ज्ञान के अन्दर प्रतिविम्बित हैं उन्हें उन जेयों के ही मानता है ज्ञान क॑ नहीं किन्तु उनके 
रहते हुए भी जो ज्ञान का आकार या स्वाद है वह उसे ज्ञानरूप से ही स्वीकार करता है इसका मात्र 
कारण स्वपर भंद विज्ञान ही है जो यथार्थ वस्तु स्वरूप को प्रस्तुत करने में सक्षम है। 

अब उसी परमात्म ज्योति स्वरूप की उपासना की प्रेरणा करते हैं-- 


एप ज्ञानघनो नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुमिः। 
साध्यसाधक भावेन दिघेकः समुपास्यताम्‌ ॥१४॥ 
अन्वयार्थ-- (सिद्धिम) सिद्धि-आत्मा के परिपूर्ण स्वरूप को (अभोप्सुभिः) प्राप्त करने की इच्छा 
करने वाले (नित्यम्‌) सदा-हमेशा (ज्ञानधनः) ज्ञान से लवालव भरे हुए (एथः) इस (एकः) एक अभिन्न 
(आत्मा) आत्मा को (साध्य साधकभावेन) साध्य साधकरूप से (द्विधा) दो प्रकार से (समुपास्यताम ) 
अच्छी तरह से उपासना करें। 
सं० टी०-- (एव आत्मा-चिद्रूयः) इस चैतन्य स्वरूप आत्मा की (नित्यं-सदा) हमेशा (समुपास्यतां- 
सेध्यतां-ध्यायतामित्यबं:) उपासना की जाय (कै: ?) किनके द्वारा (सिद्धि-२बात्मोपलब्धिम्‌) अपने स्वरूप 


(२६ ) 
की प्राप्ति को (सिद्धि: स्वात्मोपलब्धिरितिबधनात्‌) क्योंकि स्वात्मोपलब्धि का नाम ही सिद्धि है ऐसा 
आगम का वचन है (अभोप्सुतिः-प्राप्तुमिच्छिन्ि:) प्राप्त करने की इच्छा करने वालों द्वारा (किम्भ्तः ?) 
कैसा आत्मा (झानधनः बोधपिण्ड:) ज्ञान का पुञ्ज (एक:न्‍योइट्वितीय:) जो अद्वितीय है (साध्यसाधक- 
भावेन--साध्यश्च साधकश्च तो, तयोभविन-स्वभावेन, स एवात्माध्येयकपतयासाध्य, स एव ध्यायकरूप- 
तयासाधकः ।) साध्य और साधक रूप से अर्थात्‌ वही आत्मा ध्येय रूप स साध्य है और ध्यायक रूप से 
साधक भी है (न त्वन्यः साध्य:, न त्वन्यश्वसाधक:, तेन स्वरूपेण) आत्मा से भिन्न जुदा कोई साध्य नहीं है 


और न आत्मा से अलहदा कोई साधक ही है, उस साध्य साधक स्वरूप से (द्विधा-द्विप्रकारः) दो 
प्रकार का । 


भावाथे--यद्यपि आत्मा एक अखण्ड चैतन्य का पिण्ड है तथापि व्यवहारियों के द्वारा वह प्रयोजन 
के वश व्यवहा रनय की प्रधानता से यदा कदा भेदरूप से भी व्यवहृत होता है जो न्यायसज्भत है। प्रकृत 
में सिद्धि-आत्मा के परिपूर्ण स्वरूप की उपलब्धि की हादिक भावना रखने वाले मुमुक्षु जनों को यह प्रेरणा 
की गई है कि वे एक-अद्वितीय अभिन्न आत्मा में भी साध्य और साधक ये दो भेद करके प्रथम भेद को 
तो लक्ष्य मान लें और द्वितीय भेद को लक्षक मानकर स्वयं ही अपने प्रबल पुरुषार्थ से लक्ष्य में जा पहुंचे 
अर्थात्‌ सिद्ध पद को प्राप्तकर स्वयमेव अभिन्न द्रव्यमय हो जायें । 

अब आत्मा तीन भंद रूप भी है और एक भी है यह बताते हैं-- 

दर्शनज्ञान चारिश्रेस्त्रित्वादेकत्वतः स्वयम्‌। 
मेचकोइसेचकश्चापि कमसात्मा प्रमाणतः ॥१६॥ 

अन्वयार्थ - (आत्मा) आत्मा (समस) युगपत्‌-एक ही समय में एक साथ (भप्रमाणतः) प्रमाण 
दृष्टि से (दर्शनज्ञानचारित्रें:) दर्शन-सम्यग्दशंत, ज्ञान-सम्यस्न्ञान और चारित्र-सम्यक्चारित्र रूप से 
(त्रित्वात्‌) तीन प्रकार का होने के कारण (मेचकः) अनेक भेद रूप है (च) और (स्वयम्‌) स्वतः 
(एकत्वतः:) एक रूप होने के कारण (अमेचकः) अभेद रूप एक है। 

सं० टी ०--(आत्मा-परमात्मा) परमात्मा (समं-युगपत्‌) एक ही काल में एक साथ (मेचक:-विचित्र 
स्वभाव:) विचित्र स्वभाव वाला (कुतः) कंसे (दर्शनज्ञानचारित्र:) दर्शन, ज्ञान और चारित्र रूपभेद 
(कत्बा) करके (त्रित्वात्‌-त्रिस्वभावत्वात्‌) तोन स्वभाव वाला होने से (अपिच) और (अमेचकः-विचित्र 
स्वशाव रहितः) विचित्र स्वभाव रहित (कुतः) कंसे (स्वयं-स्वतः) खुद व खुद (एकत्वत:-एकस्वभाव- 
त्वात्‌) एक स्वभाव होने से (ननु यः-एक स्वभाज: सोश्नेक: कर्म स्थात्‌ू-एकानेकयो: परस्परं बिरोधात्‌) 
यहाँ शंका हो सकती है कि जो एक स्वभाव वाला है वही अनेक स्वभाव वाला कैसे हो सकता है क्योंकि 
एक और अनेक ये दोनों ही आपस में विरोध रखते हैं। (इतिचेत्‌) यदि ऐसी शंका हो तो उत्तर देते हैं 
कि (न) उक्त विरोध नहीं आ सकता (कुतः) कंसे ? (प्रमाणत:-प्रत्यक्षपरोक्षप्रमाणत:, एकानेक स्वभावत्व 
साधनात्‌ ) प्रमाण-प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाणसे एक और अनेक स्वभाव की सिद्धि होने से (तानि पुनः त्रीष्यपि 


(३० ) 

परमार्थेन, आत्मेक एव, वरत्वन्तराभावात्‌) वे तीनों परमार्थ दृष्टि से एक आत्मारूप ही हैं क्योंकि वे 
तीनों आत्मा से भिन्‍न वस्तु रूप नहीं हैं। (देवबत्तस्य यथा भरद्धानं, शानं, आचरणं, तत्स्वभावानतिक्रमात 
तत्स्थभाव एव न बस्त्वन्तरम) जैसे देवदत्त का श्रद्धान ज्ञान और आचरण देवदत्त के स्वभाव का उल्लंघन 
करके नहीं रहते किन्तु देवदत्त के स्वभाव रूप ही हैं दूसरी वस्तु रूप नहीं (तथात्सन्यपि तत्नितयं तत्स्व- 
भावानतिकरमात्‌, आत्मा एवं न वस्त्वन्तरं, मेचकचित्रशानवहा एकत्वानेकत्वस्‌ |) वेसे हो वे तीनों भी 
आत्मा में ही रहते हैं क्योंकि वे तीनों आत्मा के स्वभाव को नहीं लाँधघते अतएव आत्मा ही हैं कोई दूसरी 
वस्तु रूप नहीं है। अथवा मेचक चित्र ज्ञान की तरह वह एक और अनेक रूप भी है। 

भाषाथं-टीकाकार ने देवदत्त के दर्शन, ज्ञान, चारित्र का दृष्टास्त देकर यह सिद्ध कर दिखा है 
कि जैसे देवदत्त और देवदत्त के दशेन ज्ञान तथा चारित्र देवदत्त से भिन्‍न मनुष्य के नहीं है किन्तु देवदत्त 
ही हैं क्योंकि वे देवदत्त के स्वभाव हैं वैसे ही आत्मा के सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र आत्मा के हो हैं आत्मा 
से भिन्‍न किसी भी अन्य पदार्थ के नहीं हैं। दूसरा दृष्टान्त चित्र का दिया है जैसे एक ही चित्र में हरा, 
पीला, नीला आदि अनेक रंग अलग-अलग दिखाई देते हैं जो रंगों की दृष्टि से तो भिन्‍न-भिन्‍न हैं ही पर 
वे ही रंग चित्र की दृष्टि से भिन्‍न नहीं हैं किन्तु एक ही हैं वेसे ही एक ही आत्मा के दर्शन ज्ञान चारित्र 
तीन होते हुए भी आत्मा की दृष्टि से आत्मारूप ही हैं आत्मा से भिन्‍न वस्तु रूप नहीं हैं। यहां स्वभाव 
और स्वभाववान में भेद तथा अभेद की विवक्षा करके ही वस्तु के स्वरूप को प्रस्तुत किया है जो प्रमाण 
दृष्टि से प्रामाणिकता को लिये हुये है अतएवं यथार्थ है अयथार्थ नही। तात्पय यह है कि- दर्शन, ज्ञान, 
चारित्न की दृष्टि से आत्मा-मेचक--अनेक रूप है पर वही आत्मा--दर्शन ज्ञान चारित्रमय होने से स्वयं 
ही एक रूप है। 

अब आत्मा की मेचकता तथा अमेचकता को दो पद्यों द्वारा प्रकट करते हैं-- 

बहांनशान चारित्रेस्न्रिसिः परिशतत्वतः। 
एको5पि त्रिस्वमावत्वाद व्यवहारेशमेचकः ॥१७॥ 

अन्ययायं-- (आत्मा) आत्मा (निश्चयेन) निदचयनय की दृष्टि से (एकः) एक-अद्वितीय (अरिति) 
है (अपि) किन्तु (सः) वह आत्मा (व्यवहारेण) व्यवहा रनय की दृष्टि से (बशंनज्ञानचारित्रे:) दर्शन ज्ञान 
चारित्र (ज़िभिः) इन तीन रूप (परिणतत्वतः) परिणत होने से-परिणमन करने के कारण (त्िस्वभाव- 
स्वात्‌) तीन स्वभाव वाला है अतएवं (मेचक:) नाना स्वभाव वाला (अल्ति) है। 

सं० टी०--(आत्सा) आत्मा (एको5पि-चेतन्थस्वभावेनादितीयः ) चेतन्य स्वभाव से अद्वितीय होते 
हुए भी (व्यवहारेण-व्यवहारदशायाम्‌) व्यवहारनय की दृष्टि में (मेजकः:-नानास्वभावः) नाना स्वभाव 
वाला (ज़िस्वभावत्वात्‌-तयः-वर्शनादिलक्षण:, स्वभाबायस्य तत्त्य भावस्तत्त्य तस्मात) दर्शत आदि विभिन्‍न 
लक्षण वाले तीन स्वभावों को धारण करने के कारण (ब्रिस्वभावत्वात्‌) तीन स्वभाव वाला (कि छृत्था ?) है 
क्‍या करके (ल्रिशि:-जिसल्याकं:, दर्शन ज्ञान चारित्रे:-आत्मभद्धानावबोधानुचरणेः) आत्मश्रद्धान, आत्मज्ञान 
तथा आत्म आचरण से । 


(३११) 
भावाय--आत्मा चैतन्य का अखण्ड पिण्ड है पर व्यवहारी जनों को जब उसका स्वरूप समझाया 
जाता है तब व्यवहारनय का सहारा लेना ही पड़ता है बिना उसके सहारे के आत्म स्वरूप का समझाना 
सम्भव नहीं है अतः व्यवहारनय जब प्रवृत्त होता है तब अख्वण्ड वस्तु को खण्ड-खण्ड करके ही उपस्थित 
करता है इस दृष्टि से अमेचक-अद्वितीय-अखण्ड-एक आत्मा भी मेचक-द्वितीय-खण्ड-अनेक रूप मालूम 
पड़ता है जो व्यवहार नय की अपेक्षा से वास्तविक होते हुए भी निश्वयनय की अपेक्षा से अवास्तविक ही 
है। जो कुछ भी हो लेकिन दोनों नय वस्तु स्वभान में मात्र एकत्व और अनेकत्व की ही व्यवस्था करते 
हैं वस्त्वन्तर की नहीं अतः दोनों नय वस्तुव्यवस्थापक ही हैं उत्थापक नहीं इसलिए समीचीन ही है 
असमीचीन नहीं । 
अब आत्मा की अमेचकता-एकता-की स्थापना करते हैं-- 
परमार्थन तु व्यक्त शातृत्व ज्योतिर्षककः । 
सबबंभावान्तरष्यंसि स्वसावत्वादमेचकः ।॥३१८॥ 
अन्ययार्थ-- (तु-) किन्तु (परमार्थेन) परमार्थ-निश्चयनय-द्रव्याथिकनय की अपेक्षा (व्यक्तज्ञातृत्व- 
ज्योतिषा) स्पष्ट ज्ञायक ज्योति-प्रकाशरूप होने से (आत्मा) आत्मा (एककः) एक ही है। (सर्वभावान्तर- 
ध्यंसि स्वभावत्वात्‌ू) और सभी अन्य पदार्थों के अभावरूप स्वभाव वाला होने से (अमेश्रक:) अख्ण्ड 
स्वभाव वाला ही (अस्ति) है। ह 
सं० टोौ०--(तु-पुनः) किन्तु (आत्मा) आत्मा (एकक:--एक इति सठ्लायस्यसः संशायां क प्रत्यय 
विधानात्‌) एक ही संज्ञा वाला है यहां एक शब्द से संज्ञा अर्थ में क प्रत्यव होने से एकक रूप बना है 
जिसका अथे है एक (अथवा एक एव, एककः) अथवा एक का नाम ही एकक है अर्थात्‌ दोनों एक ही अर्थ 
को कहते हैं। (परमार्थेन-द्रब्यादेशतया ) द्रव्याथिक नय के आदेश से (अमेथक:-अलण्डकस्वभाव:) अखण्ड 
एक स्वभाव वाला है (केन) किससे (व्यक्त ज्ञातृत्व ज्योतिषा-व्यक्तं-स्पष्टं, तच्य तज्ञातृत्वं-बोधकत्वं 
तदेव ज्योति: भहस्तेन कृत्दा) स्पष्ट ज्ञायकता रूप उत्कृष्ट तेज से (कुतः, ?) किससे (सर्वभावान्तरध्वंसि 
स्वभावत्वात्‌-सर्वे थ ते भावान्तराश्च अन्यपवार्था तानू-ध्वंसयति-विनाशयति ततो विविक्तोभवतीस्येव॑ 
शोलः स्वभावोयस्यसः तस्यभावस्तत्वं तस्मात्‌) सभी पदार्थान्तरों-दूसरे पदार्थों को अपने से दूर करना या 
स्वयं ही उनसे दूर होना ही जिसका स्वभाव है ऐसा होने से 
भावां--भेद दृष्टि को गौण रखते हुए अभेद दृष्टि से जब आत्मा को देखा जाता है तब वह 
अमेचक-अखण्ड एक रूप ही दिखाई देता है उस समय उसमें अनेकता का भान नहीं होता । 
अब रत्नत्य से ही आत्मसिद्धि होती है यह बताते हैं-- 
झात्मनश्चित्तवेवाल॑ मेचकार्मचकत्वयों: । 
दर्शनशानचा रिज्रेः साध्यसिद्धि्नवान्यणा ॥१६॥ 


। ( ३२ ) 

अन्ययार्थ --(आत्मनः) आत्मा की (मेचकामेचकत्वयो:) एकत्व और अनेकत्व की (चिन्तया) 
चिन्ता से (एव) ही (अलभ) व्यथथ है अर्थात्‌ उक्त द्विविध-दुविधा से कुछ भला होने जाने वाला नहीं है 
(साध्यसिद्धि:) मोक्ष की प्राप्ति (दर्शनज्ञान चारित्रें:) सम्यग्दशन सम्यसज्ञान और सम्यकचारित्र से (एव) 
ही (स्थात्‌) हो सकती है (अन्यथा) बिना रत्नन्रय के (न) नहीं । 

सं० टीका - (आत्मन:-चिद्र॒पस्य) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (सेचकामेचकत्वयो:-शुद्धत्वाशुद्धत्यो- 
बा) मेचकत्व और अमेचकत्व अथवा शुद्धत्व और अशुद्धत्व के (चिन्तयेब-चिन्तनेनेब विचारणेनेत्यथ्थ:) 
चिन्तन-विचा रमात्र से (अलं-पूर्णताम्‌ू-तदह्रिचारणेन न किमपीत्यर्थ:) कुछ भी होने वाला नहीं है /तहि कुतः 
साध्यसिद्धि: ?) तो साध्य की सिद्धि कैसे हो सकेगी (दर्शनज्ञान चारिच्र:-आत्मअ्रद्धानाववोधानुचरण:- 
साध्यो मोक्ष:-भव्यात्मनां मुक्तेरेबसाध्यत्वात्‌ तस्थ सिद्धिदं्शनज्ञानचारिब्रेभवतीत्याध्याहायंम्‌) आत्म- 
श्रद्धान आत्मज्ञान और आत्माचरण से ही मोक्षरूप साध्य की सिद्धि हो सकती है क्योंकि प्रत्येक भव्यात्मा 
का साध्यमोक्ष ही है और उसको सिद्धि सम्यग्ददंन सम्यस्ज्ञान और सम्यकचारित्र की परिपूर्णता से ही 
होती है, ऐसा वाक्य का अध्याहार करने से अर्थ की सद्भति ज्ञात होती है । 

(अन्यथा-तत्‌ श्रद्धानादिमन्तरेण साध्यसिद्धिनंच-नेव) आत्मश्रद्धानादि के विना साध्य की सिद्धि 
नहीं हो सकती ? (किबत्‌) किसके समान (रसाड्भरवत्‌ - यथा उपास्थमानों रसाड्भस्तद्गुण श्रद्धान तत्सेव- 
नानुचरण विधानतों रोगो वनीबच्यते नान्यथा तथात्मनों दर्शनादिकम्‌) जैसे सेवन में आने वाला रसाज्, 
रसाज्ू के श्रद्धान ज्ञान और आचरण से ही रोग को नाश कर सकता है। श्रद्धान आदि के बिना नहीं । 
बैसे हो आत्मा के श्रद्धान आदि ही साध्य-मोक्ष-कों सिद्ध कर सकते हैं। श्रद्धान आदि के बिना नहीं । 

भावार्थ -- जो लोग मात्र आत्मा का चितवन व विचार ही करते रहते हैं कि मैं शुद्ध हूँ बुद्ध हूँ 
नित्य हूँ सबसे भिन्‍न हूँ अथवा मैं कर्मो से बद्ध हुँ रागादि रूप परिणमव कर रहा हूँ इत्यादि विचारों 
और बिकल्पों में लगे हुए हैं उनको आचायें ने प्रेरणा की है कि इससे कार्य की सिद्धी नहीं होगी। वस्तु 
तत्व को समझने के समय उसकी दरकार थी परन्‍्तु वस्तु का अनुभव कुछ और बात है। आत्मा के 
बारे में जानना और आत्मा को जानना दोनों में अन्तर है। आत्मा के बारे में जानकारी शास्त्रों से हो 
जायेगी परन्तु आत्मा का जानना आत्मा के द्वारा ही होगा। साध्यसिद्धि में आत्मा का जानना जरूरी है। 
अगर किसी ने पी-एच. डो. कर ली उसने आत्मा के बारे में बहुत कुछ जानकारी कर ली परन्तु अभी 
तक आत्मा को नहीं जाना | इसलिए पण्डित होना अलग बात है आत्मज्ञानी होना अलग बात है। मोक्ष 
की सिद्धि का सम्बन्ध आत्मज्ञान से है जिसको आत्मोपलब्धि कहते हैं। जैसे आम के बारे में जानना और 
आम को जानना अलग अलग है। आम के बारे में जानकारी ग्रन्थों से हो सकती है परन्तु आम का जानना 
तो स्वाद आने पर ही होगा । 

अब आत्मा की त्रिविधता और एकता के साथ अभिन्‍नता होने से साध्य की सिद्धि हो सकती है 
यह करते हैं-- 


( ३३.) 
कथमपि समुपात्त शत्रित्वसप्येकताया श्रपतितमसिदमात्मज्योतिरद्गच्छदच्छम । 
सततमनुमवामोइ्नस्तच तन्यचिह्न न खलु न खलु यस्मादन्यथा साध्यस्तिद्धि:ः ॥३०॥ 


अन्ययार्थ -- (कथम्‌) किसी प्रकार से (अपि) भी (समुपात्तत्रित्वम्‌) त्रिविधता को प्राप्त हुए तो 
(अपि) भी (एकतायाः) एकत्व से (अपतितम्‌) च्युत नहीं हुए (डद्गच्छद्‌) उदय को -प्राप्त होने वाले 
(अच्छम्‌) स्वच्छ-निर्मेल (अनन्तचेतन्यचिल्लुम्‌) अनन्त चैतन्य -अविनदर जान से परिचय में आने वाले 
(इस) इस (आत्मज्योति) आत्मा के तेज को (बयम) हम (सततम्‌) निरन्तर हमेशा (अनुभवामः) 
अनुभव करते हैं (यस्मात्‌) कारण कि (साध्यसिद्धि:) मोक्ष की प्राप्ति (अन्यथा) अखण्ड स्वरूप आत्मानु- 
भव के बिना (नखल-तखल) तिश्चय से नहीं-नहीं (स्यात्‌) हो सकती । 


सं० टी० -(अनुभवामः-अनुभवविषयीकुर्म:) अनुभव करते हैं (कितत्‌) किसका (इृदस्‌--संवेद्य- 
मान॑-सुखादिभिः) सुख से अनुभव में आने वाले इस (आत्मज्योतिः-परं-महं:) आत्मा के उत्कृष्ट तेज का 
(कियल्तं-कालम्‌) कब्र तक (सततं-निरन्तरम्‌) हमेशः (किम्सूतं तत्‌) कैसे आत्मा के (कथमपि-केसचित्प्र- 
कारेण-रत्नत्रयात्मकलक्षणेन) किसी प्रकार से भी अर्थात्‌ रत्नत्रयस्वरूप लक्षण से (समुपात्तत्रित्वमपि-सं- 
सत्यक्‌-उपात्तं गृहोत॑-सत्यदर्शन ज्ञान चारित्रवपेगत्रित्व॑ं-न्रयात्मकत्वं येन तत्‌) जिसने सम्यग्दशेन सम्यग- 
ज्ञान और सम्यकचारित्र रूप से त्रिविधता को प्राप्त किया है (ईवृक्षमपि) ऐसे होते हुए भी (एकतायाः 
चेतन्पेकस्वभावाया: सकाशात्‌) चेतन्य स्वरूप एकता से (अपतितम्‌-अभिन्‍नम्‌) अभिन्‍न है (आत्मनस्त्रित्वे- 
कत्वसमर्थनात्‌) क्योंकि आत्मा की त्रिविधता और एकता का पूर्व में समर्थन किया जा चुका है (पुनः 
किम्भूतम्‌) फिर कैसे (उद्गच्छतु-ऊड्वे गन ल्वरभावम्‌-उ द-ऊर्ध्बे-अग्रे अग्रे गच्छति-जानातीति, उद्गच्छत्‌ -- 
विशुद्धकर्म क्षयादनन्तरं, ऊध्वेगमनस्वसावत्वात्‌, विशुद्धिविशेषादय्रे ज्ञानस्थ प्राचुय्याच्च ।) ऊपर लोक के 
अग्रभाग तक जाने वाले अर्थात्‌ विशुद्ध-पुण्य कर्म के क्षय हो जाने के परचात्‌--ऊध्वंगमन स्वभाव के कारण 
एवं विशुद्धि की विशेषता से उत्तरोत्तर ज्ञान की प्रचुरता होने के कारण से भी लोक की शिखर पर जाने 
वाले (पुनः किम्भूतस्‌ ?) फिर कंसे (अच्छं-निर्मल कर्मकर्दभरहितत्वात्‌) कर्म कलडू से रहित हो जाने 
से निर्मेल-पूर्ण स्वच्छ । (अनस्तेत्यादि-अनन्तं-विनाश रहित, चेतन्यं-चेतनस्व॒भांव:, तदेव चिह्ल॑ं लक्षमयस्थ, तत्‌) 
अधिनइव र चेतना स्वभाव रूप चिह्न वाले । (कुत एतत्‌ अनुभवाम्‌ ?) क्‍यों या किस कारण से इसका 
अनुभव करें ? (अस्मात्‌ू-यतः कारणात्‌) जिस कारण से (अन्यथा-आत्मानुभवमन्तरेण) आत्मानुभव के 
बिना (साध्यसिद्धिः-साध्यस्य चिद्रप लक्षणस्थ सिद्धि: प्राप्ति:) साध्य चैतन्यस्वरूप आत्मा की सिद्धि- 
परिपूर्ण निर्मेलता को प्राप्ति। (न खलु त खलु नखलु निश्चयेन नेबभवतीत्यर्थ:) निएचय से नहीं हो सकती । 
(वोष्साथोधयमसिशयेन निषेधक:) नखलु, नखलु--यह वीप्सा्थ-द्विरुक्त्यथ--अव्यय का समुदाय निषेध की 
अधिकता को सूचित करता है। (अधिकवचन च किचिद्ीष्टं ज्ञापयत्याच्रार्य:) आचार्य अधिक वचन से 
किसी अभीष्ट अर्थ को सूचित करते हैं (तथोपपत्त्याइन्यथानुपपत्या चात्मनः साध्यसिद्धि्नान्यया) तथोप- 


( ३४ ) 
पत्ति-अन्यय तथा अस्यवानुपपत्ति-व्यतिरेक से आत्मा के साध्य की सिद्धि हो सकती है अन्यथा-प्रकारान्तर 
हे नहीं । अर्थात्‌ आत्मानुभव के बिना आत्मा के साध्य की निष्पत्ति सम्भव नहीं है। 


(आत्सासुभवनेनेज भुक्तिप्राप्तिरिति तथोपपत्तिः) आत्मा के जनुभव से ही मुक्ति की प्राप्ति होती है 
इसी का नाम तथोपपत्ति है। (तबसुभवनसन्तरेण कदालित्‌ क्वशिदषि कस्यथित्‌ न तत्सिद्धिरित्यन्यथा- 
सुफपत्ति:) आत्मा के अनुभव के बिना कभी कहीं पर किसी के भी मुक्ति की प्राप्ति नहीं होती । इसी का 
नाम अन्यथानुपपत्ति है । 


भावाबं--आत्मा में अनन्त गुण है उनमें दर्शन-जान-चारित्र मुख्य हैं परन्तु उनको भी अगर भलग- 
अलग देखते हैं तो भेद हो जाता है विकल्प पैदा होते हैं इसलिए इन ग्रुणों को भी अभेद करके मात्र 
चैतन्य रूप आत्मा का अनुभव करना है। यहां रागादि शरीरादि जो संयोगी है उनका तो सवाल ही पैदा 
नहीं होता है ज्ञान-दर्दत चारित्र कै भेद को भी अभेद करके मात्र चेतन्यरूप अनुभव करने पर ही साध्य 
की सिद्धि होगी अन्यथा नहीं--जैसे कोई समुद्र के किनारे बेठकर समुद्र के गुणों का गान करता है और 
कोई दूसरा व्यक्ति उसमें कूद कर गोता लगाता है। गोता लगाने का आनन्द कुछ और हो है जिसको 
गोता लगाना नहीं आता है वह किनारे पर बैठ कर गोता लगाने वाले को ललायित नजर से देखता है 
पर गोता का आनन्द नहीं ले सकता । यहाँ पर आचार्य कहते हैं कि जो पानी में उतरता है वही गोता 
लगाता है उसी के स्वरूपोपलब्धि होती है। मात्र गीत गाने से नहीं। जैसे चीनी में सफेदपना-भारीपना- 
मिट्ठापना आदि कितने ही ग्रुण होते हैं परन्तु उसकी पहचान तो मात्र मिट्ठेपने से ही होती है उसी प्रकार 
आत्मा की पहचान तो चैतन्य चिह्न के द्वारा ही होगी जो अनादि अनन्त है। 

अब आत्मानुभव की प्राप्ति की स्तुति करते हैं-- 

कथमपि हि लभन्‍न्ते मेबविक्ञाममुलामचलितसनुभूति ये स्वतो वान्यतो वा । 
प्रतिफलनतिसश्ताइनस्तभावस्वभाव मृकुरवबविकारा सम्ततं स्थुस्त एवं ॥२१॥। 

अन्वधार्थ--(थे) जो भव्य पुरुष (स्वतः) स्वयमेव (बा) अथवा (अन्यतः) पर से-परोपदेश से 
(कथभ्‌) किसी प्रकार से (अपि) भी (भेवजिशानसूलास) भेद विज्ञानमूलक (अनुभूतिभ) आत्मानुभूति को 
(अचलितम्‌) मिएचलरूप से (लभस्ते) प्राप्त करते हैं (ते) वे भव्य जीव (एव) ही (प्रतिफलननिभरता- 
इनन्तसाथ स्थ॑सभाणे:) प्रतिविभ्वेखूप से प्राप्त हुए अनन्त पदार्थों के अनन्त स्वभावों से (मुक्रणत्‌) दर्पण के 
समान (सन्तसम्‌) निरस्तर (अधिकाराः) विकार रहित) (स्थुः) होते हैं। 

सं० टींका- (हौतिस्फुन्‌) हि-यह स्फुट-स्पष्ट अर्थ का वातक अव्यम है। (लसस्ते प्राप्मुषस्ति) 
प्राप्त करते हैं। (पें-लव्या:) जो भव्य (काम्‌ ?) किसे (अशुभ ति-आत्मानुलवर्म-मस्मभाहारुयं था, ) 
आत्मानुभंव-या जात्मा के भोहात्म्य को (कथम्‌) कैसे (अचलितभ्‌-निश्चल॑ यधाभवति तथा) निर्चलरूप 
से जैसे हो पैसे ही, (कर्भ लसन्ते ?) केसे प्राप्त करते हैं? (क्रन्रपि महता कष्टेव) सहास कष्ट से 
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परयाम्धी स्वरूप प्राप्तेदुष्प्राप्यत्वात्‌ )) क्योंकि संसाररूप प्मुद्र में आत्मा के स्वरूप का प्राप्त होना बड़ों 
ही कठिन है। (कुतः प्राप्तिः) कंसे-आत्मा के स्वरूप की उपलब्धि कैसे होती है ? (स्थतो वा-स्वयमेव ) 
अपने आप, (अभ्यम्तरात्‌ कर्मलाधवत्थ लक्षणात्कारणात्‌) कम की शक्ति की हीनतारूप अन्तरज् कारण 
से, (जातिस्मरण-वेबायम-दर्शन-जिद्युदक्त परशरीरादिविधटन वरशेनाद्ा,) तथा-पूर्व जन्म का स्मरण,- 
देवों का आगमन का द्दोन--बिजली का गिरना,- मेघों का विलयन तथा दूसरों के शरीर आदि का 
विनाश--इन सब के देखने से (अनित्याधनुप्रेक्षाचिस्तनं तत आत्मस्वरूपप्राप्ते) अनित्य आदि अनुप्रेक्षाओं- 
भावनाओं के चिन्तन से भी आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति होती है। (जमो सर्य बुद्धाणं, इत्यागसवचनात्‌ ।) 
'णमोसय बुद्धाणं' इस आगस वचन से (वा-अथवा) अथवा (अस्यतः-गुरुपदेशादेः) गुरु के उपदेश आदि से 
(किम्भूतां-ताम्‌ ?) फिर वह कंसी ? (भेवेत्यादि:-आत्मशरीरयोधेंद:-भिन्‍नत्वमू-तस्य वि-विशिष्ट यथोक्‍तं 
शानमुपलब्धि:, तदेवमभूलकारणं यस्याः सा तामू) आत्मा और शरीर की भिन्‍नता-जुदाई के विज्ञान की 
उपलब्धि जिसका मूल-मुख्य कारण है ऐसी आत्मनुभूति को (तह एवं) वे ही (ये अनुभूतिभावकास्ले एव 
भव्या) जो अनुभूति को सेवन करने वाले हैं, त्रे ही भव्यजीव, (स्युः-भबन्ति) होते हैं (नान्यः) अन्य नहीं। 
(कथस्‌ ?) कंसे (सतततं-निरन्तरमु) निरन्तर-हमेशा (अविकाराः:-भानसभावादि विकृतिरूप विकार- 
रहिताः) मानसिक विकारों - इष्टानिष्ट कल्पनाओं से रहित (“जिकारों मानसोभावः” इत्यमरः) मन के 
विचार का नाम विकार है ऐसा अमरकोश में उपलब्ध है। (के: ?) किनसे ? (प्रतीत्यादि:-प्तिफलन- 
प्रतिबिम्बं, आत्मनि प्रतिभासत्वमित्यर्थ:, तेन निमग्ना:-आत्मान्तर्गता:, प्रतिभासत्यधर्मेणात्मान्तर्गतत्व॑ न तु 
तदुत्पत्ति-तादात्म्य तदध्यवसायत्वेन, ते च ते भावाश्ज तेषां स्वनावा:-जोर्णनूतनागुरुलघुत्वादि लक्षणास्ते:,) 
आत्मा में प्रतिबिम्ब-प्रतिभास-रूप से प्राप्त, तदुत्पत्ति, तादात्म्य या तदध्यवसायरूप प्राप्त नहीं होने वाले 
पदार्थों के पुरातन नवीन गुरुत्व और लघुत्व आदि लक्षण स्वरूप स्वभाव से (मुकुरवत्‌-यथामूरलस्य मुकुररस्य 
स्थपराकाराबश्छेदिका स्वच्छतेव बहिरुष्मणस्तत्र प्रतिभाता ज्वाला, औष्ययं स तथा मोरूपस्यात्मन: स्व- 
पराकारावच्छेश्नो शातुतेव पुद्गलानां कर्म नोकमें स्कियादोनां ज ॥२१॥ दपेण के समान--जैसे मूर्त-जड़- 
दर्पण की स्वपर-अपने और परपदार्थ के आकार को प्रकट करने वाली स्वच्छता-निर्मेलता ही होती है। 
जिसके बाह्य तेज में ज्वाला और उष्णता दोनों ही स्पष्ट रूप से चमकती रहती हैं। वेसे ही अमूते- 
चैतन्य स्वरूप आत्मा की-स्वपर-अपने तथा पदपदा्थों के आकार को निदिचत करने वाली ज्ञातृता-जानने 
की शक्ति ही होती है जो पुद्गलों को, कर्म, नोकर्म तथा इन्द्रिय आदि को भी जानती है। 

भावा्-- इस अगाध-अथाह संसाररूपी समुद्र में गोते लगाने वाले जीवों की अपनी आत्मा के 
स्थरूप की प्राप्ति बड़ी ही दु्लेभ है यदि भाग्यवश किसी को उसकी प्राप्ति होती भी है तो वह या तो 
स्वत:-अपने ही बल बूते से या किसी अन्य सद्गुरु आदि के सदुपदेश से । स्वतः स्वरूपोपलब्धि में जिसका 
भेद विज्ञान मूल है स्व-आत्मा की मुल्यतया उपादान शक्ति ही कारण होती है। लेकिन परोपदेश में, 
मात्र परोपदेश से ही स्वरूपोपलब्धि नहीं हो सकती। उसमें भी उपादान शक्ति ही अन्तरज्रुतः कारण 
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होती है। यदि अन्तरज्ध कारण प्रबल न हो तो बहिरज्भ कारण के रहते हुए आत्मोपलब्धि नहीं हों 
सकती । अतः यह निर्विवाद रूप से मानना पड़ेगा कि वस्तुतः आत्मस्वरूपोपलब्धि में उपादान कारण 
ही समर्थ कारण है। निमित्त नहीं | निमित्त तो मात्र सहयोगी होता है। उत्पादक नहीं । 
अब मोह के त्याग की प्रेरणा करते हैं-- 
त्यजतु जगदिदानीं मोहमाजन्मलीढं-रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमुख्त्‌ । 
इह कथसपि नात्सा नात्मना साकसेक:-किल कलयति काले क्वाषि तावात्म्यवृत्तिस्‌॥२२॥ 
अन्वयार्थ -- (जगत) जगत-संसारी प्राणी (इदानोम्‌) अब तो (आजन्मलोढ्म) अनादि काल से 
लगे हुए (मोहम्‌) मोह को-अपने को पररूप मानना तथा पर को निजरूप मानना रूप बुद्धि की विप- 
रीतता को (त्यजतु) छोड़े । तथा (रसिकानाम्‌) आत्मरस का पान करने वाले ज्ञानियों को (रोचनम्‌) 
रुचने वाले (उद्यत्‌) उदय को प्राप्त होने वाले (ज्ञानम्‌) आत्मज्ञान को (रसयतु) चखे-पीवे । (इह) इस 
संसार में (एक:) अद्वितीय (आत्मा) चेतन्यमय पदार्थ (कल) निदचय से (क्यापि) किसी भी (काले) 
समय में (कथमपि) किसी प्रकार से भी (अनात्मना) जड़-अचेतन-पुद्गल पदार्थ के (साकम) साथ 
(तादात्म्यवृत्तिम्‌) तादात्म्य सम्बन्ध जड़ता-अचेतनता को (न) नहीं (कलयति) धारण करता है। 


सं० टीका- (इदानीम्‌-आत्मस्वरूप प्रकाशनध्यानकाले) इस समय -अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप को 
प्रकाशित करने वाले ध्यान के अवसर पर (जगत्‌-विष्टयम्‌) जगत्‌--हे जगत्‌ में रहने वाले प्राणी (मोहमू- 
ममेदं, अहमर्य, आसीन्‍्मस पृर्वंसिदम, अहमेतस्यासम्‌, भविष्यति पुनर्ममेतत्‌, एतस्थाहमपि भविध्यामि, 
इत्यादिख्पम्‌-मोहम्‌) यह मेरा, मैं इसका, यह पूर्व में मेरा था, मैं इसका था, फिर भी यह मेरा होगा, 
मैं भी इसका हुंगा, इत्यादि रूप मोह को (त्यजतु-जहातु) त्यागों-छोड़ो (किम्भूतम्‌ ? आजन्मलीढं-आसंसा- 
रात-प्रवृत्तम्‌) अतादि संसार से चला आया । (श्ञानं-भेदविज्ञानम्‌) भेद विज्ञान को (रसयतु-आस्वादयतु- 
पयानविषयोक्रोत्वित्यथ: ।) ध्यान का विषय करो अर्थात्‌ ध्यान में लाओ । (किम्भूतम्‌) कंसे (तत्‌) ज्ञान- 
भेदविज्ञान को (रसिकानां-शुद्धचिदरप रसास्वादकानाम्‌) शुद्ध चंतन्‍्यरूप रस को पान करने वालों को 
(रोचनं-रुचिकरम्‌) रुचिकर (उद्यत-उदयं गरचुछत्‌) उदय को प्राप्त होता हुआ (इह जगति) जगत्‌ में 
(क्वापिफाले-कस्सिश्चित्ससये) किसी भी समय में (क्षयोपशस विशुद्धघादि लब्धिपञुचक सामग्री सद्भाव 
प्मये) अर्थात्‌- क्षयोपशम, विशुद्धि, प्रयोग्य, देशना और काल लब्धिरूप पांच लब्धि स्वरूप सामग्री के 
सद्भाव के समय में (कल इति निश्चितम्‌) किल यह निश्चयार्थक अव्यय है (एकः, आत्मा-जीवा अना- 
त्मना-परद्रव्येण-शरोरादिना, साक सह,) एक आत्मा-परद्रव्य शरीर आदि के साथ (तावात्म्य 
बृत्तिम-एकत्ववृत्तिम) जड़तारूप वृत्ति को (न कलयति नाद्भीकरोति) स्वीकार नहीं करता 
(तन्मयो न भावतोत्यर्थ:) शरी रादि जड़ पदार्थरूप दशा को धारण नहीं करता (कथमपि फेनचित्‌ प्रकारेण 
अपि) किसी प्रकार से भी ॥२२॥ ह 

भावा्थ--यह बात निविवाद सिद्ध है कि कोई भी द्रव्य अपने सत्तात्मक गुण का परित्याग नहीं 
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केरता, और न एक द्रव्य अपने से भिन्‍न दूसरे द्रव्य रूप भी होता है। इस सिद्धान्त सम्मत फलितायें से 
यह बात सर्वेथा स्पष्ट हो जाती है कि आत्मा भी एक स्वतन्त्र सत्तात्मक द्रव्य है, जो अपने अस्तित्व के 
दायरे से त्रिकाल में भी वहिर्भूत नहीं हुआ है-- यानी अन्य द्रव्यरूपता को प्राप्त नहीं हुआ है। आचार्य 
महाराज प्रेरणा करते हुए कहते हैं कि हे जीवात्मन तुम उपादान को विपरीत करने में कारणीभूत पर में 
: एकत्वपने का परिंत्याग करो, ऐसा करने से तुम्हारा उपादान स्वयमेव निर्मलता को प्राप्त हो जायेगा 
और तुम स्वयं ही सदा के लिए संसार दशा से उन्मुक्त हो जाओगे । 

अब मोह का परित्याग करने के हेतु शरीर के व्यामोह के त्याग का उपदेश देते हैं-- 

झपि कथमपि मृत्वा तत््वकौतृहली सन्ननुभव भवमूतें: पाइव॑वर्तोपुह्ृतंम्‌ । 

पृथगथविलसन्तं स्व॑ समालोक्य येनत्यजसिरणितिसूर्त्या साकमेकत्वमोहस ॥२३॥ 

अन्वयार्थ --(अयि) हे भाई (तस्वकोतृहली) अपने असली स्वरूप को जानने की उत्सुकता वाले 
(सन्‌) होकर (त्वम्‌) तुम (कथम्‌) किसी प्रकार से (मृत्वा) मर करके (अपि) भी (मुहतंम) दो घड़ी 
(मूर्तें:) शरीर के (पाश्वेबतों) पड़ोसी होकर (अनुभव) अपना अनुभव करो (अथ) इसके परचातृ 
(पृथक) शरीर से सवंथा और सव्ंदा जुदे (विलसन्तम्‌) शोभायमान रहने वाले (स्थम) अपने 
को (समालोक्य) देखकर--अर्थात्‌ शरीर से मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा बिलकुल ही जुदा पदार्थ हूँ ऐसा 
(गन) जिससे (त्वम्‌) तुम (झग्िति) शीघ्र ही (मूर्त्या) शरीर के (साकम्‌) साथ (एकल्व व्यासोहम्‌) 
एकता रूप विपरीत बुद्धि को (त्यजसि) छोड़ सको । 

सं० दोका--(अयीति कोमलालापे5व्ययम्‌) अयि यह कोमल सम्बोधन में प्रयुक्त होने वाला अव्यय 
है। (तत्त्व कौतूहली-तत्त्वं परात्मलक्षणम्‌, तस्थावलोकने कोतृहलो) परम।त्म स्वरूप आत्मा के अवलोकन 
में उत्कण्ठित (सन्‌-भवन्‌) होते हुए (हे मित्रेत्याध्याहायंम्‌) हे मित्र--ऐसा अध्याहार करना चाहिए 
अर्थात्‌ हे मित्र ! (कथमपि-केनचित्‌-प्रकारेण) किसी प्रकार से भी (सायादि प्रकारेण) कपट आदि से 
(मृत्वा-च्युत्वा,) मर करके (साक्षात्मरणे तदनन्तरं तत्कण साक्षात्तत्वावलोकनाभावात्‌) क्योंकि साक्षात्‌ 
मरने पर, मरने के पश्चात ही उसी समय प्रत्यक्ष रूप से आत्मा के स्वरूप का दर्शन सम्भव नहीं है । 
मुहत-ह्ििनालिकापयंन्तम्‌) दो घड़ी तवः (मूर्ते:-शरीरस्थ) शरीर के (पाश्व॑वर्तो-नेकटबर्तो) निकट में रहने 
वाला (भव-तच्छरीरस्वभावावलोकनार्थम) हो, उस शरीर के स्वभाव को देखने-परखने के लिए (अथ 
मृत्वा पाश्ववतिभवननन्तरम्‌) मर करके शरीर के सन्निकट में रहने के बाद (स्वं-परमात्मानम्‌) स्वयं 
परमात्मरूप को (अनुभव-अनुभवगोचरोकुरु-स्वध्यानविषयं कुवित्यथें:) अनुभव करो श्र्थात्‌ अपने ध्यान 
में लाओ । (कि कृत्वा ?) क्या करके, (समालोक्य-दृष्टूबा) देख करके, (पृथक्‌-भिन्‍्न॑) जुदा (बिलसंत्तम्‌- 
स्वस्वरूपे बिलासं क्रुबन्तम्‌) अपने आत्मस्वरूप में विलास-क्रीड़ा करने वाले (आत्म व्यतिरिक्ताचेतनावि- 
शरीरावस्थाज्ञानादि परिणतावस्थामवलोक्य स्वस्वरूपे स्थिरीभवत्वित्यर्थ)) आत्मा से भिन्‍न जड़रूप 
शरीर आदि की अवस्था से अज्ञान आदि रूप से परिणमन को प्राप्त हुई आत्मा की अवस्था को देखकर 


(९८ ) 

अपने ज्ञान आदि स्वरूप में स्थिर हो, यह इसका फलितार्थ है। (येन-पृथक्‌ स्वानुभवनेन) जिस-शरेर 
आदि से भिन्‍न आत्मा के अनुभवन से (मूर्ल्या-शरोरेण) शरीर के (साकं-सह) साथ (एकत्अमोहम-समेदं 
शरोश्म, शरोरस्थाहुमित्येकत्थ लक्षण मोहम्‌) यह शरीर मेरा है, या इस शरीररूपी मैं हूँ, इस एकत्वरूप 
मोह को (स्थवगसि-जअहासि) छोड़े उसको (झगिति-तत्कालं-बिलस्वसन्तरेजेत्यर्थ:) तत्काल-उसी क्षण अर्थात्‌ 
बिना विलम्ब-देरी के । (ननुशरीरमेवात्मा, तहुच्यतिरिकतस्थ कस्य चिदात्मनों5नुपलभ्यमानत्थात्‌) कोई 
ध्ंका करता है कि शरीर ही आत्मा है, क्योंकि शरीर से भिन्‍न-जुदी कोई आत्मा उपलब्ध नहीं है। 
(अन्यथा सहामुनोनां तोंकर शरीराद्यतिशयबर्णनानुपपत्ति:, हति युक्तिमुद्भाव्य भिन्‍्तात्मवादिन योगिनं 
प्रति कश्चिदप्रतिथुद्ध: शिष्य:) यदि ऐसा न माना जाये तो महामुनि के तीर्थँंकरों के शरीर आदि के अति- 
शयों का वर्णन नहीं बन सकेगा, ऐसी युकित को उपस्थित करके-शरीर से भिन्‍न-जुदी रहने वाली 
आत्मा को मानने वाले योगी-ध्यानी-मुनि के प्रति कोई अज्ञानी-जिसे आत्मा का ज्ञान नहीं-ऐसा शिष्य 
कहता है-- 

भावा् -यह आत्मा शरीर के साथ एकत्वपने को प्राप्त हो रहा है अपने को शरीर रूप अनुभव 
कर रहा है। जागवै-सोते हर हालत में अपने को शरीररूप अनुभव कर रहा है। अनुभव तो कर ही 
रहा है अपने को परन्तु पररूप अनुभव कर रहा है। जैसा शरीरी को अपने रूप अनुभव कर रहा है बेसा 
ही उसी प्रकार अपने को चेतनरूप अनुभव करना है। जैसा वह अनादिकाल से है। यह अनुभव, शरीर 
आत्मा से अलग-अलग है, शरीर नाशवान है पोद्गलिक है इत्यादि गुण गाने का नाम नहीं है। इससे इस 
शरीर के प्रति एकत्व बुद्धि नहीं टूटेगी । इस एकत्व बुद्धि तोड़ने के लिए शरीर पररूप दिखाई देना जरूरी 
है और पररूप दिखाई देने के लिए आत्मस्वरूप की पहचान होना जरूरी है। इसके लिए निरन्तर अभ्यास 
की जरूरत है। शरीर तो ह॒वांग हैं। कोई लड़का, लड़की का श्वांग धरकर नाच रहा है लोग उसे लड़की 
समझ रहे हैं परन्तु लड़के को यदि कहा जावे कि तू अपने को लड़की रूप अनुभव कर ले तो वह नहीं कर 
सकेगा यद्यपि वह अपने को लड़केरूप अनुभव कर रहा है कर सकता है परन्तु लड़की का श्वांग दिखाते हुए 
भी अपने को लड़की रूप अनुभव नहीं कर सकता। क्योंकि उसको इस बात की श्रद्धा है कि मैं लड़का हूँ 
लड़की नहीं। यदि हमें भी आत्मतत्व की ऐसी श्रद्धा हो जावे तो फिर शरीर में अपनापना नहीं पेंदा हो 
सकता । शरीर नाशवान है चेतन्‍्य निकलकर चला जाता है मुर्दा पड़ा रहता है यह हम रोज देखते हैं परन्तु 
इस अपने मुर्दे को मुर्देरूप नहीं देखते | हमारे इसमें रहने से इसको चेतन कह। जाता है परन्तु यह तो वस्तुतः 
तो मुर्दा ही है। दर्पण के सामने खड़े होकर देखें कि जो दिखाई दे रहा है बह मुर्दा है और उसका जानने 
वाला मैं हूँ ऐसा निरन्तर आभास करे तो बस्तुतः यह मुर्दा दिखाई देने लगे तब इसके साथ एकत्वपना 
छूटे। इसलिए जोर देने को कह रहे हैं कि यह काम तेरे को करना जरूरी है चाहे मरना ही क्‍यों न पड़े । 

अब वह निम्न पश्च द्वारा अपनी शंका पृष्ट करते हैं-- 

कान्त्येव स्‍्तपयन्ति ये दशविज्ञों भाम्मा निरस्धन्ति मे, 


धाभोद्याम महस्विनां जनमनो ग्रुष्णन्ति रूपेरत थ॑। 


( १९ ) 
विज्येत ध्यनिना सु अवजवोः साक्षात्कषरन्तोउसृतं, 
वन्च्यास्तेषष्टसहुल॒ लक्षणधरास्तीयेंश्वरा: सुरयः 0६४७ 

अस्थया्े -- (अध्टसहसलक्षणधरा:) एक हजार आठ लक्षणों को धारण करने वाले (है) वे 
' (तीेश्वश:) तीर्थंकर (खृरयः) आचाये (वन्च्याः) वन्दनीय हैं (ये) जो (कान्त्या) शरीर की कास्तिसे 
(एज) ही (बश विशा) दशों दिशाओं को (्नपयल्ति) स्नान कराते हैं-व्याप्त करते हैं। (थ) भर (ये) 
जो (धाम्ता) अपने शारीरिक तेज से (महस्विनाम) महा तेजस्वी-सूर्यादि के (उद्दास) उत्कट-सत्कृष्ट 
(धाम) तेज को (निरम्धन्ति) रोकते-नीचा करते हैं। (ज) और (रूपेण) अपने शरीर के जलौकिक 
सौरदय से (जनसनः) मनुष्यों--यानी जन्मधारियों -देव, मनुष्य और पशुओं के चित्त को (मुष्णन्ति) 
चुराते अपनी ओर आकृष्ट करते हैं। (अवणयो:) श्रोताओं के कानों में--(विव्येन) दिव्य-मनोहर 
(ध्वनिना) ध्वनि-आवाज से (साक्षात्‌) साक्षातृ-प्रत्यक्ष रूप से (अमृतम्‌) अमृत को (सुख) सुख पृर्णक 
(क्षरस्तः) वर्षति हैं । ु 

सं० टीका- (ते प्रसिद्धा:, नाभेयावयस्तो्थेश्वरा:-शुतश्ञान लक्षण तोभंनायकाः) वे प्रसिद्ध वृषभ 
आदि तीर्थंकर अर्थात्‌ श्रुतज्ञानात्मक तीर्थ के स्वामी । (बन्च्चा:-तमस्करणीयाः:) वन्दनीय-नमस्क रणीय- 
नमस्कार के योग्य हैं। (ये-भगवन्तः) जो-भगवान्‌ (कान्त्येव-्युत्या एक-केवलम्‌) शरीर की कान्ति से ही 
(इशदिशः:-कक्भः) दशों दिशाओं को (स्सपयस्ति-प्रकालयन्ति-स्वकान्स्येब समस्ता विश:अकटयस्तोत्यर्थ:) 
धो डालते हैं अर्थात्‌ अपनी कान्ति से हो सभी दिशाओं को प्रकाशित कर देते हैं। (ये-जिना:) जो जिनेन्द्र- 
तीर्थंकर (धघाम्ना-धातिकर्म क्षयोत्यन्न कोटि सूर्याधिक शरीर तेजसा) घातिया-ज्ञानावरण, दर्दानावरण, 
मोहनीय और अन्तराय इन चारों-कर्मो के क्षय से उत्पन्न जो करोड़ों सूर्यों के तेज से भी अधिक तेज रखने 
वाला है ऐसे शरीर के तेज से (उद्दाममहस्विनां-अमर्यादीभृत तेजस्विनां-स्वर्ण-रत्न-मुक्ताफल-नक्षत्र-विमान- 
सुर्ये-चसा-बोपाग्स्यादीनाम्‌ू) अपार तेज वाले स्वर्ण, मणि, मोती, नक्षत्र-विमान, सूर्य, चन्द्र, दीपक और 
अग्नि आदि के (धाम-सेज:) तेज को (निरन्धस्ति-निवारयस्ति-स्वल्पोकुवस्तोत्य्थ:) निवारण करते हैं। 
(तथायोक्तम्‌) इसी रूप से--कहा भी है-- 

आकस्सिकसित युगपद्धिबसकर सहस्तमपत व्यक्धांसम्‌ । 
भासण्डलसिज भसावित राज़िन्विवेदमतितरामाभाति ॥१॥ 

(युगफ्त्‌ू) एक साथ (अपगतबध्यवधायसम्‌) रुकावट रहित (आकस्सिकम्‌) अकस्मात-अचानक 
उपस्थित हुए (विवसकर सहखम्‌) हजार सूर्यों के (इब) समान (भावितरात्िन्दिवभेदम) रात और दिन 
के भेद से रहित (भामण्डलम्‌) यह भामण्डल -लैेज का पुञ्ज (अतितराम) अतिशय रूप से (आतभांति) 
शोधित हो रहा है ऐसा (इथ) मालूम होता है । 

(ये) जो (रूपेण छृत्वा) रूप के द्वारा (अनसनः-ज़िलोक निवासिप्राणिलित्तम्‌) तीनों लोकों में 


(४० ) 

निवास करने वाले प्राणियों के चित्त को (मुष्णन्ति-हरस्ति) हरते हैं (तश्चित्ताकर्षणं कुववन्तीत्यर्थ:) अर्थात्‌ 
उनके मन को अपनी ओर आकर्षित करते-खींच लेते हैं। (किम्भूतास्ते) कंसे हैं वे ? (सुखस्‌-उभयोः शर्म 
यथा सवति तथा) दोनों को सुख जैसे हो वैसा जो करते हैं। (श्रवणयों:-कर्णयो:) कानों में (साक्षात्‌- 
प्रत्यक्षम) प्रत्यक्ष (अमृतम्‌-धर्मसुधाम्‌-संसार वुःखापहारित्वात्‌) धर्मरूपी अमृत को क्योंकि घर्मरूपी अमृत 
ही संसार के दु:खों का नाश करता है (क्षरन्त:-स्नरवन्तः) वहाते हैं या वषति हैं। (केन) किसके द्वारा ? 
(दिव्येन-अन्यभनातिशायिना, ध्वनिना-तीर्थंकर पुण्यकर्मातिशय बिजुस्भ्रमाणध्वनिना) दिव्य-अन्य मनुष्यों 
को तिरस्कृत करने वाली अर्थात्‌ अन्य पुरुषों के नहीं पायी जाने वाली ध्वनि के द्वारा जो नामकर्म की 
पुण्य प्रकृति रूप तीर्थंकर प्रकृति के अतिशय से वृद्धि को प्राप्त करती है ऐसी वाणी से । (पुनः किम्भूता:) 
फिर कैसे ? (अष्टेत्यादि-अष्टाभिरधिकानिसहर्राणि तानि च तानि लक्षणानि वच्छ-कुशेशय तोरण-छत्ना- 
कारादीनि तेषां धरा:-घारका:, ते तथोकक्‍ताः:) जो वज्-कुशेशय कमल-तोरण-छत्न आदि एक हजार आठ 
चिह्नों को धारण करते हैं। (नवशत व्यञ्जनोपलक्षिताष्टशत लक्षण लक्षित्वात्‌) क्योंकि वे ६०० नव सौ 
व्यञ्जन तथा १०८५ एक सौ आठ लक्षणों-चिह्नों से उपलक्षित-सहित होते हैं। (तथा चल सुरयः-आचार्याः) 
और आचार्य (वन्ध्ा:) वन्दनीय है ।।२४॥ 

इसके बाद शिष्य कहता है कि कान्ति आदि गुणों के द्वारा शरीर के स्तवन से ही शरीर का स्वामी 
होने से आत्मा का स्तवन निश्चयनय की दृष्टि से योग्य क्यों नहीं कहा जाता है ? ऐसा कहने पर आचार्य 
महाराज दो पद्यों द्वारा उत्तर देते हैं । 

प्राकार कवलिताम्बर मुपवन राजोनिगीरएं भूमितलम्‌ । 
पिवतीव हि नगरसिदं परिखा वलयबेन पातालस ॥२५॥। 

अन्वयार्थ-- (प्राकारकबलिताम्बरम्‌) परकोट से आकाश को ग्रसने वाला--अर्थात्‌ कोट की ऊँचाई 
से आकाश को स्पर्श करने वाला । (उपबनराजी निगोर्णभूमितलम्‌) बगीचों की पंक्तियों से भूतल को 
व्याप्त करने वाला (इदम्‌) यह (नगरस्‌) नगर (परिखा वलग्रेन) खाईं के मण्डल से (पातालम्‌) अधो- 
लोक को (पिवति) पान करता (इब) सा अर्थात्‌ पीता हुआ सरीखा (प्रतिभात) मालूम होता है। 

सं० टोका- (इृदम्‌-प्रसिद्धम) यह प्रसिद्ध (वगरम्‌-पत्तनम) नगर-शहर (पिबतीव-पानं करोति- 
शलतोस्पर्थ:) पान कर रहा है--अर्थात्‌ निगल रहा है (इबन्उपमायाम) इव-यह उपमार्थक अव्यय है। 
(किम्‌ ?) किसे ? (पातालम्‌-अधोभवनभ्) अधोलोक को (केन ?) किसके द्वारा (परिश्रावलग्रेन, अति- 
साल्ननिस्तत्वात्‌) खातिका मण्डल के द्वारा क्योंकि वह बहुत नीचा-गहरा है। (किम्भूतम्‌ ?) वह कैसा है ? 
(प्राकारेत्थाबि-प्राकारेण शालेन, कबलितं-कवली छृतं, व्याप्तमित्यर्थ:, अम्बरं-नभः, येन तते, अत्युच्चेस्तर- 
त्वात्‌) कोट के द्वारा जिसने आकाह् को व्याप्त कर रखा है क्योंकि वह बहुत ही ऊँचा है। (उपेत्यादि- 
उपबनानां-वाटिकानां राजि:-पंक्तिस्तया निगीण-व्याप्तं-भूमितलं-पृथ्बोतलं, येन तत्‌) बगीचों की पंक्ति 
से जिसने भूमण्डल को घेर रखा है। (इति नगरे व्णितेषषि राशस्तदधिष्ठातृत्वेष्पि प्रकारादि स्वरूपाभा- - 
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बातू, ब्जन नो भवति) इस प्रकार से नगर का वर्णन होने पर भी नगर के स्वामी राजा का वर्णन नहीं 
होता है क्योंकि राजा कोट आदि स्वभाव वाला नहीं है, वैसे ही। ' 

भावार्थ --जैसे कोट आदि नगर के ही स्वभाव है राजा के नहीं अतः नगर के वर्णन से जैसे राजा 
का वर्णन सम्भव नहीं है तैसे ही तीथंकर के शरीर के सौन्दर्य के वर्णन से तीथंकर की आत्मा का वर्णन 
'कथमपि सम्भव नहीं है क्योंकि वे कान्ति आदि जड़ शरीर के स्वभाव हैं तीर्थंकर की आत्मा के नहीं । 

शरीर के स्तबन से तीर्थंकर की आत्मा का स्तवन नहीं होता यह स्पष्ट करते हैं-- 

नित्यमविकार सुस्थित सर्वाजुःमपूर्व सहुल लावध्यम्‌ । 
भ्रकोभमिव समुद्र -जिनेशारूप॑ पर जयति ॥२६॥ 

अन्वयार्थ--(नित्यम्‌) नित्य-शरीर की स्थिति पर्येन्त स्थिर रहने वाला, (अविकार सुस्थित सर्वा- 
ज्ुम्‌) विकार रहित होने से जिस शरीर के सभी अवयव सुदृढ़ रहते हैं, (अपूर्बसहज लावष्यम) अपूर्व 
स्वाभाविक सौन्दर्य से युक्त (समुव्रम) समुद्र के (इज) समान (अक्षोभभ) क्षोभ रहित (परम्‌) सर्वोत्कृष्ट 
(जिनेखरूपम्‌ ) जिनेन्द्र तीर्थंकर महाप्रभु का रूप (अयति) जयशील है-सर्वोपरि है । 

सं० टीका-(जिनेन्द्रकपं-सजंश्रूपं ) सर्वज्ष का रूप (अयति-सर्जोत्कर्थेण बतंते) सबसे उत्कृष्ट है, 
(किम्भूतम्‌ ?) कैसा है ? (नित्यम्‌-यावक्छरी रभावित्वात्‌ स्थिरसित्यथे:) नित्य-जब तक शरीर रहेगा तब 
तक रहने वाला है, (अवीत्यादि-अविकारेण-नेत्र हस्ताविविकृत्यभावेन, सुस्थितानि सर्वशरीराजुगरति-सर्वा- 
बयवा यस्य तत्‌) नेत्रहस्त आदि में विकार का अभाव होने से जिसके शरीर के सभी अवयव पूर्णतया 
सुरक्षित हैं, (पुनः किम्मूतम्‌ ?) फिर कंसा है? (अपूर्वेश्पादि-अपूर्व अन्यजीवासम्भवि, सहजं-अक्षत्रिम्‌- 
स्वाभाविकसित्यर्थ ,, लावण्यं-लबणिसा-यस्य तत्‌) अन्य जीवों के नहीं पाया जाने वाला- ऐसा स्वाभाविक 
सौन्दर्य जिसका है । (समुद्रसिय) समुद्र के समान (अक्षो भस्‌-न केनापि क्षुभ्यत इत्यक्षोत्रम्‌) किसी के द्वारा 
भी क्षोभ को नहीं प्राप्त होने वाला (इति शरीरेस्तृयमाने तोथंकर-केवलिपुरषस्य तबधिष्ठातृत्येषपि सुस्थित 
सर्बाज्गदियुणाभाबात्‌ स्तवनं न स्थात्‌ ॥२६॥) इस तरह से शरीर की स्तुति होने पर तीर्थंकर-केवली 
भगवान जो उस शरीर के अधिष्ठाता-स्वामी हैं तो भी सुस्थित सर्वाज्ू आदि गुणों का अभाव होने से 
उनकी स्तुति नहीं हो सकती । 

भावा्थ- अब शिष्य कहता है कि यदि यह बात है तब तो तीर्थंकर की सारी स्तुतियाँ अप्रशस्त- 
निरथंक हो जायेंगी, ऐसी स्थिति में शरीर तथा आत्मा दोनों में एकत्व होगा ? “नैवं नयविभागा- 
भावात्‌ ।) आचार्य उत्तर में कहते हैं कि नहीं, ऐसा नहीं है तुम्हें नय के विभाग का शान नही है इसलिए 
तुम ऐसा कहते हो । 
अरब आचाये यहाँ उसी नय का उल्लेख करते हैं-- 

एकत्वं व्यवहारतों व तु पुनः कायात्मगोनिइ्चया-.... 
स्तुः स्तोभ व्यवह्ारतोइल्ति ब्रषुषः स्तुत्या ग तसस्वतः | 
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स्तोत्न॑ निशचयतश्चितो समवति चित्सतुत्येव श्वेष॑ भजे- 
न्नातस्तोर्थ करस्तवोसरवलादेकतबव सात्माडुयोः ॥२७७ 
अन्ययाय -- (वफ्णहारतः) व्यवहार नय से (कायर्मसो:) शरीर और आत्मा दोनों में (एकत्वस) 
एकता (अस्ति) है (पुनः) किन्तु (निश्थयात्‌) निश्चय नय से (न तु) नहीं (अस्ति) है। (बपुष:) शरीर 
की (स्तुत्या) स्तुति से (नुः) आत्मा का (स्तोत) स्तवन (व्यवहारतः) व्यवहार नय से (अल्ति) है (लत) 
वह स्तोत्र (तत्वतः:) निश्चय नय से (न) नहीं (अस्ति) है। (निश्चयत:) निश्चय नय से (चित्स्तुत्या) 
चैतन्यस्वरूप आत्मा की स्तुति से (एव) ही (चितः) आत्मा का (स्तोज्नम्‌) स्तोत्र (भबति) होता है। 
(एवम) इस प्रकार निश्चय स्तुति ही आत्मा की स्तुति है ऐसा होने पर ही (सा) वह निश्चय स्तुति 
(भदेत्‌) हो सकती है। (अतः) इस लिये अर्थात्‌ आत्मा और शरीर की स्तुति निश्चय और व्यवहार से 
भिन्‍न होने के कारण (तोर्यकरस्तवोत्तर बलात) तीर्थंकर के स्तवन के बल से (आत्माडुयोः) आत्मा 
और शरीर में (एकत्थम) एक्त्व-अभिन्‍नता (न) नहीं (भवेत्‌) हो सकती । 
सं० टोका -“(कायात्मनोः-देह देहिनों) शरीर और शरीरी-आत्मा का (एकत्वं-कथडित्ववेकता) 
कथड्चित्‌-विवक्षा के वश से एकंत्व-अभिन्‍नत्व है (व्यवहारनयतः-व्यबहा रनयमाशित्य, लोकब्यवहारं वा 
आत्सकर्मंवशान्नोकर्मरुपेण पुद्गलस्कन्धबन्धो देह, कनक कलघोतयोरेकस्कन्ध व्यवहारव॒त्‌ नोरक्षोरवद्ा) 
व्यवहार नय का अथवा लोक-व्यवहार का आश्रय करके आत्मा और कम के वश् से नोकर्म रूप से 
पुद्गलस्कन्धों का बन्ध ही-देह-शरीर कहलाता है जैसे सुवर्ण और रजत “चांदी” को एकबन्ध रूप स्कन्‍्ध 
में ही सुवर्ण का व्यवहार तथा पानी और दूध के एक बन्ध में दूध का व्यवहार देखा जाता है । 

.._ (पुनः निश्चयातू-निश्वयनैयमाओित्य - नेकत्यं, तयोः परस्परं भिन्‍नत्वात्‌) किन्तु निश्चय नय का 
आश्रय करने से शरौर और आत्मा में एकंत्व नहीं है क्योंकि वे दोनों आपस में भिन्‍न-जुदे हैं। (त्वित्यधिकं 
पद विशेष शायकस्‌, निश्चयाड्धि वेह बेहिनो:-अनुपयोगोपयोगरूपयो,, कनक कलधौतयो: पोत पांड्त्वस्व- 
भावयोरिव, अत्यन्त व्यतिरिकतत्वेनेका्त्वानुपपसे नॉनात्वमू, एवं किल नय विभाग) 'तु' यह अधिक 
पद विशेषार्थ का ज्ञापक है अर्थात्‌ निश्चयनय से देह और देही “अनु'उपयोग-ज्ञानदशेन रहित और उप- 
यीग ज्ञानदशन सहित स्वभाव में होने से, सुवर्ण और चाँदी में 'पीतत्व” पीलापन और 'ाण्डत्व” सफेदी 
स्वभाव मैं अध्यन्त भेंद होने से एक पदार्थ नहीं हैं किन्तु स्वभाव भेद से जुदा-जुदा पवार्थ हैं वस्तुतः यह 
नयविभाग है। (अतः-कारणात्‌) इस कारण से- (वपुषः-शरीरस्थ) शरीर के (स्तुत्यास्तवनेन-शरीरगुण- 
बर्यनेन) स्तवन-- गुणों के वर्णन से (नुः-आत्मनः) आत्मा का (स्तोजे-स्तजनम्‌) स्तवन (अस्ति-भवति) हो 
जाता है (कुत:-ध्यवहारत:-ब्यवहारनयात्‌) कैसे ? व्यवहा रनय से, (ततु-स्तोर्ज-निश्चयात्‌-परमायंत: न हि।) 
वह स्तोत्र निश्चयनय से नहीं । (ननु आत्मनःस्तोत्रसू-कच्मम्‌ ?) शंकाकार कहता है कि आत्मा का स्तवन 
कैसे होता है ? उत्तर में कहते हैं कि (निश्वयतः-परमार्थतः, चिंतः चिदरूपस्यात्मन: स्तोत्न-स्तवनम्‌ गुणवर्णन- 
मित्यर्थ:-भवति-अत्ति,) निश्वयनयसे चैतस्यस्वरूप जे।टंमो का स्तवन-अर्थात्‌ आत्माके गुणों का वर्णन करने 
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सैहोता है ।(कूथया ?) कैसे ? (अिल्शुसैन-शिहूपस्यामूर्ताशण्ड श्ामदर्शनाह्नम्तगुणरतबनेन, ) चंतन्यस्व रूप 
अमूते आत्मा के अखण्ड शान, दर्शन आदि अनन्त गुणों के कीतंत से, (एवं निश्चयस्तुतिरेव-आत्मस्तुति:, एवं 
सति सा निश्चयरतुतिः स्तुतिभंबेत्‌) इस तरह से निश्चय स्तुति ही आत्मा की स्तुति है ऐसा होने पर वह 
निश्चय स्तृति ही स्तुति हो सकती है। (अतः-अपत्सशरीरयोभिन्नत्व समर्थनात्‌) इसलिए आत्मा और 
. डरीर के जुदापन का समर्थन होने से । (एकत्थं-अभिन्‍नत्य॑ न भवतीत्यथ:) एकता-अर्थात्‌ अभिन्‍नता नहीं 
है । (कयो: ?) किनकी (आत्माजूयो:-चित्रूपदेहयो) आत्मा और शरीर इन दोनों की (कुतः ?) कंसे ? 
(तोर्पेत्यादिं:-तीर्यंकरस्प नाभेयाविजिनस्य स्तथ:-अध्ट प्रातिहार्याविगुणवर्भनं, तोथंकर शरीर गुणवर्णनमेव 
परसार्थ स्तवनसिति-प्रत्युत्त बलाधानात्‌-एकत्वं॑ न कदाजन ॥२७४) नाभिराज के पुत्र श्री वृषभदेव तथा 
अजित आदि अन्य तीर्थंकरों के अष्ट प्रातिहाय आदि गुणों का वर्णन तीर्थंकरों के शरीर के ग्रुणों का 
वर्णन ही परमार्थ-ब।स्तविक स्तवन है इसके उत्तर में जो कुछ भी ऊपर कहा गया है उससे आत्मा और 
हरीर में कभी एकत्व-अभिन्‍नत्व नहीं हो सकता यह बात सर्वथा सुस्पष्ट है। ह 

भाषार्थ-शरीर तो पौद्गलिक है। उसमें स्पश, रस; मन्ध और वर्ण इन गुणों क्री उपलब्धि होती 
है जो चैतन्य स्वरूप आत्मा के गुणों से बिलकुल ही बिपरीत हैं। गुणों के बैपरीत्य से ग्रुणवान का विप- 
रीत होना स्वभावसिद्ध है ऐसी स्थिति में आत्मा और शरीर ये ढोनों पृथक्‌-पृथक पदार्थ हैं यह तकंसिद्ध, 
निर्वाध, निविवाद बात है। अतः एक के स्तवन से दूसरे का स्तवन नहीं हो सकता । शिष्य ने शरीर 
में आत्मत्व की भ्रान्ति से उक्त बात कही थी। उसका निवारण आचाये ने यहां स्वभाव भेद से कर 
दिखाया है । साथ ही यह भी स्पष्ट कर दिया है कि व्यवहार नय से शरीर और आत्मा का एक क्षेत्राव- 
गाह सम्बन्ध होने से शरीर के स्तवत से आत्मा का स्तवन हो जाता है। यह ज्ञानी-सम्यरुष्टि-जिसे 
आत्मा शरीर में पूर्णतया भिन्‍नता का ज्ञान है, की अपेक्षा से ही कहा गया है। व्यवहार की समीचीनता 
और असमीचीनता का ज्ञान सम्यग्ज्ञानी को ही होता है मिथ्याज्ञानी को नहीं। क्योंकि मिथ्याज्ञाती को 
उन दोनों की असलियत की खबर ही नहीं है। फिर निदपचयनय की तो बात ही क्‍या है वह तो उसका 
विषय प्रवंथा नहीं है । 

अब आत्मा और छरीर के भेद का उपसंहार पूर्वक फलितार्थ कहते हैं-- 

इति परिचित तस्वेरात्मकायकर्तायां नयविभजनयुक्‍त्याध््यन्तमुच्छादितायाम्‌ । 

झजतरति मन दोधो बोधमेवाह कस्यस्वरसरभसकृब्ठः प्रस्फुटन्नेक एब ॥४२८॥ 

अन्वयार्थ-- (इति) इस प्रकार से--पूर्व में कहे अनुसार (परिखित तस्वे:) वस्तु स्वरूप को सम्बक्‌ 
प्रकार से जानने वाले मुनीएव रों ढ्वारा (भयजिभभनपयुक्तचा) नय-निश्चय और भ्यवहार के विभाग की 
योजना से अर्थात्‌ निदय और व्यवहार दोनों तयों के पृथक्‌-पृथक्‌ स्वरूप के प्रदर्शन द्वारा (आत्म- 
कार्येकतायाम) आत्मा और शरीर में अभिन्‍नता का (अत्यन्तभ्‌) अतिशय रूप से (उश्छादितायाम) 
उच्छेद-विनाश-खण्डन होने पर (स्थरस रससकृष्ट:) अपने आत्मिक आनन्दरूप रस से वेग पूर्वक आकर्षित 
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हुआ (प्रस्‍्फुटनू) विकास को प्राप्त करता हुआ (एकः) अद्वितीय (बोघः) आंत्मज्ञान (एव) ही (अब) 
इस समय (कस्य) किस पुरुष की (बोधम्‌) आत्सा को (न) नहीं (अवतरति) प्राप्त करता है (अपि हु) 
किन्तु (सर्बस्य) सभी की आत्मा को प्राप्त करता है। 

सं० टी०-- (अ-इदानोम्‌) इस समय (एब-निश्चयेत) निएथय से- (कस्थ-पुरुषस्थ) किस पुरुष के 
(बोध:-बोधविज्ञानम्‌) भेद विज्ञन-- जुदाई का ज्ञान (बोधम्‌ ब॒ध्यते-जानातोति बोध:-आत्मा, अथवा गणे 
गुणिन उपचार: तम्‌) जो जानता है उसे बोध कहते हैं अर्थात्‌ ज्ञान अथवा ज्ञान गुण में गुणी-आत्मा का 
उपचार करने से बोध शब्द का अर्थ आत्मा हो जाता है उस आत्मा को (न) नहीं- (अवतरति, न प्रादु- 
भंषति ) प्राप्त करता (अपितु प्रादुर्भवत्येब) किन्तु प्राप्त करता ही है। (कि भूतः सः) केसा वह (स्थेत्यादिः 
स्वस्थ-आत्मन:, रस: ज्ञानशक्षित विशेषः, तरय रसस, वेग:, तेनक्ष्ट:-आक्षष्ट: बिशदोकृतः इत्यथें:) अपनी 
आत्मा की ज्ञान शक्ति की विशेषता के वेग से विस्तार को या निर्मेलता को प्राप्त हुआ (भूयः किम्भूतः) 
फिर केसा ? (प्रस्फुटन-प्रकर्षण निर्मलीभवन्‌-प्रकटीभवन॒था) अतिशय रूप से निर्मेलता को धारण 
करता हुआ अथवा प्रकट होता हुआ (एक एचनास्यः) अकेला ही दूसरा नहीं (बोर्ध बिना आत्सान प्रत्यव 
तरयितुं न कश्चितृक्रमः इत्यर्थ:) अर्थात्‌- ज्ञान को छोड़कर आत्मा में अवतार लेने वाला दूसरा कोई नहीं 
है (क्य-सत्याम्‌) किसके होने पर (आत्सेत्यादि:-आत्मा ल कायश्च-आत्सकायों तयोरेकता-ऐकय-- सस्यां, 
उच्छादितायास्‌-निराकृतायाम्‌ सत्याम) आत्मा और शरीर दोतों की एकता का निराकरण-निषेध, होने 
पर (कया ?) किससे (नयेत्यादि-तयस्य-निश्चयव्यवहार लक्षणस्थ विभजन विभाग: तस्थ युक्षितः दर्शनो- 
पस्यास: तया) निधचय और व्यवहार रूप नयों के स्वरूप के विभाग-जुदाई को दिखद्ाने से (के: ?) किनके 
द्वारा (इति-यपूर्बोक्त प्रकारेश परिचित परिलयीक्ष॒तं तत्त्वं शुद्धचिद्रप लक्षणं यस्ते इति परिश्चित तस्वास्ते:) 
पूर्वोक्त प्रकार से शुद्ध चेतन्यस्व॒रूप आत्मा को जानने वाले तत्त्वज्ञ पुरुषों के द्वारा ॥२५॥ 


भावार्थ - वस्तुत: नयों के स्वरूप का जानना वस्तुस्वरूप के जानने में नितान्त आवश्यक है। 

उसके न जानने से हो यह आत्मा अनादि से अज्ञानी बना हुआ है, अतएवं शरीर को ही आत्मारूप से 
मानता आ रहा है। शरीर से भिन्‍न आत्मा नाम का कोई स्वतम्त्र तत्त्व है ऐसा उसे आज तक ज्ञान नहीं 
हुआ अतएव अज्ञानी ही बना रहा, लेकिन जब तत्त्वज्ञ महापुरुषों के तात्त्वक उपदेश को सुना और अलु- 
भव में उसे उतारा तब मालूम हुआ कि अहो, मैं तो जड़ शरीर से सर्वथा भिन्‍न विज्ञानधन चैतन्य चमत- 
कार का पुञ्जरूप आत्मा हूँ। मैं तो स्वभावत: अजर-अमर नित्य सल्चिदानन्दमय हूँ। शरीर तो स्व 
भावतः विनश्वर है | जड़ है। इसके साथ मेरा क्या सम्बन्ध ? इसमें और मेरे में आकाश पाताल जैसा 
अन्तर है। कया कभी पूर्व और पश्चिम एक द्वो सकते हैं ? नहीं, कभी नहीं । वैसे ही आत्मा और पौदग- 
लिक शरोर भी तीनों कालों में भी एक नहीं हो सकते ? यह सब निश्वचयनय और व्यवहारनय के स्वरूप 

के समझने का ही सृफल है जो आत्मा को आत्मा रूप से और शरीर को शरीररूप से स्वीकार कराने में 

समय कारण है। सय विवेक से ही बहिर्मुखी दृष्टि का त्याग और अन्तर्मुल्ची दृष्टि का उत्पाद होता है 
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अतः नय विवेक आत्मा और शरीर के यथार्थ स्वरूप को जानने में सक्षम है ऐसा मानकर हमें स्व प्रकार 
उसे ही समझने और अनुभव में लाने का प्रयत्न करना चाहिए, बिना उसे जाने और समझे हमारा अनादि 
अब जब तक परभावों का अभाव है तब तक ही स्वानुभव होता है यह बताते हैं - 
झवतरति न यावद्‌ वसिमत्यस्तवेगावनवसपर भावत्यागहृश्टान्तहृषिटः । 
भदिति सकल भावेरन्यदोयेविसुक्ता स्वयभियमनुभूतिस्तावदावि्गभूवष ॥२६॥ 


अन्वयार्थ-- (याबत्‌) जब तक (अनवम्‌) यथार्थ रूप से (अत्यन्तवेगात्‌) अति शीक्रतापूर्वक 
(अपरभावत्याग दृष्टान्त दृष्टि) परपदार्थो के त्यागरूप दृष्टान्त की दृष्टि (ब्रृत्तिम्‌) प्रवृत्ति को 
(न) नहीं (अबतरति) प्राप्त करती (ताबत्‌) तब तक (अन्यदीयेः) पर पदार्थों के (सकलभावेः) सभी 
परिणमनों से (विभुक्ता) रहित (इयम्‌) यह (अनुभूतिः) आत्मानुभूति (झटिति) शीघ्र ही (आविबंभूव) 
प्रकट हो जाती है । 

सं० टी ०-- (यावत्‌-यावत्पर्यन्तम्‌) जब तक (अनवं-सत्यं यथाभ्वति तथा) सत्य रूप से (अत्यन्त- 
बेगात्‌-अति शीघ्रभ) जल्द से जल्द (अपरेत्यादि:--अपरे च ते भावाश्व अपरभावा:-अन्यपदार्था:, तेषां 
त्याग:-त्यजनं तदुल्लेखाय यो दुष्टान्तः तत्र दृष्टि:) परपदार्थों के त्याग का उल्लेख करने के लिए जो दृष्टांत 
उस पर जाने वाली दृष्टि (यभाहि--कश्चिन्तरः, रजकात्‌ परकोयमम्बरमादाय सम्श्नान्त्यात्मीय प्रतिपत्त्या 
परिधाय शयान:ः स्वयमज्ञानो सन्‌ अन्येन तद्स्त्र स्वामिना तदड्चलमालस्ब्यबलान्नग्नोक्रियसाणों संक्षु 
प्रतिबुद्ध्यस्थ अपंय, परिवरतितमेतद्वस्त्र साभकमिति-असकृद्गतचः श्वृष्यन्‌, अखिलैश्चिन्हेः सुपरीद्य परकोय- 
सिति निश्चित्याचिरात्‌, ज्ञानो सन्‌ मुख््चति तथा शाताउपि परभावान्‌ सम्भ्रान्त्यास्वप्रतिपत्त्यात्मसात्कुबेन्‌ 
शयानः स्वयसकज्ानोसन्‌ गुरुणा परभावे जिवेक कुंत्वेकीक्रियमाणो संक्षु प्रतिब॒ध्यस्थ, एक: खल्वयमात्मा, इत्य- 
सक्ृत्‌ श्रुति भोतों श्वृष्वन्‌ अखिलेश्चिल्लेः सुपरोक्ष्य सर्बान्‌ परभावान्निश्चित्य ज्ञानो सन्‌ मुडचति परभावा- 
निति दुष्टान्त दृष्टि,) जैसे-- कोई मनुष्य धोबी से किसी दूसरे का कपड़ा लेकर भ्रान्ति से अपना मान- 
कर पहन कर सो रहा है। उस अज्ञानी को यह खबर नहीं है कि यह कपड़ा मेरे से भिन्‍न किसी दूसरे का 
है। मेरा खुद का नहीं है। अकस्मात्‌ उस वस्त्र का मालिक उस कपड़े के छोर को पकड़ कर जबरन उस 
मनुष्य को नग्न करता हुआ कहता है कि हे भाई तू जल्दी जाग, यह कपड़ा मेरा है। बदल गया है। इसे 
तू मुझे दे दे। उक्त प्रकार के वचनों को अनेक बार सुनते हुए उसने समस्त चिह्नों से उस वस्त्र का निरी- 
क्षण और परीक्षण करके यह वस्त्र वस्तुत: दूसरे का है। मेरा नही है, ऐसा निश्चय करके समझदारी के 
साथ वह उसे छोड़ देता है। वैसे ही ज्ञानी-स्वपर विवेकी भी परपदा्थों को भ्रम से अपने मातकर अपने 
अधीन करके स्वयं अज्ञानी होकर सो रहा है, अर्थात्‌ स्वपर के भेद विज्ञान से शून्य है। इतने में ही तत्त्व- 
ज्ञानी परम दयालु श्री युरु ने पर पदार्थों को आत्मा से सर्वथा भिन्न. सिद्ध करके तू एक है, अद्वितीय है 
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जल्दी जाग । यह आत्मा निःचयत: एक है इस प्रकार की शास्त्रीय चर्चा को बार-बार सुनता है सुनते ही 
सभी प्रकार के लक्षणों से भली भांति परीक्षा करके सभी परभावों का निश्चय करके स्वयं ज्ञानी हो 
समस्त परपदार्थों का त्याग कर देता है यह है दृष्टान्त दृष्टि । (बस्ति-परभाषत्रधृत्ति प्रति) परपदार्थों की 
ओर प्रवृत्ति को (न अवतरति-अबतरणं न करोति) अवतरण-प्रबतंन को नहीं करती है (ताबत्पय्यन्त) 
तब तक (इयमनुभ्ति: आत्मानूसवज्ञानस्‌) यह आत्मानुभव का ज्ञान (स्वयं-स्वतः) अपने आप (आविये- 
भूव प्रकटोबसूव) प्रकट हो जाता है (झटिति-शोप्रम्‌) शोघ्र-जल्दी (किस्भूता ?) कैसा ? (विमुक्षता- 
त्यक्ता) विमुक्त होकर (के: ?) किनसे (अन्यदोये:-परकोये:) पर (सकलभावेः-सकलचेतनालेतनपदार्थे:) 

सभी चेतत और अचेतन पदार्थों से ॥२९॥ 
भावार्थ - मोहजनित अज्ञान के कारण ही यह आत्मा अनात्मा को ही आत्मरूप से मानता रहता 
है। यह मोह का महान्‌ परदा जब तक आत्मा पर पड़ा रहेगा तब तक आत्मा, अत्मारूप में अपने को 
नहीं जान सकता, हाँ श्रीगुरु आदि के तत्त्वोपदेश का निमित्त मिल जाय और स्वत: के उपादान में विवेक- 
स्वपर भेद विज्ञान जागृत होने की वेला-काललब्धि आ मिलें तो उक्त मोह का परदा वायु के सम्पर्क 
से कपूर की तरह उड़ जाय और उपादान स्वयं ही भेदविज्ञान रूप में परिणत हो परपदार्थों में एकत्व 
और ममत्व का परित्याग कर स्वयं आत्मा एक है, अखण्ड है, नित्य है, सच्चिदानन्द का पुज्ज है ऐसा 
स्वीकार कर, अभूतपूर्व अननुभूत और अश्वुतपूर्व आनन्द का अनुभव करने लगता है जो इसकी खास 
निधि है स्वाभाविकी सम्पत्ति है इसी बात को जानने समझने और अनुभव में लाने के लिए ही परवस्त्र 
को अपना सानकर बेफिक़ी से सोने वाले मनुष्य को वस्त्र का स्वामी जैसे जगाकर और उसे अपने वस्त्र 
के उन तमाम चिह्ठों को समझा-बुझाकर कहता है कि यह वस्त्र मेरा है भूल से तुमने इसे अपना मानकर 
पहन रखा है अब तुम इसकी परीक्षा करके यह हमें लौटा दो। तब वह मनुष्य भी सावधानी से उसकी इन 
तमाम बातों को ध्यान से सुनता है और विचार करता है। तदुवरान्त वह इस नतीजे पर पहुंचता है कि 
हाय मैंने बड़ी गलती की अक्षम्य भूल की, जो मैं दूसरे के कपड़े को अपना मानकर पहनता रहा हूँ यह तो 
मेरा नहीं है अतः मुझे इसे अविलम्ब लौटा देना चाहिए। बस इतना विचार दृढ़ होते ही वह उसे निमंमत्व 
भाव से दे देता है। यही बात अनादि अज्ञानी जीव के विषय में भी समझ लेनी चाहिए। यह अज्ञानी 
जीव अशानवश परपदार्थों को अपना मानता है उसकी यह मान्यता वस्तु स्वरूप से सर्वथा विपरीत है जो 
उसको निरन्तर उत्पीड़ित खेदखिनन करती रहती हैं, यह है अज्ञान का असीमित माहात्म्य | बाह्य में 
संदभुरु आदि के उपदेश आदि का सुअवसर प्राप्त होने से जब स्व-पर-भेदविज्ञान के प्रगट होने पर 
वह अज्ञान ही सम्यरज्ञान रूप में परिणत हो जाता है तब वह ज्ञानी स्वयं ही उन समस्त परपदार्थों से 
व्यामोह का परित्याग कर स्वरूपरत हो सच्ची आत्मिक अनुभूति के अनुपम आनन्द का पात्र बन जाता 
है। तात्पयं यह है कि पर में अहुद्भार और ममकार की बुद्धि ही अज्ञान है जो मोहजन्य है उंस विपरीत 
बुद्धि का परित्याग ही सज्ञान-आत्मज्ञान है जो परनिरवेक्ष है और है सवंदा-स्वंधा स्वापेक्ष । इस ज्ञान 


( ४७ ) 
के प्रकठ होते ही आत्मा में स्वानुभूति रूप निज परिणति अवाधरुप से प्रवृत्त होतीं है । 
अब आत्मा स्वयं ही स्व॒रस का आस्वादन करता है यह बताते हैं-- 
सर्वतः स्वरस निर्भरभायं चेतये स्वयमहं स्वभिहेकम्‌ । 
नास्ति नास्ति सम कश्चन मोह: शुद्ध चिदृधतमहोनिधिरध्सि ॥३०॥ 


अम्वयाय-- (अहम्‌) मैं (स्वयम्‌) अपने आप-परनिरपेक्षरूप से (इह) इस संसार में (सर्बलः) सब 
तरफ से-पूर्ण रूप से (स्वरसनिर्भरभावभ्‌) चेतन्य रूप निज रस से भरपूर स्वभाव वाले (एकभ्‌) एक अद्ि- 
तीय (स्वभ) आत्मा को (लेलये) चिन्तन-अनुभवन करता हूँ । (मोहः) मोह (मम) मेरा (कश्चन) कोई 
(गाह्ति-मास्ति) नहीं है नहीं है। (अहम) मैं (तु) तो (शुद्धचिद्धनमहोनिधिः) शुद्ध चैतन्य का समूहरूप तेज 
का पुञ»ज (अस्मि) हूँ । 
सं० टी०--(इह जगति) इस संसार में (अहम्‌-आप्मा) आत्मारूप मैं (स्वयं-आत्ममा) अपने द्वारा 
(स्वम-आत्मानम्‌) अपनी आत्मा को (च्ेतये-अनुभवासि, उपलप्ते-जानामीत्य्थ:) जानता हूँ । (किम्सत- 
मात्मानस्‌) कंसी आत्मा को (स्वतः-सामर्त्येन) समस्त रूप से (स्वरसनिर्भर-भावस्‌-स्वस्य-आत्मन:, रसः- 
रुति:-अनुभवनसिति यावत्‌-तेम निर्भरों भाव: स्वभावोयस्थ तम्‌,) आत्मा के रस-अनुभव से भरपूर स्वभाव 
वाला (सम-आत्मन:) मेरा (क्ृश्वल-कोडपि) कोई भी (शरीशबो) शरीर आदि में (मोह: मसत्थं) 
मोह-ममत्व -यह मेरा है इस प्रकार का भाव- (नास्ति नास्ति-पुनः पुनर्नेविद्वले) नहीं है नहीं है - ऐसा 
बार-बार विचार करता है। (अस्मि-भवाम्यहम्‌) मैं हूँ (कीवदृशः) कैसा ? (शुद्धेत्यावि-शुद्धा-तिमेला- 
कर्मकलजू-राहित्यातू-सा चासो चित्‌ चेतना तस्या:, घनो निबिड़ः स चासो महोदधि: महासमुद्रश्ण घमरसा- 
ताभिय निःशेषगुणानामसाधारत्वात्‌) शुद्ध-निर्मेलकर्ममल से रहित होने के कारण अति पवित्र चेतना का 
अगाघ महा समुद्र हें क्योंकि आत्मा समस्त गुणों का आधार है ॥३०।॥। 
भावार्थ--मैं स्वभावतः अनन्त आनन्द का अखण्ड पिण्ड हैँ। उसका अनुभवन मैं ही स्वयं अपने 
आप अपने द्वारा करने का पूर्ण अधिकारी हूँ । अन्य किसी चेतन या अचैतन द्रव्य का मेरे साथ जरा-सा 
भी सहज सम्बन्ध नहों है। परद्रव्य के साथ मेरा अहंकार या ममकार मेरे ही अज्ञान के कारण हो रहा 
था जिसकी वजह से मैं अनन्त संसारी बना रहा, यह मेरी ही मूल में भूल थी। जो अब तत्त्वोपदेश रूप 
अमृत के पान करने से सब तरह से निर्मल हो चुकी है और मैं स्वयं ही ज्ञान-चेतता की अवस्था में रह 
रहा हूँ अतएंव मात्र आत्मा का ही अनुभव करता हूँ ३०॥॥ 
अब आत्मा और पर द्र॒व्यों के विवेक-भेद का विस्तार के साथ कथन करते हैं-- 
इति सति सह सर्वेरन्‍्यभाजेविवेके स्वयमयमुप्योगो विक्षदात्माससेशम । 
प्रकहित परमार्थेवर्शनशानबुसेः कृतपरिणतिरात्माराम एवं प्रवूत्तः ॥३१४७ 
अस्ययार्ज --(इति) पूर्वोक्त प्रकार से (स्बे)) सभी (अभ्यभायेः) पर पदार्थों के (सह) साथ (जिदेक ) 
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भेदशान के (सति) होने पर (अथस्‌) यह (उपयोग:) ज्ञानदशेन रूप परिणति (स्थयस्‌) स्वतः-अपने आप 
(एकम्‌) एक अद्वितीय (आत्मानम्‌) आत्मा को-अपने स्वरूप को (विश्नत्‌) धारण करता हुआ (प्रकढित- 
परभार्थे)) जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है ऐसे (दर्शनशान-बसे:) सम्यग्दर्दत, सम्यस्त्ान और सम्यक्‌- 
चारित्र के साथ (कृतवरिणतिः) एकता को धारण करने वाला (आत्मारामे) आत्मारूप उपबन में 
(एथ) ही (प्रवृत्त:) प्रवृत्ति करता है । 


सं० टोका--(अयम्‌) यह (उपयोग:-ज्ञानवर्शनोपयोग:) ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग (स्वयम- 
स्वरूपेण) स्वत:-निजरूप से (आत्मा चिद्रप एव) चेतन्य रूप में ही (प्रबुत्त:-प्रद॒त्ति प्राप्तः) प्रवृत्ति करता 
है । (कब सति) किसके होने पर ? (इति-पूर्बोक्त प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (सर्वेः-समस्ते:) सभी 
(अन्यभावे:-धर्माधर्मा दिलक्षणें: परपवार्थे:) अन्य धममेद्रव्य, अधर्म द्रव्य आदि विभिन्‍न लक्षण वाले परपदार्थों 
के (सह साकम्‌) साथ (विवेके-पृथग्भावे जातेसति) पृथकृता-जुदाई का ज्ञान होने पर (किम्भत:-आत्मा ? ) 
कंसा आत्मा (विश्वद-वघद) धारण करता हुआ (कम ?) किसको (एकं-अद्वितीयम) एक-अद्वितीय 
(आत्मानं-स्वस्थरूपम ) अपने स्वरूप को (भूय:-किभतः कृतपरिणति:-कृता परिणति:-परिणमनं-एकता यस्‍्य 
सः) एकता रूप परिणमन को प्राप्त हुआ (के सह) किनके साथ (वर्शनश्ञानव॒त्ते:-- तश्छद्धानबोधचारित्रे:- 
आत्मनस्तन्मयत्वात्‌) आत्मश्रद्धान, ज्ञान और चारित्र के साथ क्योंकि आत्मा स्वभावत: सम्यग्दर्शन ज्ञान 
चारित्रस्वरूप है (कोदुशस्ते: ?) कैसे दशेन ज्ञान चारित्र से। (प्रकटित परमार्थे:-परम:-उत्क्ृष्ट:, सर्वप्रका- 
शकत्वात्‌-सचासों अर्थंश्च परमात्मलक्षणो5र्थ इति यावत्‌, प्रकटितः-प्रकाशं नोतः परमार्थीेयिन सः तथोक्‍त:) 
सर्व पदार्थों का प्रकाशक होने से परम-सर्वोत्कृष्ट जो परमात्मपद उसका प्रकाश करने वाले (भूयः 
किम्भूत:) फिर कंसा (राम:-रमणोयः-सनोज्ञ:) रमणीय-मनोज्ञ-मन को प्रिय (जगच्छ ध्ठत्वात्‌) संसार में 
श्रेष्ठ होने से ॥३१॥ 

भावार्थ--परमात्मपद का मूल रत्नत्रय का एकत्ब है। रत्लत्रय के एकत्व का बीज स्वपर भेद 
विज्ञान है क्योंकि स्व-आत्मा और पर-आत्मा से भिन्‍न सभी चेतन और अचेतन पदार्थों के भिन्‍नत्व का 
ज्ञान हो तो आत्मा को ज्ञानचेतना में प्रतिष्ठित करता है। ज्ञानचेतना सम्यग्दृष्टि की चेतना ही तो है 
विना सम्यकत्व के उसकी प्राप्ति होना नितान्त असम्भव है अतः सम्यग्दशन या ज्ञानचेतना का मुख्यतम 
साधन स्वपर भेदविज्ञान ही है उसके होते ही सम्यक्त्व और तदविनाभाविनी ज्ञानचेतना होती ही है और 
उसके होने पर स्वात्मानुभूति होती है जिसका चरमतम फल परमात्मपद ही है। 

अब आत्मा ज्ञान का समुद्र है यह प्रकट करते हैं-- 


मज्जन्तु निर्भरमसी ससमसेव लोका झआालोकसुच्छलति शातरसे समसस्‍्ताः। 
प्राप्ला्य विश्रमतिरस्करिरों भरेर प्रोग्मर्त एव भगवानबबोषसिन्धुः ॥३२॥ 


अल्वयार्थ--(एथः) यह (सगवान्‌) भगवान्‌ (अधबोध सिन्युः) ज्ञानरूप समुद्र (भरेण) अपने भार 


(४६ ) 
से (विस्रमतिरस्करिणीभ्‌) विपवंयरूप परदे को (आप्लाब्य) दूर करके-विनष्ट करके (प्रोन्मग्लः) प्रकट 
हुआ है अतः (अभी) गे (सभस्ताः) सभी (लोका:) लोक-भव्य प्राणी (सम) एक साथ (एव) ही 
(निर्भरभ) अतिशय रूप से (आलोकम्‌) लोक की शिखर तक (उच्छलति) उछलने वाले (शास्तरसे) 
शाम्त रस में (निमज्जम्तु) स्नान करें--पूर्ण आत्मशुद्धि को प्राप्त करें। 

ह शं० टी०- (उम्मप्न:-उच्छलित:, प्रकटीभत इतियाबत्‌,) उन्मस्व-उछला उठा अर्थात्‌ प्रकट हुआ - 
(कोझसो ? ) यह कोन ? (एथः) यह (अवशोधसिन्धु: - अवयोधो शा स एवं सिन्धु:-- अनन्तगुणाधारत्वात्‌,) 
शानरूप समुद्र क्योंकि यह अनन्त गुणों का आधार है। (कि कृत्या ?) क्या करके ? (आप्लाब्य- 
प्लाबयित्वा, निराहत्पेत्यर्थ:) डुबो करके-विनष्ट करके (काम) किसको (विश्यमेत्यादि:-विश्लसो-समेदर्लि- 
लिसोह:, मचवव्‌-ध्रसकारकल्थात्‌ स एवं तिरस्क्ररिणो-यवनिका तां कष्टकाविभिर्द:स्पशत्वेन, उप्तयोरुप- 
मानोपमेययो: सादृश्यात्‌ जलेग सस्य विभशश्यत्थक्तू) विक्रम- यह मेरा है इस प्रकार का मोह- क्योंकि 
यह मदिरा के समान भ्रम-भ्रान्ति को पैदा करता है--वही हुआ तिरस्करिणी-परदा-उसको जैसे परदा 
काँटे आदि के द्वारा दुधष्टता से स्पर्श किया गया विनाश को प्राप्त होता है वैसे ही जल के द्वारा जलमध्य 
वर्ती धान्य भी विनाश के योग्य होने से विनष्ट की जाती है क्योंकि यहां पर दोनों उपमान और उपमेय 
में सदुशता है (कथम्‌ ?) कंसे (भरेण-अतिशयेग) अतिशय रूप से-अधिकता के साथ (मज्जन्तु-मज्जनं 
कु्दन्तु, कमंमलक्षालनहेतुत्वात्‌ तस्थ,) मज्जन करो क्योंकि वह कर्म मल के प्रक्षालन में कारण है, (के? ) 
कौन ? (असी) ये (समस्ता:-सर्वेलोकाः-भ्रव्यजनाः) सभी भव्य जन (कथम्‌ ?) कंसे (निर्मरं-अत्यर्थम) 
अत्यन्त रूप से (समसेब-युगपद्‌ एव) एक साथ ही (क्व ?) कहां-किसमें ? (शान्तरसे-शान्त:-उपशमत्थ, 
स्‌ एवं रसः-पानीयम्‌, शाम्यस्य पाप प्रक्षालन शोलत्बात्‌) उपशमता रूप रस में क्योंकि शम-उपशमतारूप 
रस पापों के प्रक्षालन-धोने-विनाश करने का स्वभाव वाला होता है (आलोकम्‌-त्रिलोक शिखर पर्यस्तम्‌) 
तीन लोक की शिखर तक (उचक्छलत्ति-ऊध्येगमन कुरवेंतिसति-आलोक ं व्याप्तेसति, हृत्यर्थ:) डछलने पर-- 
ऊध्वेगमन करने पर अर्थात्‌ लोक की शिखर तक व्याप्त होने पर (अन्यबारिधि जलस्योच्छलनशील- 
त्यातृ) क्योंकि दूसरे समुद्रों का स्वभाव भी ऊपर की ओर ही उछलने का होता है। 

भाषाबं--प्रकृत में शान्तरस की महत्ता पर प्रकाश डाला गया है। श्रृंगार, हास्य, रौद्र, करुणा, 
बीर, भयानक, बीभत्स, अदृभुत और शान्त ये नव रस नाटक में उपयोगी होते हैं। इनमें से एक शान्‍्त 
रस को छोड़कर शेष आठ रस तो लौकिक हैं। लेकिन एक शान्त रस अलौकिक है। उसका अंधिकार 
मात्र आत्म स्वरूप की उपलब्धि कराने में है, क्योंकि शान्तरस के होते ही आत्मा पापों का प्रक्षालन 
करने में सक्षम होता है। पापों का प्रक्षालन हो चुकने पर शान्त आत्मा पुण्य का भी प्रक्षालन कर सब रसों 
के उपशम होने से परमशुद्ध बन जाता है। और लोक की शिखर पर--तनुवातवलय में जहाँ सिद्ध परमेष्डी 
विराजमान रहते हैं वहां, यहां से एक समय में पहुंचकर उनही सिद्धों की श्रेणी में जा बैठता है। यह है 
भेद विज्ञान की महिमा । जिसके प्रकट होते ही आत्मा में शात्ति का अपार-पारावार उछल उठता है। 


( १० ) 
जो वस्तुतः आत्मा का स्वरूपगत धमम है । इसलिए हर एक आत्मार्थी-मोक्षार्थी भव्य पुरुष को चाहिए कि 
वह सबसे पहले अपने में स्वपर भेद विज्ञान की महिमा को समझे । तत्पश्चात उसे अपने में जागृत करने 
का निरन्तर प्रयत्न करता रहे । प्रयत्न करने पर सफलता अवश्य ही मिलेगी। 
झब शान विलास का व्यास्यान करते हैं 

इसके अनन्तर जीव द्रव्य और अजीबवद्रव्य दोनों मिलकर रंगभूमि में प्रवेश क रते हैं। उसमें सबसेपहले 
आजाय॑ मंगल के हेतु ज्ञान की महिमा को प्रकट करते हैं क्योंकि शान ही एक ऐसा गुण है जो अपने को जानता 
है और अपने से भिन्‍न समस्त चेतन और अचेतन पदार्थों को भी जानता है यही ज्ञान का मुख्य विलास है-- 

ह जीवाजीव विवेक पृष्कलहजा प्रत्याय्य यत्पाथंबान्‌- 

प्रासंतार निबद्ध बन्धनविधिध्वंसादिशुद्ध स्फुटतु । 

झात्मा राममनस्तघधाम महसाध्यक्षेण नित्योदित॑ 

धोरोदात्तमनाकुल॑ विलसति ज्ञानं मनोद्वादयत्‌ ॥३३॥ 
अन्ययार्थ-- (जीवाजीव विवेक पुष्कलद्शा) जीव तथा अजीव के भेद को-जुदाई को प्रकट करने 
वाली विशाल दृष्टि से (पार्षदान) सभासदों--जीव और अजीव के नाना प्रकार के इधवांगों को देखने 
वाले सम्यर्दृष्टियों को तथा मिथ्यादृष्टियों को (प्रत्या्य) भेद विज्ञान को प्रकट कराके (आसंसारनिबद्ध 
बन्धनविधिध्वंसात्‌) अनादि संसार को व्याप्त करके बन्धन को प्राप्त हुए कर्मों के बन्ध के विनाश से 
(विशुद्धमू) अतिशय रूप से निर्मल (स्फुटत्‌) स्फ्रायमान (आत्मारामम्‌) आत्मा ही जिसका क्रीड़ावेन- 
निवासस्थान है (अनन्तधाम) अविनश्वर तेजस्वी (नित्योदितं) निरन्तर उदित रहने वाला (अध्यक्षेण) 
सन्यू्णं केवल जान के प्रकाश रूप (सहसा) तेज से (धोरोदात्तम्‌) निष्कम्प एवं विशाल (अना- 
कुल्म्‌) «कुलता-सद्भुल्प विकल्परूप मानसिक चिन्ताओं से शून्य (यत्‌) जो (ज्ञानम्‌) ज्ञान-सम्यग्जान 
है वह (मनः) चित्त को (ह्वादयत्‌) आनन्दित करता हुआ (बिलसति) विलास को प्राप्त करता है। 


सं० टीका (ज्ञानं-शुद्धात्मबोधः) शुद्ध आत्मज्ञान, (विलसति-बिलासं कुस्ते) विलास करता है 
(वद्त्यध्याहार:) यहां ततू-इस पद का अध्याहार है। (यत्‌-शानम्‌) जो ज्ञान (विशुद्धं-निर्मेलम) निर्मल, 
(कुत: ?) कंसे (आसंसारेत्यादि:-आसंसारं-पठ्चसंसारभभिव्याप्येत्यासंसारं निबद्धानि अस्धरम प्राप्तानि, 
तानि च तानि बन्धनानिचर प्रकृतिस्थिश्यनुभागप्रदेशलक्षणानि तेषां विधि:-विधान तस्यध्यंस:-विनांश 
तस्मात ) द्रव्य, क्षेत्र काल, भव और भावरूप पांच प्रकार के संसार को व्याप्त करके बाँधे गये प्रकृति 
स्थिति, अनुभाग और प्रदेश लक्षण वाले बन्धों के विधान के विनाश से (पुनः किम्भूतम्‌ ?) फिर कंसा ? 
(स्फूटत-प्रादुभंबत्‌) विकास को प्राप्त होता हुआ -उत्पन्न होता हुआ (किकृत्य ?) क्या करके ? (प्रत्याय्ये- 
प्रतोतिगोचरान्‌ कृत्या) प्रतीति के विषय- भेदज्ञान के पात्र-करके (कान ?) किनंको ? (पार्यदलनू-सनभ्नां 
पतोन्‌) सदस्यों को--सभा के स्वामियों को (कया ?) किससे ? (जोबाजीबविवेक पुष्कलदृ्शा जोबश्चा 


(५) 

जीवश्ल जीवाजोधों तंयोविवेक:-पृथक्करणं, स एव पुष्कला-विस्तोर्णावुक-दृष्टिस्तथा) जीव और अजीव 
इन दोनों का जो भेद ज्ञान वही हुई विस्तुत दृष्टि उससे (किस्शूतस) फिर क॑ंसा (जात्मारामस-आर्मा- 
चिदृप:-स एवं आरास:-क्रोडावनम्‌-निवासस्थानम्‌ यस्य तत्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा ही जिसका कोड़ायन- 
निवास स्थान है (पुनः किम्सतल ?) फिर कंसा ? (अलन्तधास-अनन्तं-अन्तातोतं-घास तेज: पस्य तत्‌) 
अनन्त-ब्रिनाश से रहित है तेज जिसका अर्थात्‌ अनन्त तेजस्वी (नित्योदितं-नित्थ॑ं-मिरन्तरं, उबित-उदयप्रा- 
प्लभ्) हमेशा उदय को प्राप्त (केन ?) किससे ? (अध्यक्षेण-सकल केवलालोक प्रत्यक्षेण) सम्पूर्ण केवल- 
ज्ञात के प्रकाशरूप प्रत्यक्ष से (महसा-तेजसा-लोकातिक्ान्त प्रकाशेन) लोक को अतिक्रमण करने वाले 
प्रकाश से-लोक में सर्वोत्तम प्रकाश से (धीरोदात्तम-धोरं-निष्कम्पं-धेर्यादिगुणयुव्तत्यात्‌-तज्च तबुदासं चल 
उत्कटं, धोरोदात्तम्‌) धीरता आदि गुणों से युक्त होने के कारण निष्कम्प-निश्चल और उत्कट (अनाकुल॑- 
आकुलतारहितम्‌) आकुलता से रहित (मनः भव्यचित्तम्‌) भव्य जीवों के मन को (ह्ादयत्‌-हुषोद्विक कुबंत) 
अत्यन्त हषित करता हुआ । 

भावाथं--ज्ञान में परिपूर्णता का कारण ज्ञानावरण कर्म का सर्वथा विनाश है, और निर्मेलता का 
बीज मोहनीय कम का पूर्णरूप से अभाव है क्योंकि ज्ञान में जो इष्ट और अनिष्ट विकल्‍प उठा करते हैं वे 
सब मोह जनित होते हैं वरे भी अल्प ज्ञान या अधूरे ज्ञान में ही उठा करते हैं क्योंकि अल्पज्ञान-क्षायोपशमिक 
ज्ञान-मोहनीय कम के रहते हुए ही होते हैं । हां केवलज्ञान-परिपूर्णक्चान या असहायज्ञान तो मोहनीय कमे 
के विनाश के अन्तर्मु हर्त के पश्चात्‌ ही केवलज्ञानावरण कर्म के क्षय से उत्पन्न होता है अतः उसमें विकल्पों 
इष्ट और अनिष्ट कल्पनाओं का उत्पन्न होना असम्भव है। इस अक्षय ज्ञान का क्रीड़ास्थल मात्र आत्मा- 
रूप उपवन ही है। तात्पय यह है कि आत्मा जब परिपूर्ण निरावरण केवल ज्ञान से सम्पन्न होता है तब 
उसमें लोक त्रयवर्ती अनन्तानन्त पदार्थ अपनी त्रिकाल सम्बन्धी अनन्तनन्त पर्यायों के साथ युगपत्‌ एक 
ही काल में प्र("बिम्बित होते हैं। उनके प्रतिविम्बित होने पर भी आत्मा अपने स्वरूप में ही निमग्न 
रहता है। आत्मा का स्वभाव ज्ञायक है और ज्ञेयों का स्वभाव जशेय रूप से ज्ञान में प्रतिविम्बित-झलकते 
रहनों है। दोनों अपने-अपने स्वभाव में ही रहते हैं। एक दूसरे में बाधा नहीं पहुंचाते हैं। सच बात तो 
यहं है कि अपूर्ण ज्ञान की अवस्था में भी आत्मा की ज्ञायकता में शेय बाधक नहीं होते हैं वे तो स्वयं हो 
अपने स्वरूप में निमग्त रहते हैं पर मोही आत्मा मोहोदय के कारण स्वयं ही उन पदार्थों में इष्ट और 
अनिष्ट कल्पना करके निरम्तर दुखी होता रहता है अतएव अपने स्वरूप से च्युत रहता है। इसमें अन्य 
पदार्थ दोषी नहीं हैं। दोषी तो मात्र मोही-आत्मा ही है। यदि यह आत्मा मोह न करे तो यह इसके 
पुरुषार्थ की बात है इसमें पर पदार्थ क्या कर सकता है वह तो पर ही है। पर पदार्थ अपने में ही हेरफेर 
करने के अधिकारी हैं। अपने से भिन्‍त किसी भी पदार्थ में रज्लमात्र भी हेरफेर करने वाले वे नहों हैं 
न थे और न होंगे यह त्रिकाल अबाधित सिद्धान्त है। मोही अज्ञानी इस सिद्धान्त को समझ ही नहीं पाता 
है अतएव हमेशा खेद खिन्‍न बना रहता है। स्वयं की ओर इसकी दृष्टि नहीं जाती जब जाती है तब पर 


(४२ ) 

की ओर ही जाती है इसलिए ही पर को सुख दुख का कारण मान पर से रांग और द्वेष कर सुली 
और दुखी होता रहता है । 

अंब भेद विज्ञान के लिए उत्साहित करते हुए आचाये कहते हैं-- 

विरम किमपरेरशाकार्यकोलाहलेस स्वयनपि निभृतः सन्‌ पश्यवण्मासभेकस । 
हृबयसरसि पूंस: पुदूगलाजिभ्षधासतों नमु किसनुपलब्धिर्भाति किज्चोपलब्धि: ॥३४॥ 

अन्ययार्थ - (विरस) हे आत्मन्‌ तुम संसार से विरक्त हो (अपरेण) अपने से भिन्‍न पदार्थों के 
(अकार्य कोलाहलेन) निष्प्रयोजन कोलाहल तकं-वितर्क रूप चर्चा से (किम) क्या प्रयोजन अर्थात्‌ उससे 
इस तेरी आत्मा का कोई दृष्ट प्रयोजन सिद्ध होने वाला नहीं है (त्वम) तुम (स्वयूस) स्वतः-अपने आप 
(अपि) ही (निभतः ) निशचल-निश्चिन्त रूप से स्थिर (सन्‌) होते हुए (एकम्‌) एक (५०्मासभ्‌) छह माह 
तक (पश्य) देखो-आत्मा के स्वरूप को समझने की ओर ध्यान दो ऐसा करने से (हृदयसरसि) मन रूप 
तालाब में (पुद्गलात) पुद्गल से-शरीरादि से (भिन्‍नधाम्न:) पृथक्‌ तेजस्वी-अखण्ड-चेतन्यपुझ्जमय तेज वाले 
(पुंस:) आत्मा-जीव की (ननु) निदचय से (किस) क्या (अनुपलब्धि:) अप्राप्ति (भाति) मालूम पड़ती है 
अथवा (किस) क्‍या (उपलब्धि:) प्राप्ति (भाति) मालूम होती है ? 

सं० टी०- (ननु शब्दो$त्र-आमन्‍्त्रणे) यहां ननु शब्द आमन्त्रण-बुलाने अर्थ में हैं। हे जीवात्मा 
(विरस-विरक्तोभव संसार वु:खादे:, परादवजोव्यापाराच्च) संसार के दुःखादि से और पर पदार्थ से-- 
जिसके विषय की चर्चा से तुम्हारा कोई सम्बन्ध ही नहीं है। (अकार्य कोलाहलेन-कार्यावन्यो5छार्य:) कार्य 
से भिन्‍न का नाम अकायें है अर्थात्‌ जिससे तुम्हारा जरा भी सरोकार नहीं है उसके कोलाहल-विचार- 
विमर्श से, (तत्नभावे निषिद्धे व स्वरूपायेंउप्यतिक्रसे | ईषदर्थे च सावृश्यात्तद्विरद्धतवन्ययों: ॥१॥) तत्र भाव, 
निषिद्ध, स्वरूपार्थ के अतिक्रमण, ईषदथे, सादृष्यते तद्विरुद्ध और तदन्य अर्थ में (इति नत्र्‌ शब्दस्य तदस्य- 
वाचित्वात्‌,) इस कारिका के आधार से नत्न्‌ शब्द प्रयोजन से भिन्‍न का वाचक होने से (अकार्यश्थासो 
कोलाहलश्च सतेन,) निष्प्रयोजन-बेमतलव के कोलाहल-शोरगुल-होहल्ला से जैसे (तथाहि-नेसगिक राग-हेव 
कर्म कल्साधित अध्यवसानमेबजोब:, तथाविधाध्यबसानादंगारस्येब कह्त्स्स्पन्तिदतिरिक्तत्वेनान्यस्पानप- 
लक्यमानत्वात्‌ इति केचित्‌ ॥१७) स्वाभाविक राम द्वेष रूप कम के मल से मलिन अभिप्राय ही आत्मा 
या जीव है क्योंकि उक्त प्रकार का अध्यवसान-अभिप्राय पूर्णझप से अंगार के समान उपलब्ध है उसके 
अतिरिक्‍त सिवा अन्य कोई जोव है ऐसा समझ में नहीं आता ऐसा किन्‍्हीं का कहना है। (अनाछनम्त 
पूर्वापरीभूतावयवेकसंसरण क्रियारूपेण कीडन्‌ कर्मब जोब:, कर्मंणापतिरिकितस्वेना/्यस्थानुपलभ्यमानस्वात- 
इति केचित्‌ ॥२॥) अनादि अनन्त जो पूर्वापर अवयव रूप पुदूगल परमाणुओं में परिभ्रमण स्वरूप किया 
से क्रोडा करता हुआ कर्म ही जोब है क्योंकि कमें से भिन्‍न कोई जीव नामक पदार्थ है ऐसी उपलब्धि नहीं 
है ऐसा कोई कहते हैं।।२।। (तोब्रमन्दानुभवश्रिद्यमानदुरन्त राग रस निर्भराध्ययसानसन्तान एबं जीम- 
स्ततोश्तिरिक्तस्यान्यस्यानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ ॥३॥) तीब्-अत्यधिक तथा मन्द-अत्यल्प अनुभव- 
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अनुभूति के भेद से भेद को प्राप्त होने बाला अतएवं फलकाल में महा दुःखदायक जो राग रूप रस उससे 
भरपूर ओतप्रोत अध्यवसान-अभिप्राय की सन्‍्तति ही जीव है क्योंकि उक्त रागात्मक परिणाम से भिन्‍न 
कोई जीव पदार्थ उपलब्ध-अनुभव में नहीं आता- ऐसा कोई कहते हैं |३ । (नव पुराणावस्थादिभावेन 
बतंसानं सोकमेंब जोब:, शरोरादतिरिक्तस्वेनानयस्यानुपलभ्यमानत्वादिति केखित्‌ ॥४॥) नूतन तथा पुरा- 
तन अवस्था आदि के रूप से परिवर्ततशोल नोकमं-शरीरादिरूप से परिणत पुद्गल विशेष ही जीव है 
उस शरीरादि से पृथक्‌ कोई जीव नाम का पदार्थ है ऐसा देखने या सुनने में नहीं आता है ऐसा कोई कहते 
कहते हैं ।।४॥ (विश्वसपि पुण्य पापरुपेणाक्रामन्‌ कर्मंविषाक एवं जीव: शुभाशुभभाव।दतिरिक्तत्वेनानय- 
स्पानुपलभ्यसानत्यादिति केचित्‌ ॥५॥) सारे जगत को पुण्य और पाप से आक्रान्त व्याप्त करने वाला 
कर्मविपाक- कर्मों का फल-ही जीव है क्‍योंकि शुभ-पुण्य तथा अशुभ-पाप से अलिरिक्त-जुदा कोई 
अन्य जीव नहीं है ऐसा ही अनुभव में आता है ऐसा कोई कहते हैं।।५॥ (सातासातरुपेणाभिध्याप्त 
समस्त तोबगुणाभ्यां-भिद्यमानाकर्सानुभव एवं जोवः सुखदुःखातिरिक्तस्वेनान्यस्थानुपलभ्यमानत्वात्‌ इति 
केजलित्‌ ॥६॥) साता-सुख तथा असाता-दुःख के रूप से चारों ओर या सब तरफ से भरपूर तीब्र-कठो र तथा 
मनन्‍्द सरल रूप गुण से भेद को प्राप्त करने वाला कर्मों का अनुभव-सुख दुःख रूप वेदन ही जीव है इससे 
पृथक कोई जीव पदार्थ है ऐसा उपलब्धि के रूप में दृष्टिगोचर नहीं होता है ऐसा कोई कहते हैं ॥६॥। 
(मज्जितावदुभयात्मकत्वादात्मकर्मोम्यमेव जीव: कात्स्यंत: कर्मंणो5तिरिक्तत्वेनान्यस्यानुपलभयसानत्वाबि- 
ति केचित्‌ ॥७॥) आपस में एक दूसरे से दूध और पानी की तरह हिलेमिले रहने के कारण आत्मा और 
कमे दोनों ही जीव हैं कारण कि पूर्णरूप से कम को छोड़कर जुदा जीव है ऐसी उपलब्धि नहीं है ॥॥७॥। 
(अधेक्रियाससर्थ: कर्ससंयोग एवं जीव: कर्मंसंयोगात्‌ खट्बाया इब काष्ठसंयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्थानुप- 
लक्यमानत्वादिति केखित्‌ ॥८॥) अर्थ क्रिया में समर्थ कर्मों का संयोग ही जीव है क्योंकि जैसे काठ के 
संयोग से भिन्‍न कोई खट्वा-खाट-चा रपाई चीज नहीं है प्रत्युत काठ संयोग का नाम ही खट्वा है वेसे ही 
अर्थ क्रिया समर्थ कर्म संयोग का नाम ही जीव है उससे भिन्‍न कोई जीव पदार्थ प्राप्त नहीं है ॥5॥ (एच- 
सेथ प्रकारेण कोलाहलेन किस ?) इस पूर्वोक्त प्रकार के कोलाहल से क्‍या साध्य सिद्ध हो सकता है ? 
(मन किसपि) अर्थात्‌ कोई भी प्रयोजन हल नहीं हो सकता है। (तहि कि कतंव्यम्‌ ?) तो क्या करना 
चाहिए ? (एकं वण्मासम्‌-षण्मासपर्यन्तम) छह महीने तक (पश्य-अवलोकय) देखो-विचारों (किस्म्ूतः 
सन्‌ ?) कंसे होते हुए ? (स्वयमपि स्वतएब-परनिरपेक्षोभूत्वा) खुद-ब-खुद दूसरे की अपेक्षा न रखते हुए 
अर्थात्‌ स्वापेक्ष होकर (निभृतः सन्‌-निश्चलः सन्‌ ) निरचल होते हुए (समस्त व्यापार तम्वादिचिन्तांविह।य ) 
सभी व्यापार और शरीर आदि की चिन्ता को छोड़कर (क्य ?) कहां ? (हृदयसरसि-हुदयं चित्त एवं सर: 
सरोदरं तस्मिनु) मनरूप तालाब में (पुंस: आत्मन:) आत्मा के (तदा) उस समय (अनुपलब्धि:-अप्राप्ति:) 
अनुपलब्धि-उपलब्ध नहीं होना (किस्‌ ?) क्‍या ? (भाति, प्रतिभासतें) मालूम होती है (जल पुनः-पक्षान्तरे) 
और दूसरे पक्ष में (उपलब्धि:-प्राप्तिः) प्राप्ति (किस ?) क्या (भाति) मालूम होती है। (निश्चल-स्वात्म- 
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स्थरूपेडबलोकिते सति वण्सासाभ्यन्तरे आत्मन:, अनुपलस्धि:-उपलत्ि्वाभिवति-इत्यर्थ:) अर्थात्‌ स्थिरता के 
साथ अपनी आत्मा के स्वरूप को अवलोकन करने पर छह महीने के भीतर आत्मा की उपलब्धि या 
अनुपलब्धि हो सकती है। (किस्भूतस्य पुंसः ?) कैसी आत्मा के (पुद्गलात्‌-परमाष्वादि द्रव्यात्‌) पुद्गल 
द्रव्य से जो परमाणु ओर आदि शब्द से स्कन्ध रूप है (भिन्‍नधाम्तः-सिन्‍नें-अतिरिक्‍त धास-तेजोयस्थतत्‌) 
भिन्‍न तेज वाले ॥३४॥। 

भावार्थ टीकाकार ने कोलाहल शब्द से आत्मा के विषय में विभिन्‍न प्रकार के मतमतान्तरों की 
मान्यताओं का संक्षेप में वर्णन करते हुए कहा है कि इन मतमतान्तरों के विवाद को छोड़कर तुम स्वयं 
ही अनुभवपूर्ण विचारधारा में निमग्न होकर शरीरादि से भिन्‍न चिज्चमत्कार सम्पन्त आत्मा के स्वरूप 
की प्राप्ति के लिए अधिक से अधिक छह महीने तक तन्‍्मय होकर शरीर से भिन्‍न अपने को देखो ऐसा 
करने से तुम्हें अपने आत्मतत्त्व की प्राप्ति अवश्य ही होगी क्योंकि आत्मस्वरूप की उपलब्धि में पर पदार्थ 
से सवंथा भिन्‍न आत्मा के स्वरूप का स्वाद ही मुख्य कारण है। महापुरुषों ने इसी मार्ग पर चलकर ही 
आत्मस्वरूप की अभिव्यक्ति की थी अतः यही मार्ग प्रत्येक आत्मस्वरूप लिप्सु मुमुक्षु पुरुष को उपादेय है 
प्रशस्त है श्रेयस्कर है । 

अब सभी द्र॒व्यों से सर्वंथा भिन्‍न आत्मा एक स्वतन्त्र द्रव्य है यह निरूपण करते हैं-- 
सकलमधि विहायाह्वाय चिच्छक्तितिरिवर्त, स्फुटतरमवर्गाह्य स्वं थे थिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इमसुपरिचरन्त चाद विशवस्य साक्षात्‌ कलयतु परमात्मात्मानसात्मन्यनन्तम्‌ 0३५७ 

अन्ययार्थ -- (आत्मा) आत्म, (चिच्छक्तिरिक्तम्‌) चैतन्य शक्ति से शून्य अर्थात्‌ अचेतन-जड़ स्वरूप 
(सकलम्‌) सभी पदार्थ समूह को (अक्लाय) शीघ्र ही (बिहाय) छोड़ कर (ज) और (चिच्छक्तिमात्रम्‌) 
चेतन्य शक्ति स्वरूप (स्वम्‌) अपनी आत्मा का (स्फुटतरम्‌) अत्यन्त स्पष्ट रूपसे (अबगाह्ा) अव- 
गाहन करके (विश्वस्थ) लोक के (उपरि) ऊपर (चारु) सुन्दरता से (अभ्रन्तम्‌) प्रवर्तमान 
(अनन्तम्‌) अन्त रहित-अविनाशी (परम) सर्व श्रेष्ठ (इसस्‌) इस (आत्मानम्‌) आत्मा को (आत्सनि) 
आत्मा में (साक्षात्‌-कलयतु) साक्षात्‌ अनुभव करो। 

सं० टोका - (कलयतु-ध्यायतु, पश्यतु-जानातु वा कलिवलि कामधेनुरितिवचनात्‌ ) ध्यावे-देखे अथवा 
जाने क्योंकि कलू और बल्‌ धातु कामधेनु के समान इष्ट अर्थ को देने वाली हैं। (क: ?) कौन ? (आत्मा- 
चित्ूष:) चेतन्य स्वरूप आत्मा (कर्म ?) किसे (इममृ-प्रत्यक्षीभूतं स्वानुभवाविभि:) अर्थात्‌ स्वानुभव आदि 
के द्वारा प्रत्यक्ष ह।ने वाली इस (आत्मानम्‌-स्वस्वरूपं-आत्मा) अपने स्वरूप-को (कब) कहाँ (आत्मनि- 
स्वस्थरूपे) आत्मा में अपने निज रूप में (किम्भूतम्‌ ?) कंसे ? (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्षरूप से (विश्वस्थ- 
जगत:) (+इव-जगत्‌ के (उपरि) ऊपर (चरन्तम्‌-अग्रिससागे परिस्फुरन्तं-लोकातिशायिमाहातयं, लोका- 
लोक परिच्छेदर्क वा चरधातोर्शानार्थधाचकत्वात) अग्रिमभाग--शिखर पर लोकोत्तर माहात्म्य वाले 
अथवा लोक और अलोक को जानने वाले क्योंकि चर धातु का अर्थ जानना भी होता है (परमु-उत्कृष्टम ) 
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उत्कृष्ट-उत्तम (अनन्तम्‌-अन्तातोतम्‌) अनन्त-अन्त से रहित (कि कृत्वा ?) क्या करके (स्वम्‌-आत्मानम्‌) 
अपनी आत्मा को (अवगाह्यम-अनुभूग) अवगाहन-अनुभव करके (किम्भूतं-रबम्‌ ?) कसी अपनी आत्मा 
को ? (चिणछक्तिसात्र-शान शक्तिमात्रमू) चेतन्य शक्तिरूय-ज्ञान सामथ्यंवान्‌ (स्कुटतरम्‌-अतिब्यक्तम्‌) 
अति स्पष्ट (ख-पुन:) और (कि कृत्वा) क्या करके (बिहाय-स्यक्त्था) छोड़कर (सकलसपि-समस्तसपि) 
' सभी (पर द्रब्यम्‌ न तु-एकदेशेनेल्यपिश्वव्दार्थ:) पर द्रव्य को - पर द्रव्य के किसी एक भाग को नहों 
ऐसा अपि शब्द का अथे है (किम्भूतं तत्‌ ?) वह परद्रव्य कैसा ? (चिस्छक्तिरिक्तभ्‌ू-लानशक्तिसुक्तम्‌- 
अवेतनभितियाबत्‌) चेतन्यशक्ति-ज्ञानशक्ति से रहित अर्थात्‌ जड़-अचेतन (अक्लाय-शोप्नम्‌) जल्दी (शोध्न- 
बाच्यव्ययम्‌) अछ्वाय यह शीघ्रार्थ का वाचक अव्यय है (ल्गू झ्ग्रित्यभ्जसाह्लाय इत्यमर:) ख्रक, झगिति, 
अज्जसा और अक्लाय ये चार शब्द अव्ययसंजश्ञक शीघ्र अर्थ के वाचक हैं ऐसा अमरकोश का वचन है। 

भावा्थ--अत्मा के साथ द्रव्यकर्म भावकमम-नोकम का सम्बन्ध है उसको इस प्रकार समझना 
चाहिए जैसे वर्तन में चीनी रखकर अग्नि पर रखकर गरम करे चासनी बनावे वहां पर मिट्ठापना भी है 
गर्मपना भी है बतेन भो है और अग्नि भी है इनमें चीनी का होना अपने मिट्ठेपने के साथ बाकी सब 
संयोगी अवस्था है चीनी सर्वाग में गर्म है चीनी ही गम हुई है परन्तु गर्मपना चीनी का नहीं है अग्नि का 
है अब यह हमारे पर निर्भर है कि हम चीनी को गर्मरूप अनुभव करें या मिट्ठेरूप। हमने गर्मरूप तो 
अनुभव किया परन्‍्तु मिट्ठेरूप नहीं किया । इसी प्रकार आत्मा में एक ज्ञायक भाव है--एक रागादिक 
परिणमन-- शरीर और कम का सम्बन्ध है । शानपना आत्मा के निज सत्व से उठ रहा है, जिसके होने से 
आत्मा का होना है रागादि भाव चीनी को गर्मपने की तरह पर से होने वाले हैं उनके अभाव में भी 
आत्मा का अभाव नहीं है यही बात शरीरादि कर्मादि के साथ है इसलिए आचार्य प्रेरणा करते हैं कि 
समस्त चैतन्य से रहित जो रागादि शरोरादि-कर्मादि हैं उनको वाद देने के बाद जो बाकी बचा चेतन्य 
चमत्कार मात्र आत्मा का निज भाव वही अनुभव करने का है यह भाव समस्त पर कृत भावों से अलग 
अनुभव गोचर है ॥३५॥ 

अब चेतन और अचेतन में मौलिक अन्तर है यह बताते हैं-- 

चिरुछत्तिव्याप्तसवंस्वसारों जोव इयानयम्‌ । 
झतोइतिरिक्ताः सर्वेदषपि भावा पौद्गलिका भ्रमो ॥३६॥ 

अन्वयार्थ - (जिएछब्तिव्याप्ससबंस्वसार:) चेतन्य शक्ति से व्याप्त सवेस्व सार वाला (इयान्‌) 
इतना (एव) ही (अयम्‌) यह (जीवः) जीव (अस्ति) है (अतः) इस चेतन्यशब्ति से (अतिरिक्‍ताः) शून्य 
(सर्वेषपि) सभी (अमी) ये-(भावाः)भाव (पोद्यलिकाः) पुदूगल जन्य (सम्ति) हैं। 
ह सं० दी० - (अयम्‌) यह (जीब:-आत्मा) जीव-अत्मा (इयान्‌-एतावन्मात्र:) इतना ही (अस्ति) है 
(चिक्छकतोत्यादि चिऋरछक्त्पा-तानाविभागप्रतिक्छेदेन व्याप्त सर्वस्थसारं सर्बत:-साभस्त्येत, सारं- 
अन्तर्भायों यस्य स) चेतन्य शक्ति-ज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेद से व्याप्त है सब तरफ से सार भाग 


(५६ ) 
अन्तरज्भ जिसका अथवा जिसका प्रत्येक प्रदेश सब तरफ से चैतन्य शक्ति से भरपूर है (अमौ-अ्रत्यक्षा: 
शरीरादय:) प्रत्यक्ष रूप से दिखाई देने वाले शरीर आदि (सर्वेष्पि-समस्ता अपि) सभी (भावाः:-पदार्था:) 
पदार्थ (पौवगलिकाः-पुद्गलेभवा:-पौद्वलिका:) पुद्गल में उत्पन्न होते रहते हैं (अतः-एतस्मात्‌-चेतन्पात्‌) 
इस चैतन्य से (अतिरिकता:-भिन्‍ना:-ज्ान शून्या इत्यर्थ:) भिन्‍न अर्थात्‌ चंतन्य-शञान से रहित है। 
भावार्थ -जीव का जितना भी परिणमन है वह सब ज्ञानदर्शन शक्ति से भरपूर रहता है क्योंकि 
ज्ञान दर्शन जीव का मुख्य गुण है और जो गुण होता है वह गुणी से अभिन्‍न ही रहता है। स्वभावतः गुण 
गुणी में सर्वंदा और सर्वधा अभेद ही होता है उसमें भेद की कल्पना मात्र कल्पना ही है क्योंकि वह 
व्यवहार के आश्रय से की जाती है। ज्ञान शक्ति से शून्य जो कुछ भी इन्द्रियों से ग्रहण किया जाता है 
वह सब मात्र पुदुगल का परिणमन विशेष है जो स्वभावत: जड़ता के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखता 
है । यही जीव और पुद्गल में खास फर्क है जो दोनों तत्त्वों की पृथकता को सूचित-प्रदर्शित करने में दपंण 
के समान है| ' 
अब वण्णे आदि में जुदाई को दिखाते हैं-- 
वर्शाद्या वा राग मोहादयो वा भिन्नामावाः स्व एवास्य पुंतः । 
तेनेवान्तस्तस्वतः पद्यतोइमी नो हृष्टाः स्युहं हमेक परं स्थात्‌ ॥३७॥ 
अन्वयार्थ--(बर्णाद्या) वर्ण आदि (बा) अथवा (मोहादयः) मोह आदि (सर्वे) सभी (भाजा:) 
भाव-परिणमन (अस्थ) इस (पुंसः) आत्मा के (भिस्ना:) भिन्‍न-जुदे (एव) ही (सन्ति) हैं। (तेन) सिन्‍न 
होने से (एव) ही (तत्वतः) वस्तुत:-परमार्थ दृष्टि से (अन्तः) अन्तरज्भू-निज स्वरूप को (पश्यत:) देखने 
वाले के (अमी) ये वर्ण आदि तथा राग-मोह आदि (दृष्टा:) दिखाई (नो) नहीं (स्पुः) देते (परम) सिर्फ 
(एकम्‌) एक-अद्वितीय आत्मतत्त्व ही (दृष्टमभ) दिखाई (स्थात्‌) देता है। 
सं० टीका - (अस्य-प्रत्यक्षस्य) इस प्रत्यक्षीभूत (पुंसः-आत्मन:) आत्मा के (वर्णाशा वा बर्णगन्ध- 
रसस्पर्शरूप शरीर संस्थान संहननादयों बहिर्भावा:, वा पुनः रागमोहादय:-रागद्ेयमोह प्रत्यय कर्म नोकर्स 
वर्ग बर्गणा स्पर्धकाध्यात्मस्थानानुभागस्थान योगस्थान बन्धस्थानोदय स्थानमार्गणा स्थानस्थिति बन्धस्थान 
संक्लेशस्थान विशुद्धिस्थान संयम लब्धिस्थान जीवस्थानांदय:,) वर्ण, गन्ध, रस, स्पशेरूप शरोर, संस्थान, 
संहनन आदि बाह्य परिणमन तथा राग, द्वेष, मोह, प्रत्यय, कर्म, नोकमें, वर्ग, वर्गणा, स्पद्धक, अध्यात्म- 
स्थान, अनुभागस्थान, योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान मार्गेणास्थान, स्थितिबन्धस्थान, सद्भुलेशस्थान, 
विशुद्धिस्थान, संयमलब्धिस्थान और जीवस्थान आदि (सर्वे-समस्ताः) समस्त (एच-निश्चयेन) निएचय से 
(भावा:-पदार्था:) पदार्थ (भिल्ना:-अतिरिक्‍्ता:, आत्मातिरिक्ता इत्यर्थ:) आत्मा से भिन्‍न है (लेनैव-बर्णाबी- 
नो भिन्‍तत्वकारणेनैव) वर्ण आदि से भिन्‍न होने के कारण ही (तस्थतः-परसार्थत:) परमार्थ निह्चय से 
(अन्त:-अभ्यन्तरे-स्वस्वरूपे) भीतर अपनी आत्मा के स्वरूप में (पश्यतः अवलोकयत:-स्वध्यानं कुबंत 
इतिर्सावः) देखने वाले अर्थात्‌ अपनी आत्मा के ध्यान करने वाले के (अमी-वर्णरागादय:) ये वर्ण आदि 


( ५७ ) 

और राग आदि (नोवृष्टा:--मावलोकिता:) नहीं देखे गये (स्यु:--भवेय:) होते हैं (अवलोकनेपन्त: सति कि 
वृष्टम ?) देखने पर भीतर क्या देखा ? (एकं-अद्वितोय) एक-अद्वितीय (परं-उत्कृष्टं-परमात्मानमित्यर्थ:) 
उत्कृष्ट अर्थात्‌ परमात्मा (वुष्टं-अवलोकितस्‌) देखा हुआ (अन्त: पश्यत: पुंस:) भीतर देखने वाले पुरुष के 
(स्यात्‌-भबेत्‌) होता है । 

भाषा्थ--वर्ण आदि रूप जो कुछ भी भाव-परिणमन होते हैं वे सबके सब पुद्गलद्रव्य के हो 
अस्तित्व में उपलब्ध होते हैं। पुद्गल द्रव्य से भिन्‍न किसी भी द्रव्य में उनकी उपलब्धि नहीं होती, क्योंकि 
पुद्गल द्रव्य को मूतिमान माना है। और मूर्ति शब्दका अर्थ-स्पश्ें, रस, गन्ध एवं वर्ण माना है। यह स्पर्शादि 
का चतुष्टय मात्र पुदूगल का धर्म है अतएवं पुद्गल धर्मी ही मूर्तिमान्‌ शब्द से व्यवहृत होता है। उससे 
यह निष्कर्ष सहज ही निकल आता है कि पुद्गल का धर्म पुद्गल में ही उपलब्ध होगा । उसकी उपलब्धि 
चैतन्य स्वरूप आत्मा में त्रिकाल में भी सम्भावित नहीं है। अतएव आत्मा वर्णादि से त्रैका लिक भिन्‍नता 
रखता है। अब रही बात राग द्वेष मोहादि की, सो यद्यपि रागादि का अस्तित्व आत्मा में ही प्राप्त 
होता है क्योंकि वे सब संसारी आत्मा के ही विकारी भाव हैं। तथापि उनकी उत्पत्ति कर्मबद्ध रागी 
आत्मा में ही सम्भवित है वीतरागी में नहीं। अर्थात्‌ घातिकर्म विनाशक अहुन्त परमेप्ठी जो अनंत 
चतुष्टय से मण्डित हैं वे अधातिकर्म से बद्ध होते हुए भी पूर्ण बीतरागी हैं। जब उनमें रागादि नहीं हैं 
तब करमंमुक्त मुक्तात्माओं में उनका अस्तित्वकंसे हो सकता है अर्थात्‌ कथम्रपि नहीं हो सकता है। इन्हीं 
अहँन्त एवं सिद्ध परमेष्ठी के स्वरूप की ओर जब हमारा ध्यान जाता है तब हमें यह निश्चय हो जाता है 
कि आत्मा के स्वभाव में रागादि विभाव नहीं है। वे तो औपाधिक भाव हैं अतएवं विभाव हो हैं। अतः 
वे सबके सब भाव इस आत्मा से भिन्‍न हैं, ऐसा स्वभाव दुष्टि से देखने पर स्पष्टतथा दिखाई देता है । 
स्वभाव दृष्टि में तो मात्र चैतन्यमय आत्मा ही दिखाई पड़ता है अन्य कुछ भी नहीं। यह स्वभाव दृष्टि 
का अचिन्त्य माहात्म्य है । 

अब पुद्गल से बना हुआ पुद्गल ही होता है यह दिखाते हैं-- 

निर्वेत्यंते येन यदत्न किचितृतदेव तत्स्थात्न कर्थ च तान्‍्यत्‌ । 
शाक्मेसनिव समिहासिकोशां पश्यन्ति रुक्मं न क्ंंचनासिम्‌ ॥३४८॥ 


अन्वयार्थ-- (अत) इस जगत में (येन) जिसके द्वारा (यत्‌ किड्चित्‌) जो कुछ (निर्वेत्यंते) निर्माण 
किया जाता है रचा जाता या बनाया जाता है (तद्‌) वह (तत्‌) वह (एवं) ही (स्थात्‌) होता है (अन्यत्‌ ) 
उससे भिन्‍न दूसरा (कथड्लन) किसी प्रकार से (न) नहीं (स्थात्‌) हो सकता। (इह) इस लोक में 
(रक्मेण) सुवर्ण से (निव सम) निर्माण किये हुये (असिकोशम्‌ ) म्यान-तलवार के रखने के घर को (जना:) 
मनुष्य (रक्सम्‌) सुवर्ण (पश्यन्ति) देखते हैं-जानते हैं (असिम) तलवार (कथज्चन) किसी प्रकार से (न) 
नहीं (पश्यन्ति) देखते हैं। 


(६ ५४ ) 

सं० टीका - (अज़-जमति) इस जगत्‌ में (यत्‌-शरीरादि) जो शरीर आदि (किड्चित्‌-किसपि) 
कोई भी (येव-पुद्मनलादिनां) जिस पुद्गल आदि के द्वारा (निर्वेत्यते-निष्पाद्यते) रचा जाता है (तत्‌- 
शरोरादि) वह शरीर आदि (तदेव-पोद्गलिकमेव) पुद्गल रूप ही (स्पात्‌-सबेत्‌) होता है (कथअ्‌चन- 
केनापि प्रकारेण संस्कारादिना) संस्कार आदि किसी प्रकार से भी (अन्यत्‌-पुद्गलातिरिक्तं) पुदूगल से 
भिन्न (न) नहीं (भवेत्‌) हो सकता (अथबा-अन्यतृ-आत्सादि द्रव्यं केनापिप्रकारेण पौदृगलिक तन हि) अथवा 
वस्तुतः आत्मादि द्रव्य किसी प्रकार से भी पुद्गल द्रव्यरूप नहीं हो सकता (इममर्थ वृष्टान्तयति) इस अर्थ 
को दुष्टान्त देकर स्पष्ट करते हैं (इह-जगति) इस जगत्‌ में (रुक्मेण-कार्तस्वरेण) सुवर्ण से (निवु सं- 
निध्पननम) रचित (असिकोशं-कनकपत्ननिष्पन्न खड़मपेटारकम) असिकोश-तलवार को पिटोरा-म्यान को 
(रूकमं-सोबर्णम्‌) सुवर्ण रूप से (पश्यन्ति-अबलोकगन्ति) देखते हैं (सर्वे व्यवहारिणः) सभी व्यवहारी लोक 
(कथअखन-केनपि प्रकारेत्र-आधाराधेयतदिना) आधार आधेय आदि किसी प्रकार से भी (असि-खड़गम्‌) 
तलवार को (सौवणंम्‌) सुवर्ण रूप से (न) नहीं (पश्यन्ति) देखते हैं । 

भाषा्भ--पुदूगल से निभित शरीर पुदृगल ही है। पुद्गल से पृथक्‌ किसी अन्य द्रग्यरूप नहीं । 
पुद्गबल का परिणमन पुदूयल रूप ही होगा। आत्मा रूप नहीं । तथा आत्मा का परिणमन आत्मा रूप ही 
होगा । पुदूगल रूप नहीं। एक द्रव्य का परिणमन अपने रूप ही होगा। पररूप नहीं। ऐसा सिद्धान्त 
त्रिकाल अवाधित है। अतः ज्ञानी जन शरीर को जड़ पुदूगल तत्त्व से निर्मित होने के कारण जड़ ही 
जानते मानते हैं। आत्मा को आत्मारूप से ही जानते हैं क्योंकि आत्मा स्वभावत: चेतन है। ज्ञान दर्शन 
का पिण्ड है। वह त्रिकाल में जड़ शरीररूप नहीं हो सकता है ऐसा निहशंक रूप से जानना मात्र ज्ञानी- 
वस्तु स्वरूप के मर्म को जानने और पहचानने वाले-के ही हो सकता है। 

अब वर्णादि पुद्गल रूप हैं यह स्पष्ट करते हैं--- 

वर्णादि सामप्रधमिदं विदन्तु निर्मारामेकस्प हि पुदृगलस्यथ । 
ततोईइस्त्विदं पदगल एबनाटमा यतः सविज्ञानघनस्ततो5र्यः ॥३६॥ 

अन्ययार्थ - (इश्स्‌) इस (वर्णाविसाभग्रधम्‌) वर्णादि से लेकर गुणस्थान तक के भावों को (हि) 
निदचय से (एकस्थ) एक (पुब्गलस्य) पुद्गल द्रव्य का (निर्माणम्‌ृ) निर्माण-रचना विशेष (विवन्तु) 
जानो । (ततः) तिस कारण से (इदं) यह वर्णादि का समूह (पुद्गल:) पुद्गल (एव) ही (अस्ति) है 
(आत्सा) आत्मा (न) नहीं है। (यतः) क्योंकि (सः) वह आत्मा (विजश्ञानधनः) विज्ञान का पिण्ड (अस्ति) 
है (ततः) इसलिये (अन्यः) इन वर्णादि भावों से पृथक्‌्-जुदा (अस्ति) है । 

सं० टी ०-- (बिदन्तु-जानन्तु वक्षा:, इत्यध्याहाबंभ) दक्ष-वस्तु स्वरूप को जानने में निपुण कुशल- 
शानीजव जाने । यहां दक्ष पद का अध्याहार करना चाहिए। इक्-प्रत्यक्षम) इस प्रत्यक्ष-दिखाई देने वाले 
(वर्णादिसामप्रधम्‌ - वर्णादीनि-बर्णगरध रस स्पर्शशरीर संस्थान संहननावीनि तेषां सामप्रय॑-सप्न्रःव् साथ: 


( ५६ ) 

सामभ्रयम) वर्ण, गन्ध, स्पर्श, शरीर, संस्थान, संहनन आदि के समुदाय की (निर्माण) रचना (एकस्थ- 
धर्माविषंचव्रव्यनिरपेक्षस्य) धर्म, अधर्म, आकाश, काल और जीव की अपेक्षा से शून्य एक पुद्गलस्य- 
परमाणु ब्रध्यस्थ) परमाणुरूप पुद्गल द्रव्य की (हि-दृति निश्चितम्‌) निश्चित है (नान्यस्निष्पादितम्‌ ) दूसरे 
द्रव्य से नहीं रचा हुआ है (ततः-सस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से (चर्जादिनिर्साणस्थ पुद्गलत्वसाधनात्‌) 
अर्थात्‌ वर्णादि की रचना का साधन पुद्गल होने से (इब्स्तु-बर्णादि) यह वर्णादि तो (पुद्गल एवं वर्णादि- 
नामप्रकृतिनिष्पादितत्वात्‌) पुदूगल ही है क्योंकि वर्णादि नाम कर्म की प्रकृतियों से हो वर्णादि की रचना 
होती है (नात्मा-चित्रपो नहि) चैतस्य स्वरूप आत्मा से नहीं (अर्णादिचितप: कुटो न) वर्ण आदि चेतन्य- 
स्वरूप क्‍यों नहीं हैं ? (मतः-पसभात्‌ हेतो:) जिस कारण से (सः-आत्मा) वह आत्मा (जिशानधनः:-विशि- 
प्टेन शानेन बोधेन, घनोनिषिड़: विशानस्थ धनो यत्र स तथोकतः) शान से लबालब भरा हुआ अभ्वा 
जिसमें विशेष ज्ञान पिण्ड पाया जाता है (ततः-वर्णादीमां विशामाभावात्‌) तिस कारण से अर्थात्‌ वर्णादि 
में विज्ञान न होने से (अन्य:-बर्णावेभिन्‍्न एव) वर्णादि से जुदा ही है ॥ ३ ६॥। 

भावार्थ - आचारयंश्री ने प्रेरणा की है कि जो ज्ञानी जन आत्म स्वरूप तथा पर के स्वरूप को 
जानने वाले तत्त्वज्ञ पुरुष हैं। वे पुदूगल जन्य वर्णादिकों से तथा कर्म जलित राग द्वेष मोहादि विभाव 
भावों से रहित ही आत्मा को देखें जानें और श्रद्धान में लायें। आत्मा का स्वभाव शुद्ध चेतन्यहै। 
स्वभाव दृष्टि से तो सभी आत्मा शुद्ध हैं। पर्यायदृष्टि में अशुद्धता है जिसका अभाव क्रम से होते हुए 
शुद्धत्व की पूर्णोपलब्धि जीवन्मुक्त तथा सर्व कर्म विमुकत, मुक्तात्माओं में वतंमान रहती है। ऐसा हो 
प्रत्येक संसारी आत्मा का स्वाभाविक द्रव्य है। उसकी सम्प्राप्ति ही प्रत्येक आत्मार्थी का चरम लक्ष्य है। 
बहां तक पहुंचने का एकमात्र मांग भेदविज्ञान है। उसे जागृत करने की ओर ही ज्ञानियों का ध्यान जाना 
चाहिए। विना उसके इष्ट सिद्धि कथमपि सम्भव नहीं है। 

अब जीवों के वर्णादि का प्रतिपादन मिथ्या है यह निरूपण करते हैं-- 

घु तकुम्भामिधानेईपि कुम्भो धुतमयों न चेतृ । 
जीबो वबरा।विभज्जीबव जल्पनेषषि न तन्भयः ॥४०४ 

अन्ययार्थ-- (चेत्‌) यदि (धुतकुम्भासिधाने) घी का घड़ा कहने पर (अपि) भी (कुम्सः) कुम्भ- 
घड़ा (घृतमयः) घृतमय घी का (न) नहीं (भबेत्‌) होता है (तहि) तो (बर्णादिमज्जीवजल्पने) वर्णादि- 
मान्‌ जीव को कहने पर (अपि) भी (जीवः) जीव (तल्मयः) वर्णादिमान-वर्णादिख्प (न) नहीं (स्यात) 
हो सकता है। 

सं० टी ०-- (चेतू-यवि) यदि (कुस्भ:-कलशः) कलश (घुतसय:--घुतेन आज्येन, निय त्तः घृतमयः) 
घी से बना हुआ (न) नहीं (चवेत्‌) होता है (घृतकुम्भासिधाने-घृतस्य कुम्भ इत्यश्रिधाने४पि न केवल, 
अनभिधाने5पि, इत्यपिशब्यार्थ:) घी का धड़ा ऐसा कहने पर भी, अपि शब्द से नहीं कहने पर भी (तहि) 
तो (जीव: आत्मा) जीव (तन्मथ:-बर्जादिमयो) वर्णादिमय-वर्ण आदि से युक्त या वर्णादि स्वरूप (गहि) 


(६० ) 

नहीं है (कब सति ?) किसके होने पर (वर्णेत्थादि:-मुख्ध॑ प्रति वर्णादिमान्‌ जय॑ जीव:, इति सूत्रे लोकथ्यभहारे 
थ जल्पने5पि) अज्ञानी के प्रति यह जीव वर्णादिमान्‌ हैं ऐसा आगम में तथा लोक व्यवहार में कहने पर 
भी (यर्यत हि कस्यथिदाजन्मप्रसिद्धक घृतकुस्भस्थ तदस्यमृष्मय कुम्भानभिज्ञस्य प्रयोधनाय योज्य घृतकुम्भः 
स॒ मृष्सयो न घुतसय इति तथा कुम्भ घतकुम्भ इतिव्यवहारः) जसे वस्तुतः किसी ऐसे मनुष्य को जो जन्म 
से ही घी का घड़ा जानता है। घी से अतिरिक्त मिट्टी आदि के घड़े को नहीं जानता है। उसे समझाने 
के लिए जो यह घड़ा धी का है वह भिट्टी का ही है। घी का नहीं है, ऐसा। घड़े में घीका घड़ा 
व्यवहार होता है (तथाउस्थाशानिनों लोकस्थासंसारप्रसिद्धाशुद्रजोबस्थ शुद्धनीवानभिशस्य प्रबोधनाय 
योज्यं वर्णादिभान्‌ जोबः स ज्ञानमयों न वर्णादिमयइृति तत्प्रसिद्धधा जीवे वर्णादिसद्‌ ध्यवहारः) ॥४०॥ 
वैसे हो अनादि काल से प्रसिद्ध अतएवं अशुद्ध इस अज्ञानी जीव को जो शूद्ध जीव से अपरिचित हैं सम- 
झाने के लिए जीव में वर्णादिमान का व्यवहार होता है ॥७०॥ 

भावार्थ -व्यवहार तो व्यवहार हो है। अपने में वह पूर्णतया समीचीन है। लौकव्यवहार में 
उसको प्रधानता है। विना उसके लोक व्यवहार चलना कठिन ही नहीं प्रत्युत असम्भव है। शास्त्र में भी 
अज्ञानी जनों-जो आत्मा के स्वरूप से बिल्कुल ही अप्रतिबुद्ध हैं-को समीचीन रूप से आत्मा के स्वरूप 
को समझाने के हेतु व्यवहार का आश्रय-सहारा लेना पड़ता है इसी आशय को हृदयंगम कर जीव को 
जो स्वभावत: वर्णादिमान नही है--वर्णादिमान्‌ कहा जाता है पर यह कथन पारमाथिक-वास्तविक नहीं 
है अर्थात्‌ जीव वर्णादिमान्‌ कदुने पर भी वर्णादिरूप नहीं है क्योंकि जीव के स्वरूपास्तित्व में वर्णादि को 
अस्तिता त्रिकाल बाधित है। जैसे घड़े के साथ धी का सम्बन्ध होने पर घड़ा, घी का घड़ा कहा जाता है 
परन्तु घड़ा घी का नहीं होता ॥४०॥ 

अब जीव में वर्णादि तथा रागादि कुछ भी नहीं है तो जीव क्या है ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर देते हैं-- 

झनादनस्तमचल स्वसंवेध्यमिद॑ स्फुटम । 
जीवः स्वयं तु जंतम्य मुच्चइअकचकायते ॥॥४१॥ 

अस्वयाय-- (तु) निश्चय से (अनादि) आदि-उत्पत्ति से रहित (अन्तम्‌) विनाश शून्य (अचलम्‌ ) 
क्षणनश्व रता से रहित (स्वसंवेद्यम्‌) अपने द्वारा ही जानने के योग्य (स्फुटम्‌) स्पष्ट-ज्ञायक स्वभाव से प्रकाश 
मान (इबम्‌) यह (चेतन्यम्‌) जञानदर्शनरूप चेतना वाला (उच्चः) सर्वश्रेष्ठ रूप से (यत्‌) जो यकचकायते ) 
चकचकिंत हो रहा है (इद्म्‌) यह (स्वयम्‌) स्वतः-स्वभावसिद्ध-परनिरपेक्ष (जीबः) जीव (अस्ति) है। 

सं० टी०-- (इद्स्‌-प्रत्यक्षम्‌) यह प्रत्यक्ष (चेसन्यं-चेतनत्वम्‌) चेतन्य (स्वयम्‌-स्वत:-पुद्गलाधनपेक्ष- 
स्वेन) स्वभाव से-पुदूगल आदि की अपेक्षा न रखने से (तु-इतिनिश्चितभ्‌) तु यह अव्यय निश्चित अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ निश्चय से (जोबः-आत्मा) आत्मा (चंतन्यभन्तरेण अन्यस्थानुपलभ्यस्तानत्वात्‌) 
चैतन्य के बिना अन्य की उपलब्धि न होते से (उच्जे-सकलश्रेष्ठत्वात्‌ू) सब में उत्तम होने से ऊँचा (जक- 
चकायते-चाकचक्यतया शोभते) चकचकित रूप से शोभमान है (किम्भूतम्‌ ?) कंसा (अनाबवि-कदाशिदपि 


(६१) 
तत्योत्पलेरभावा त्‌) अनादि अर्थात्‌ कभी भी उसकी उत्पत्ति न होने से (अनन्सं-अन्तालिक्रान्तमू-विनाश- 
रहितत्वात्‌) विनाश रहित होने से अनन्त (अनाबि-निधनत्वे तहि कोद्शम्‌ ?) तो अनादि निधन होने से फिर 
कैसा ? (अचलं-विनाशरहितत्वात्‌) विनाश रहित होने से-अचल, (तहांस्तोति कथ्थ ज्ञायते) तो ऐसा कैसे 
. जाना जाय । (स्वसंवेद्यम्‌-अहूं सुखी, दुःर्यहमित्यादिरूप स्वसंवेदनप्रत्यक्षम्‌) मैं सुखी मैं दु.खी इत्यादि रूप 
स्वआत्मा का प्रत्यक्ष होने से जाना जाता है (स्फुटं-ध्यक्तं, धर्माधर्मादि द्रव्याणामचेतनत्वेनास्फुटत्वात्‌) 
व्यक्त अर्थात्‌ धर्म आदि द्रव्य अचेतन-जड़ होने से अस्फुट हैं । 
भावा्थ--जीव स्वभाव सिद्ध पदार्थ है। इसका प्रारम्भ और अन्त नहीं है क्योंकि यह अनादि 
निधन है। इसका प्रत्यक्षीकरण स्वानुभव से ही होता है' अन्य किसी को सहायता इसमें कार्यकारिणी 
नहीं है क्योंकि स्वानुभूति सदा स्वापेक्ष हो होती है। यह अपने ज्ञान के प्रकाश से न केवल अपना ही 
प्रकाश करता है किन्तु त्रिलोकवर्ती अनन्तानन्त चेतन और अचेतन सभी पदार्थों को भी प्रकाशित करने 
का स्वभाव रखता है। जो इसका खास गुण है। इसी गुण के कारण ही यह सर्वोपरि प्रकाशमान है। 
इसमें परपदार्थकृत चञचलता रज्चमात्र भी नहीं है अतएवं यह पूर्ण रूप से निश्चित है। 
अब जीव तत्त्व का आलम्बन करते हैं-- ++ 
वर्शाद्ेः सहितस्तथा विरहितो हधास्त्यजीवोयंतो 
नामृतंत्वमुपास्यपश्यति जगज्जीवस्य तत्त्वं ततः । 
इत्यालोच्य विवेचर्क: समुचित नाव्याप्यतिध्यापि वा 
व्यक्षं ग्यज्जतजोीवतरवमचलं चेतन्यमालंव्यताम्‌ ॥४२॥ 


अन्ययार्थ-- (यतः) जिस कारण से (अजोबः) अजीव तत्त्व (हंघा) दो प्रकार का (अस्ति) है उनमें 
पहला (बर्णाद्वेः) वर्ण आदि से (सहितः) युक्त (तथा) ओर दूसरा (विरहितः) वर्णादि से रहित (ततः) 
तिस कारण से (जगत्‌) जगत्‌ के प्राणो (अमूतेत्ब) अमूतता को (उपास्थ) लेकर-अर्थात्‌ अमूर्तता रूप 
लक्षण से (जीवस्थ) जीव के (तत््वम) असली स्वरूप को (न) नहीं (परश्यन्ति) देख सकता (इति) ऐसा 
(आलोच्य) पूर्वापर विचार करके (बिवेचकः) जीवतत्त्व के स्वरूप को विवेचन करने वाले तत्त्वज्ञ पुरुष 
(अव्यापि) अव्याप्ति (जा) और (अतिव्याषि) अतिव्याप्ति से (ब) रहित (समुचितस) समीचीन- 
निर्दोष (ध्यक्तम्‌) स्पष्ट (ब्यज्जितजोब-तस्वम्‌) जीव के असली स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (अद्द- 
लग) सदा विद्यमान (जेतन्यम्‌) चेतन्य का (आलम्ब्यताम्‌) आलम्बन करें । 

सं० टीका--(तत:-तस्सात्‌ कारणात्‌) तिस का रण से (जगत्‌-गच्छति जानातीतिजगत्‌) जगत्‌-जानने 
वाला जीव लोक (शुतिगसोर्थ ल इति बिबप्‌) इस सूत्र से विवप्‌ प्रत्यय गम धातु से ज्ञान अर्थ में हुआ है 
(शायबत्पाणिसमूह:) शानवात्‌ प्राणियों का समुदाय (अमूर्तत्वम्‌-मतंत्वरहितम्‌) मूर्तता रहित-अमूतंता का 
(उपास्थ-आजित्प) आश्रय करके (जोबस्प, आत्मगः) जीव-आ।्मा के (तस्वम्‌-जरूपम्‌ ) स्वरूप को (पश्य- 
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ति-अबलोकयति) देखता है-अवलोकन करता है परंतु (नहि यद्यवभूर्त तत्तज्जीवतत्वमिति जीवेनामूर्तत्वस्य 
व्याप्त्यक्षावात्‌) जो जो अमू्त है बह वह जीव का स्वरूप नहीं हो सकता क्योंकि अमूर्तता के साथ जीव 
की व्याप्ती नहीं है। (कुतः ?) किस कारण से (यतः यस्मात्‌ कौरणात्‌) जिस कारण से (अजीब:-अजीव 
पदार्थ:) अजीव पदार्थ (दधा-द्विप्रकारः) दो प्रकार का (अस्ति-बतंते) है। (एकोमेब:) एक-पहला भेद 
वर्णाद्े:-रुप, गनध, रस, स्पर्शायं: सहित:-युक्‍तः परसाण्यादि पुदृगलपिण्डानां बर्णात्मकत्वेन मूर्तत्वात्‌) रूप, 
गन्ध, रस और स्पर्श आदि से सहित क्‍योंकि परमाणु आदि के पुद्गलपिण्ड वर्णात्मक होने से मूतत हैं। 
(वथा-तेनेवप्रकारेण हितीयोसेद:) उसी प्रकार से दूसरा भेद (तैजिरहित:) उन उक्त वर्णादियों से रहित 
(धर्माधर्माकाशकालानां वर्णादिरहितत्वेनामूतंत्वातू) धर्म, अधर्म, आकाश और काल वर्णादि से रहित 
होने के कारण अमूर्त हैं (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (अमूतंत्वं-जीबस्वरूपं न) जीव का स्वरूप 
अमूतंता नहीं है। (आलोच्य-निश्चित्य) निश्चय करके (आलम्ब्यताम्‌-सेव्यताम्‌) आलम्बन करो-- 
सेवन करो (किम ?) क्या ? (चंतत्यं-चेतनत्वम) चेतन्य-चेतनता (व्यंजित-जीवतत्त्वम्‌ -व्यंजितम्‌ जीवस्य- 
स्वरूप येन तत्‌ ) व्यंजित-प्रकट कर दिया है जीव के स्वरूप को जिसने (अचलं-परलक्ष्येड्भावाज्चंचलतारहि- 
तम्‌) पर लक्ष्य-पर पदार्थ-में जीव का अभाव होने से चञ्चलता रहित (समुचितं-सम्यरू प्रकारेण तत्रोचित॑ 
युक्‍तम्‌) भलो भांति उससे युक्त (लक्षणस्थ त्नोणि दृषणानि-अव्याप्त्यतिव्याप्त्यसम्भवरूपाणि) लक्षण के 
तीन दोष हैं-- १. अव्याप्ति २. अतिव्याप्ति ३. असम्भव से रहित। (त्नाव्यापि नैतल्लक्षणं स्वलक्ष्ये जीबे 
सत्र विद्यमानत्वात्‌) जीव का यह चेतन्य लक्षण अपने लक्ष्यभूत सभी जीवों में पाया जाता है। (गोः 
शाबलेयत्ववदव्यापि न च) अतएव गो के शावलेयत्व की तरह अव्याप्ति दोष से दृषित नहीं है अर्थात्‌ 
यदि गो का लक्षण शावलेयत्व-च्षितकबरापन किया जाय तो वह सिर्फ चितक4री गायों में ही घटित 
होगा अन्य श्वेत काली नीली आदि गायों में नहीं पाया जायगा। अतः गो का यह शावलेयत्व लक्षण 
अथ्याप्ति दोष से दूषित है किन्तु जीव का चेतन्य लक्षण जीवमात्र में उपलब्ध होने से सल्लक्षण है। 
अर्थात्‌ अव्याप्ति दोष से दूषित नहीं है । 

(वा-पुनः अतिव्यापि न थ स्वलक्ष्यं जीबलक्षणं बिहायान्यत्र गो: पशुत्ववद्धिद्यमानत्वाभावात्‌) और 
जीव का उक्त चैतन्य लक्षण अपने लक्ष्यभृत जीव को छोड़कर अन्य किसी भी द्रव्य में नहीं पाया जाता 
है। जैसे गो का 'पशुत्व लक्षण गो को छोड़ कर अइव आदि में पाया जाने से अतिव्याप्ति दोष से दुष्ट 
है वैसा जीव का चेतन्य लक्षण अतिब्याप्ति दोष से दूषित नहीं है क्योंकि वह जीव से भिन्न में विद्यमान 
है ही नहीं। (पुनः-गव्येकशफत्वबदसम्भवं च न) और जीव का उक्त लक्षण गो में एक शफत्व की तरह 
असम्भव भो नहीं हैं (यतः) क्योंकि (व्यक्तं तश्नेव तत्न स्वत्रेव विधमानत्वात्‌) एलोकस्थ व्यक्त पद से 
उक्त वह चेतन्य लक्षण स्पष्ट रूप से उन सभी जीवों में उपलब्ध होता है। (अथवा समुचितपवेनासम्भव 
परिहारः) अथवा इलोक में कहे हुए समुचित पद से असम्भव दोष का परिहार हो जाता है। अर्थात्‌ जैसे 
गो का लक्षण एक शफ वाला किया जाय तो वह एक शफ किसी भी गाय में सम्भव नहीं है अत्तएव 
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गो का उक्त लक्षण असम्भव दोष से दूषित है। वैसे ही जीव का चैतन्य लक्षण जीव मात्र में त्रिकाल 
अबाधित होने से असम्भव दोष से दूषित नहीं है अतएव सुलक्षण है। इस प्रकार से जीव का चेतन्य लक्षण 
अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असम्भव इन तीनों दोषों से शून्य होने के कारण समीचीन लक्षण है। बस 
इसी लक्षण से लक्षित जीव को पुद्गलादि जड़ पदार्थों से सर्वथा स्वरूप भेद से भिन्‍त मानकर श्रद्धान ज्ञान 
और आचरण में लाने की समुचित चेष्डा करनी चाहिए । 

भाजार्थ --किसो भी बस्तु के लक्षण में तीन दोष नहीं होता चाहिए अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और 
असम्भव । आत्मा का लक्षण अमूर्तिक करने पर अतिव्याप्ति दोष आयेगा क्योंकि धर्म-अधर्म आकाश काल 
भी अमूरतिक है। अगर रागादिक आत्मा का लक्षण करें तो अव्याप्ति दोष आयेगा कारण सिद्धों में 
अरहंनों में रागादि नहीं है और मूरतिक लक्षण करने पर असम्भव दोष आयेगा इसलिए आत्मा की पह- 
चान तो आत्मा के चैतन्य लक्षण द्वारा ही की जाती है जो मात्र आत्मा में तो है और किसी में नहीं मिल 
सकता । उसी चैतन्य चिह्न के द्वारा आत्मा की पहचान करो। 

अब जीव और अजीव की भिम्नता अनुभव में कैसे आती है यह बताते हैं-- 

जोवाबजी वमितिलक्षणतों विभिन्‍न शानोजनोइनुभवति स्वयपुल्लसन्तम्‌ । 
अ्रज्ञानिनो निरव्धिप्रविजुम्भितो5यं सोहस्तु तत्कथमहों बत नानटोति ॥४३॥ 

अन्वयार्थ -- (इति) पूर्वोक्त प्रकार से (शानी) ज्ञानवान्‌ (जनः) मनुष्य (स्वयं) स्वतः खुद-ब-लुद 
(उल्लसन्तम्‌) शोभायमान (जीबात्‌) जीव से (लक्षणत:) लक्षण के कारण (अजीब) अजीव-पुदुगलादि 
जड़ पदार्थ को (विभिन्‍न) सरवेथा भिन्‍न (अनुसवति) अनुभव करता है, अर्थात्‌ जानता है मानता है। (तु) 
किन्तु- (बत) खेद है (अहो) और आइचयें है कि (निरवरति) अमर्पादा रूप से (प्रविजम्भितः) अत्यन्त 
बुद्धि को प्राप्त हुआ (अयम) यह (मोहः) मोह-अज्ञान अर्थात्‌ पर के साथ एकत्वपना (कथम्‌) कंसे-क्यों-- 
(अशानिन:) भेद ज्ञान से रहित प्राणियों को (नानटीति) बार-बार अथवा अतिशय रूप से नचा रहा है। 

सं० टी०--(इति-चेतनत्वाचेतनत्ववोभिस्यत्वकथनेन) चेतन और अचेतन के भेद का निरूपण 
करने से (अनुभवति-निश्चिनोति, अनुभवजिषयं करोतीत्यथें:) निश्चय करता है अर्थात्‌ अनुभव में लाता 
है (कः ?) कोन (झानी-प्ेदविज्ञानयुक्त:) जीव तथा अजीव के भेद को जानते वाला (जनः-भवष्यलोक:) 
भव्य जीव (लक्षणतः-असाधारणधर्मंत:) असाधारण धर्म से (जीवात्‌ू-आत्मनः) जीव-आत्मा से (अजीव॑ं- 
धर्मावि-द्रव्यम्‌ धर्म, अधमं, आकाश और काल (विभिन्‍नम्‌-अतिरिक्तम्‌)सर्वथा पृथक्‌ है (कोबृशं-अजीवस ? ) 
केसे अजीव को (स्वयम्‌-अचेतन्यस्वस्पेज) अचेतन रूप से (उल्लसन्तम्‌-ऊध्यं विलसल्तम्‌) अतिशय प्रकाश- 
मान है (बतइति खेदे) बत यह खेद वाचक अव्यय है अर्थात्‌ खेद है (तत्‌-तस्मात, जीवाजीवयो:, परस्पर 
सिलत्वात्‌ू) जीव ओर अजोव के आपस में भिन्‍नता होने से (अयम्‌-सोह: -पुद्गलात्मक॑ मोहनोय॑ राग- 
इेकात्मकं जे कम) यह मोह-पुदूगल रूप मोहनीय कर्म अर्थात्‌ द्रव्यकर्म तथा राग द्वेष रूप भाव कर्म (अहो- 
इति आश्ययें) अहो यह आदचय अर्थ का वाचक अव्यय है अर्थात्‌ आइचयं है (कर्ष-केव प्रकारेण-). किस 
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प्रकार से ((नानटीति-अत्पर्थ नाटयति न कथमपि, तयो: परस्पर भिन्‍नत्वसाधनात्‌) अत्यन्त रूप से नचाता 
है अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नहीं नचाता है क्योंकि जीव और अजीव में आपस में भिन्‍नता सिद्ध है 
(किम्भूतोसोहः ?) कंसा मोह ? (अज्ञानिन:भेदझ्ान रहितस्थ मूढ़प्राणिनः) अज्ञानी-भेद विज्ञान से शुन्य-- 
अर्थात्‌ मूर्ख प्राणी के (निरेत्यादि मर्यादारहितत्वेन व्याप्त, अशामिनस्तन्मयत्बात्‌) अमर्यादित रूप से 
व्याप्त है अर्थात्‌ अज्ञानी का मोह अनन्त है क्योंकि अज्ञानी मोह मय होता है ॥४३॥ 

भावार्थ जीव के चैतन्य लक्षण से अजीव का लक्षण जड़ता सर्वथा भिन्‍न है अर्थात्‌ अजीव जड़ है 
अचेतन है अतएब वह जोव से त्रिकाल भिन्‍न है यह ज्ञानी के ज्ञान में प्रति समय प्रतिभासित होता रहता 
है। यह बड़े आइचयें और खेद का विषय है कि अज्ञानी-जीव और अजीब में पार्थंक्य का निर्गय नहीं कर 
पाता है उसका मोह प्रति क्षण व॒र््धिज्गत होता है जो उसे अज्ञान के चक्र में चलाता रहता है। 

अब अविवेकपूर्ण नाटक में पुद्गल की प्रधानता बताते हैं-- 

प्रस्मिन्ननाविनि महत्यविवेकनाटये वर्णाविमान्नटति प्दुगल एवं नान्‍्यः । 
रागादि पुदूगल विकार विरद्धशुद्ध चंतन्यघातुमय मूर्तिरयं ले जीव: ॥४४॥ 

अन्वयार्थ --(अस्मिन्‌) इस (अनादिनि) अनादि काल से प्रचलित (महति) महान्‌ (अविवेकनादये) 
अज्ञान रूप नाठक में (वर्णादिमान्‌) वर्ण, गन्ध, रस तथा स्पर्श वाला (पुद्गलः) पुद्गल-परमाणु 
एवं स्कन्धरूप जड़ पदार्थ (एवं) ही (नटति) नृत्य कर रहा है-नाच रहा है। (अन्य:) अन्य कोई 
(न) नहीं (च) क्‍योंकि (अयम्‌) यह (जीवः) जीव (रागावि पुदूगल विकार विरुद्ध शुद्ध चेतन्य- 
धातुमय मूरतिः) रागादि पुद्गल के विकारों से विपरीत शुद्ध-निर्मेल चेतन्य धातुरूप मूर्ति वाला 
(अस्ति) है । 

सं० टीका--(नटति नुत्यं करोति, नारकादिपर्याय सूक्ष्म स्थूलादिरूपं भवतीत्यर्थ:) नृत्य करता है 
अर्थात्‌ नारक आदि सूक्ष्म तथा स्थूल आदि रूप को धारण करता है। (कः ?) कौन ? (पुद्गल:, बर्य 
बर्गेणास्पर्धक गृणहास्याविख्प:) वर्ग, वर्गंणा, स्पर्धंक, गुण हानि आदि रूप पुदूगल (एव-निश्चयेन) निश्चय 
से (किम्सूतः ?) कसा (वर्णाविसान्‌, वर्णोरूव॑ स एवं आदियंस्य स्पर्शरस गन्धादेः, स वर्णादिः जिद्वते यस्य 
सः, “स्पर्शरसगन्धवर्णवन्तः पुदग ला:”-इतिवचनात्‌) जिसके आदि में वर्ण है ऐसे स्पदं रस गन्ध आदि 
जिसमें विद्यमान हैं वह वर्णादिमान अर्थात्‌ पुदूगल कहा जाता है। क्योंकि स्पर्श रस गन्धवर्ण वाले पुद्गल हैं 
ऐसा आगम का वचन है । (क्य ?) कहां (अस्मिन्‌ जगतप्रसिद्धे) इस लोक में प्रसिद्ध है (अविवेक गाटये 'ससेद॑' 
अहमभस्पेति लक्षणो5विवेक: तथाचोक्‍्तं-/चिदर्चिदस्वेपरतत्त्जे विजेकस्तहियेचनसिति' तद्रिपरोतो5वियेक: स एव 
नादय॑ लास्थं तस्मिन) यह मेरा है मैं इसका हूँ यह अविवेक स्वरूप है इसी प्रकार से कहा भी है कि चेतन 
और अचेतन इन दोनों तत्वों का विवेचन करना विवेक कहलाता है उस विवेक से विपरीत का नाम 
अविवेक है अर्थात्‌ दोनों तत्त्वों को एक मानना ही अविवेक है उसी अविवेक रूप नृत्य में (किम्भूले ?) 
कैसे (अनाविनि-आदिरहिते) आदि-प्रारम्भ-शुरुआत से शून्य (पुनः किम्भूते ?) फिर कैसे (महति-आसंसार 


(६५) 
जीब व्याप्तत्थात्‌) जब से संसार है तब से जीव के साथ व्याप्त होने से महान्‌ (ेतिभिस्नप्रक्रमे) यह 
अव्यय भिसन क्रम का वाचक है (अन्य:-अजीबाडून्न:) अजीव से भिन्‍न (अयं जीव: आत्मा) यह आत्मा 
(ग मठलि) नहीं नृत्य करता है (कुतः ?) कंसे (हेतु गर्ितविशेषण दर्शयति-रागेत्यादि:-रागो-रतिः, 
आदि शब्दात्‌, देषमोहाध्यवसायादय: ते थ ते पुदूगलानां विकाराश्य विकृतय: तेभ्योविरद्ध जिपरोतस्वरूप- 
स्लाखिस्न तक्ष्य तत्‌ शुद्धं-अरव्यभावनोकर्म रहित चैतन्यं च तदेव धातु:-द्रव्यविशेष: अथवा दघातिस्वगुण 
पर्वायनितिधातु:-शानशक्ति: तेन निव सामूर्तिलेक्षणया स्वरूप यस्य सः) अब हेतु गर्भित विशेषण को 
दिखाते हैं राग इत्यादि राग अर्थात्‌ रति, आदि शब्द से द्वेष मोह अध्यवसाय जादि वे ही हुए पुद्गल के 
विकार उनसे बिरुद्ध अर्थात्‌ जीव से विपरीत स्वरूप होने के कारण, द्रव्यकर्म नोकम तथा भावकर्म से 
रहित जो चैतन्य वही हुआ धातु-द्रव्यविशेष अथवा जो निजगुण और पर्यायों को घारण करता है वह धातु 
कहा जाता है अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति उससे लक्षण शकषित द्वारा जिसके स्वरूप का निर्माण होता है इसलिये । 
भाषाये-- प्रत्येक संसारी आत्मा अनादि काल से अविवेक-स्वपर भेद विज्ञान के अभाव से ही 
चौरासी लाख योनियों में परिभ्रमण रूप नाटक करता हुआ संसारी बन रहा है यह एकमात्र अपने 
स्वभाव को नहों जानने का ही दुष्फल है। जब अज्ञान का स्थान ज्ञान-स्वपरविवेक-ग्रहण करता है तब 
ज्ञानी जीव अपनी स्वाभाविक ज्ञान शक्ति से इस निष्कर्ष पर पहुंचता है कि इस संसार में संसरणकर्तता 
एकमात्र रूपी पुदूगल ही है अज्ञानी जीव स्वस्वरूप से च्युत हो पर वस्तु को ही निजरूप से स्वीकार करने 
लगता है नतीजा यह होता है कि यह अपने अस्तित्व को पर में ही विलीन कर अनन्त संसारी हो विविध 
यातनाओं से उत्पीड़ित एवं श्रस्त रहता है इसकी यह दशा उस मृग के समान है जो मृगमरीचिका में जल 
की बुद्धि से इतस्तः परिभ्रमण करता हुआ दुःख का ही पात्र बना रहता है। यदि बह मृग-मृगम रीचिका 
में जलत्व बुद्धि का त्याग कर दे तो तत्क्षण सुखी हो सकता है। इससे यह निचोड़ सहज ही में निकल 
आता है कि विपयंय बृद्धि ही दुःख का मूल है। अस्तु शानी-आत्मस्वरूप एवं पर स्वरूप का ज्ञाता जब 
निज में निज का निज के द्वारा निरीक्षण करता है तब वह देखता है कि मेरे में रागादि भाव निमित्तज हैं 
सहज नहीं यदि वे सहज स्वभाव होते तो शुद्ध पर्यायापन्न सिद्धों में भी उपलब्ध होते जब सिद्धों में उनकी 
अनुपलब्धि है तब कहना पड़ता है कि वे आत्मा के स्वभाव भाव नहीं है प्रत्युत्त नैमित्तिक विभाव भाव 
ही हैं निभित्त के अभाव में उनका भी अभाव हो ही जाता है अतएव निमित्तभूत पुद्गल ही नाटक करने 
वाला है जीव नहीं । जीव तो स्वभावतः शुद्ध है। शुद्ध का नाटक कैसा ? 
अब भेद ज्ञान का अन्तिम सुफल बताते हैं-- 

इत्यं. शानक्रकलकलमापाटन_ नाटयित्या 

जीवाजीबी स्फुटविधघटनं नेव यावत्मयातः । 

विदवय॑ व्याप्य प्रससमविकसद्‌ व्यक्तचिस्सातन्रद्ाक्‍्त्या 


जातु द्रव्य स्ववसतिरतासावदुच्चइलकादे ॥४४॥ 


(६६ ) 


अन्ययाज--(इत्यम) इस प्रकार से--अर्थात्‌ पुद्गल ही नाटक करने वाला है जीव नहीं इस कथन 
से (शानक्रकव कलनापाटनम्‌) ज्ञान-भेदज्ञान रूप करोंत के ग्रहण की चतुराई से (जीबवाजीवो) जीव और 
अजीव को (नाटयिश्या) नचा करके (यावत्‌) जब तक वे दोनों (ह्फुट बिधघटनम्‌) स्पष्ट रूप से पृथकता 
को (नव) नहीं (प्रयातः) प्राप्त करते । (तावत्‌) तब तक (ज्ञात) ज्ञाता (बव्यम्‌) द्रब्य अर्थात्‌ ज्ञाताद्रष्टा 
स्वभाववान्‌ आत्मा (प्सभ विकसत्‌) अतिशय रूप से विकास को प्राप्त होता हुआ (व्यक्तचिन्मात्र 
शक्त्या) प्रकटरूप चेतन्य स्वरूप शक्ति से (बिश्वं) जगत्‌ को (व्याप्य) व्याप्त करके (स्वयम्‌) स्वतः अपने 
आप (अतिरसात्‌) रस की अधिकता से (डच्ले:) सर्वोपरि (जकाशे) शोभित हो उठता है। 

सं० टीका - (वावत्‌-तावत्कालपयेस्तस) तब तक (ज्ातुदव्यं-लायकद्रव्यम) जायक आह्मद्रव्य 
(स्वयं-स्वभावादेव) स्वभाव से ही (अतिश्सातू-रसातिशवत:) रस की अधिकता से (उच्चे:-ऊध्यंम) ऊपर 
(चकाशे-शुशुभे) शोभित रहता है। (किम्शूतम्‌ ?) कंसा (प्रसस विकसत्‌-अत्यर्थ विकासं गछ्छत्‌) अत्यन्त 
विकास को प्राप्त होता हुआ (कया ? ) किसके द्वारा (व्यक्तेत्यादि-चिन्मात्रस्प-ज्ञानमात्नस्यशवित:अविभा- 
गप्रतिच्छेदसम्‌ हू, व्यकताचासों चिन्मात्रशक्षिश्य तया) विकसित ज्ञानमात्र के अविभाग प्रतिच्छेद समूह 
के द्वारा (कि कृत्था) क्या करके (विश्यं-जगत्‌ ) जगत्‌ को (व्याप्य-परिस्छेद्येत्यर्थ:) व्याप्त करके अर्थात्‌ 
पूर्ण रूप से जान करके (याबत्‌-यावत्परयन्तम्‌) जब तक (नेवप्रयात:-निश्चयेन न प्राप्लुत:) निश्चय रूप से 
नहीं प्राप्त होते (किम ?) क्‍या (स्फुट विघटनं-स्फुटं-व्यक्तं-विधघटनं-पृथरस्वनम्‌) स्पष्ट रूप से पृथक 
होना (को !) कौन दो (जीवाजीबो-जोब:-आत्मा चेतन:, अजोव:-अचेतन:-क्मंपुद्गलाविः, इन्द्र: तौ) जीव 
और अजीब को अर्थात्‌ आत्मा तथा अनात्मा-पुदूगलादि कर्म परमाणुओं को (किक्ृत्वा ?) क्‍या करके 
(एत्थम्‌ पूर्वोक्त प्रकारेण, पुद्गलस्थेब नर्तनादिकथनलक्षणेन,) पूर्व में कहे अनुसार अर्थात्‌ पुद्गल ही 
नृत्यादि का करने वाला है जीव नहीं इस कथन से (लाटयित्वा-नृत्यविषयं कृत्वा, इतस्ततश्चालयित्वेति- 
पावत्‌) नृत्य कराके अर्थात्‌ इधर-उधर चला के (क्िम्‌ ?) क्या (शानेत्यावि:-सानं-शुद्धात्मज्ञानं, तदेव 
क्रकच: करपश्न॑ 'ऋकचोस्त्रों करपत्रंस्यात' इत्यमरः, तस्य कलना-प्रहणं तस्या: पाटन पदुत्व॑-तत्पदुत्य॑ं 
जोवाजोवयोम॑ध्ये कृत्वेत्यर्थ:) शुद्धात्मा ज्ञानहप करोंत के ग्रहण की चतुराई को जीव और अजीब के बीच 
में करके यहां क्रच शब्द करपत्र-अर्थात्‌ करोंत का वाचक है ऐसा अमर कोष से स्थुट है। (तावत्‌) तब 
तक (ज्ञात) ज्ञाता जानने वाला (ब्रव्यम्‌) द्रव्य अर्थात्‌ जीव द्रव्य (समयं-समयं प्रति अधिकतया अचकात्‌ 
यावन्निश्शेषयन्धध्वंसो न याति तस्मिनु कृते अधिकतया प्रतिभासना भाजात्तस्य- स्वस्वरूपेःबस्थानात्‌ 
कृतकृत्यत्वादिति तात्पयंम्‌) प्रति समय उत्तरोत्तर अधिकता से तब तक शोभित होता रहता है जब तक 
पूर्णरूप से बन्ध का विनाश नहीं हो जाता । बन्ध का पूर्ण विनाश होने पर तो उत्तरोत्तर अधिकता का 
अभाव हो जाता है क्‍योंकि अःत्मा कृतकृत्य होने से अपने निजस्वरूप में स्थित हो जाता है ऐसा तात्पर्यार्थ 
समझना चाहिए ॥४५॥ 

भावार्थ - सम्यर्दृष्टि आत्म ज्ञान रूप करोंत से जीव अजीव को प्रथक्‌ करने में उद्यमशील 


(६७) 

रहता है लेकिन जब तक वह पूर्णरूपेण अजीव को आत्मा से पृथक नही कर देता तब तक वह श्रुत ज्ञान 
से आत्मा के स्वरूप को पर पुद्गलादि से पृथक जानता हुआ आत्म स्वरूप को पूर्णतया प्राप्त करने के 
हेतु उद्यमशील बना रहता है ओर जब वह अपने ही प्रबल पुरुषार्थ से ज्ञानावरणादि घातक कर्मों का 
विनाश कर केवल ज्ञान प्राप्त कर लेता है तब वह पूर्णरूप से प्रत्यक्ष आत्मा का एवं सकल चराचर 
पदार्थों का ज्ञाता होकर लोक शिरोमणि बन जाता है। अर्थात्‌ कृतकृत्य हो जाता है यही कृतकृत्यतापूर्ण 
स्थिरता की जननी है और इसका जनक पूर्वोक्त भेद विज्ञान है। भेद विज्ञान के बिना क्ुतकृत्यता नहीं 
आ सकती और कुंतकृत्यता आये बिना पूर्ण स्थिरता कथमपि सम्भव नहीं है ऐसा जान कर प्रत्येक कृंत- 
कृत्येच्छु को भेदविज्ञान की ओर अग्रसर होना चाहिए यह इसका तात्पर्यर्थ है ॥॥४५॥ 

व्यास्यानमिदं जयतादात्सविकाशि प्रकृष्ट निजमानम्‌ । 

शुभचन्द्रयतिव्यक्त शुद्धांं समयसारपद्चस्य ॥१॥ 

अन्वयार्थ - (शुभचन्द्रयतिव्यक्तम्‌) शुभचन्द्र मुनि के द्वारा प्रकट किया हुआ (आत्मविकाशिप्रकृष्ट 
निजसानम्‌) आत्मा के विकास से उत्कृष्ट परिमाण को प्राप्त (शुद्धार्थम) निर्दोष अथें से सहित (समय- 
सार पद्चस्थ) समयसार के पद्यों का (इृदम्‌) यह (व्याख्यानम्‌) व्यास्यान (जयतात्‌) जयवान्‌ू-सर्वश्रेष्ठ हो । 
(इति समयसारपथस्य परमाध्यात्मतरज़िणोनामधेयस्य व्याव्यायां प्रथमो5डू: समाप्तः) 
इति परमाध्यात्म तराज्भेणी नामक समयसार के पद्मों की व्याख्या में यह पहला अद्धू समाप्त हुआ ! 


पड? 


द्वितीयो5जू::-प्रार न्यते 
कर्ता कर्म अधिकार 


सर्वे प्रथम शान की महिमा का वर्णन करते हैं-- 
एकः कर्ता विवहमिहसे कर्स शोपादयोइमो हत्यश्ानां शमयद्ितः कतु -क्ंप्रवृत्तिस्‌ । 
शामज्योतिः स्फुशति परमोदातमन्स्यस्तधीरं साक्षाल्कुय चिरपधिपृथर्वव्यनिर्भा सिविश्वभ्‌ ११ 

अन्ववार्थ-- (इह) इस लोक में (जित्‌) चेतन्य स्वरूप (अहम) मैं (एकः) एक (कर्ता) कर्ता- 
करने वाला (अस्मि) हैं (असी) ये (कोपादयः) क्रोध आदि (से) मेरे (कर्म) कम हैं (इति) इस प्रकार 
की (अक्षानाम्‌) अज्ञानियों की (कर्तु कर्स प्रवुत्तिम) कर्ता और कर्म की प्रवृत्ति को (अभितः) सब तरफ से 
(शमयत्‌) शान्त करता हुआ, (परमोवात्तम्‌) अत्यन्त विशाल अर्थात्‌ अनन्त, (अत्यन्त धोरभ) अतिशय 
रूप से निएचल, (निरष्ि) सर्वे उपाधियों-आकुलताओं से रहित, (पृथक) भिन्न-भिन्न (अव्यनिर्धासि) 


( ६८ ) 

द्रब्यों के स्वरूब को प्रकाशित करने वाला, (विश्वम्‌) लोक और अलोक को (साक्षात्कुबंत) प्रत्यक्ष करने 
वाला ' ज्ञानज्योतिः) ज्ञान का प्रकाश-अखण्ड तेज (स्फुरति) स्फुरायमान-प्रकाशमान होता है। 

सं० टोका (स्फुरति-च्योतते) प्रकाशित होता है (किम्‌ ?) क्‍या ? (शानज्योति:-बोधतेजः) ज्ञान 
का तेज (पुथर्‌-समस्त व्रब्येश्यों भिन्‍्लम्‌) सर्व द्रव्यों से भिन्‍न (किम्भूतम्‌) कंसा (परमोदात्तम्‌-परमं- 
उत्कृष्ट सबबंद्रव्य विकाशकत्वात्‌-अथवा परा-उत्कृष्टा मा लक्ष्मी, अनन्त चतुष्टयलक्षणा यस्य तत्परमं तज्ल 
तबुदासं-उत्कृष्टं च तत्‌) सभी द्रव्यों का प्रकाशक होने से उत्कृष्ट अथवा अनन्त चतुष्टयरूप उत्कृष्ट 
लक्ष्मी से व्याप्त (पुन) भौर (अत्यन्तधीरम्‌-अतिशयेन धीर॑ निष्कस्पस्‌, धीर्घारणा तां जगद प्रहणाय 
राति आदत्ते इति धीरमिति वा) अतिशयरूप से निश्चल निष्कंप अथवा जगत्‌ को जानने के लिए बुद्धि- 
केवलज्ञान को ग्रहण करने वाला (निरुषधि-बाह्माभ्यन्तर दब्य भ्रावकर्मण उपाधेनिष्करान्तोनिरुषधि) श्ञाना- 
बरणादि रूप बाह्य कर्म उपाधि तथा रागद्वेषादिर्प आभ्यन्तर कर्मों की उपाधि से रहित ('निराबयो 
निर्गमनाद्यर्थे पश्चम्या:, इति पञ्रचमों तत्पुरुषः नत्वव्ययोभाव:) निर्‌ आदि अव्यय निर्गेमन आदि अर्थ में 
अञज्चम्यन्तसुबन्त के साथ समस्त को प्राप्त करते हैं इस सूत्र से यहां पञ्चमी तत्पुरुष समास है अव्ययी 
भाव समास नहीं । (द्रब्यनिर्भासि-समस्तगृणपर्याय नयोपनयप्रकाशक नयोपनयमन्तरेणा'यस्य ब्रव्यस्था- 
भावात्‌) सभी गुण, पर्याय, नय, उपनयों का प्रकाशक क्योंकि नयों और उपनयों के विना कोई द्रव्य 
उपलब्ध नहीं होता । 

(तथाजोक्तसष्टसहलभास्‌- ऐसा ही अष्ट सहस्नी में कहा है- - 

नयोपनयेकास्तानां लत्िकालानां समुच्ययः । 
अविश्राद भावसस्बन्धो द्रद्यमेकमनेकथा ॥१७ 

(ज़िकालानाम्‌) तीनों कालों के (नयोपनये कान्तोनाम्‌) नयों तथा उपनयों का (समुक्ष्यय:) एक 
पिण्ड, (अविध्याद भावसम्बन्धः) अन्य पदार्थ के सम्बन्ध से शून्य अर्थात्‌ द्रव्य दृष्टि से जिसमें किसी भी 
अन्य द्रव्य का सम्बन्ध नहीं है ऐसा (व्रब्यम्‌) द्रव्य (एकम्‌) एक है (अनेकधा) अनेक प्रकार है। (विश्वम- 
षड़्दव्य समुदाय सप्त रज्जुधनत्रिलोकम्‌-उपलक्षणादलोकजूज) जीवादि छहों द्वव्यों का समूह रूप सात 
राजु घन प्रमाण तीनों लोक तथा उपलक्षण से अलोउ.-को (साक्षाल्कुवंत-प्रत्यक्षो कुबंत्‌) प्रत्यक्ष करता 
हुआ (इत्तपूर्वाधोंक्तप्रकारेग प्रव॒रत्ति-कतु क्ंप्रवत्तिमु) इस तरह पूर्वाध में कहे अनुसार कर्ता कर्म की 
प्रवुत्ति को. (सदत्र कोधादों योध्यमात्मा स्वयमज्ञानसावेन शानसवनमात्सहजोदासीनाबस्थात्यागेन व्या- 
प्रियमाण: प्रतिभाति स कर्ता) जो यह आत्मा स्वयं ही शानरूप रहना मात्र ऐसी स्वभावभूत उदासीन 
अवस्था के त्य|गरूप भज्ञानभाव से इन क्रीध आदिकों में प्रवृत्ति करता हुआ मालूम पड़ता है वही कर्ता 
है। (यत्तु-अज्ञानभवन व्याप्रियमाणत्वेनानतसत्प्लकसान प्रतिभाति क्रोधादि तन्‍्कर्म) और जो अज्ञानरूप से 
व्यापार करने के कारण अन्तरज् में उत्पन्न होते हुए प्रतिभासित होने वाले क्रोध आदि हैं वे ही कमे हैं 
. (एयसियसनाबिरजानजा कतु कमंप्रवरत्ति;, कर्ता-आत्सा, कर्म ज्ञानावरणाविः, इन्‍्द, तयो: प्रवत्तिः 


(६६ ) 

ताम्‌) इस तरह से यह अनादि अज्ञान से उत्पन्न हुई कर्ता कर्म की प्रवृत्ति, कर्ता-आत्मा, कर्म-ज्ञानावरणे 
आदि इन दोनों की प्रवृत्ति को (अभितः-साकल्येन) सब तरफ से-पूर्णरूप से (शमयत्‌-उपशर्मं शान्ततां-- 
नयत्‌) शान्त करवा हुआ (किस्भतास तास्‌) कंसी प्रवृत्ति को (अज्ञानामू-न विद्यते ज्ञानं यर॒यां सा ताम) 
ज्ञानशून्य-जिसमें स्वपर भेदात्मक ज्ञान का सर्वथा अभाव है (इति बय) यह कहां (इह-जगति) इस 
जगतृ-संसार में (एक:, अहूं चित्‌-आत्मा, 'चिच्छब्दोउत्न पुंल्लिज्े) यहां चित्‌ शब्द पुंल्लिज़ में प्रयुक्त हुआ 
है अर्थात्‌ एक अद्वितीय मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा (कर्ता-करोतोत्येबं शील: कर्ता) क्रिया करना ही जिसका 
स्वभाव है वह कर्ता (कोपादय:ः क्रोधादयो द्रव्यमावरूपाः) द्रव्य तथा भावरूप क्रोध आदि (से-मसात्मन:, 
करत तापन्‍्नस्थ) कर्तापने को प्राप्त हुई मेरी आत्मा के (कर्स-क्रियसाणं कार्यम) किये जाने वाले-करने 
योग्य कर्म हैं (ऐसी अश्ञानता को शान्त करता हुआ) ॥१॥ 

भावार्थ-- चैतन्य स्वरूप मैं तो कर्ता हूँ और क्रोध आदि रूप भाव मेरे कर्म हैं इस प्रकार की 
अनादिकाल से चली आ रही अज्ञानमय कर्ता कर्म की प्रवृत्ति को जड़ मूल से उन्मूलन करता हुआ अनन्त 
महिमा शाली परम निशचल निर्विकार ज्ञान ज्योतिरूप समस्त पर द्॒व्यों से सवेथा पुथक्‌ अपना अस्तित्व 
रखता हुआ एबं लोकालोक को दर्पण की भाँति प्रत्यक्ष करता हुआ अखण्ड अनन्त ज्ञान प्रकाशमान 
होता है ॥१॥ 

(ननु ज्ञाने कथं न कतृ करमंप्रवृत्तिरिति चेत्‌) ज्ञान में कर्ता कर्म की प्रवृत्ति क्यों नहीं होती ? इस 
ब्रइन के उत्तर में कहते हैं-- 

परपरिणतिमुज्फत्लण्डचदू दवादानिदमुदितससण्ड जानमुच्चण्डमुच्चेः । 

नतु क्समतकाश: कतृ कर्म प्रवृत्तेरिह मवति कथं वा पौदूगलः कर्मबन्धः ॥२॥। 

अन्याय -- (परपरिणतिस्‌) क्रोध आदि रूप पर भावों को (उज्झत्‌) त्यागता हुआ (सेबबादान) 
कर्ता कर्म आदि रूप भेदों के कथन को (खण्डयत्‌) तोड़ता हुआ (अखण्डस) अखण्ड (उच्चे:) अतिशय 
(चण्डम्‌) प्रचण्ड (इदम) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (उवितम्‌) उदय को प्राप्त हुआ है (इह) ऐसे इस 
ज्ञान स्वरूप आत्मा में (कत्‌ कमंप्रवत्तेः) कर्ता कर्म की श्रवृत्ति को (ननु) निश्चय से (अवकाशः) स्थान 
(कथस्‌) कसे (भबेत्‌) हो सकता है। (बा) और (पौद्गल:) पुदूगल सम्बन्धी (कर्संबन्धः) कर्म बन्ध 
(कथम्‌) कंसे (सवलि) हो सकता है ? (अपितु न कश्रसपि भवेत्‌) किन्तु किसी भी प्रकार से नहीं हो 
सकता है। 

सं० टी०--(इदस-पत्यक्षम्‌) यह प्रत्यक्ष (झानमु-बोधः) ज्ञान (उच्चे:-अतिशयेन) अतिशय रूप से 
(उबितम-उदय प्राप्तम्‌) उदय को प्राप्त हुआ (किम्पृूतम्‌) कसा ज्ञान (उच्झत्‌-स्यजत्‌) त्यागता छोड़ता 
हुआ (परेत्यादि-परेषु-क्रोध्ादिषु परिणति-परिणामम्‌) अत्मस्वरूप से भिन्‍न क्रोध आदि रूप परिणाम को 
(पुनः कीदशस्‌) फिर कंसा ? (खण्डयत्‌-निराकुबंतू) खण्डन-निराकरण करता हुआ (कान) किनको 
(भेबबादानू--भेदानां कु कल करणादिरूपणां, बादा:-कभनानि-तानु) भेदवादों-- कर्ता, कर्म, करण आदि 


(७० ) 
रूप वादों को (अखण्डम्‌-न खण्डयते केनापि तदखण्डम्‌-परिपूर्णमू) जिसका खण्डन किसी से भी न हो 
वह अखण्ड-परिपूर्ण (उच्चण्डस्‌-उत्कटम-अ्व्यालवनिराकरणहेतुत्वात्‌) द्रव्य करों के आखव के निरोध का 
कारण होने से अतिशय रूप से महान्‌ (नन्विति बितक) ननु यह अव्यय वितक॑ में आया है (इह-शाना- 
त्मनि) इस ज्ञान स्वरूप आत्मा में (अवकाश:-स्थानस्‌) स्थान (कथम्‌) कैसे-किस प्रकार से (न केनापि 
प्रकारेण) अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नहीं पाता । (कस्या: ?) किसकी ? (कश्रेंट्यादि:-- कर्ता च्र कर्म थे कत्‌ - 
कर्मणी तयोः प्रवृत्ति:प्रवर्तनम्‌, आत्मा कर्ता क्रोधादि कर्म 'ईद्ग्विधविकल्परूपा, तस्या: भावकर्मणां नाव- 
काशइति यावत्‌) कर्ता और कर्म इन दोनों की प्रवृत्ति-- कर्ता आत्मा और कर्म क्रोध आदि इस प्रकार की 
विकल्परूप प्रवृत्ति अर्थात्‌ भावकर्मो को जगह नहीं है ऐसा इसका भावार्थ है। (बा-अथवा) अथवा (भवति- 
जायते 'प्रादुभ॒वि गतो च भ्‌” इत्यभिधानात्‌) उत्पन्न होता है यहां भू धातु का अर्थ उत्पत्ति है क्योंकि प्रा- 
दुर्भाव और गति अर्थ में भू धातु का प्रयोग होता है ऐसा कहा गया है। (कथम्‌) किस प्रकार से (न 
केनापि प्रकारेण) किसी भी प्रकार से नहीं । (पौद्गल:-पुद्गलेभ्य:-त्रयोविशति वर्गणानामस्यतमाध्यो वर्ग- 
णाभ्यस्तदुचिताभ्यो भव:पोदगल:) पुद्गलों के तेईस प्रकार की बगंणाओं में से कमेबन्ध के योग्य बगगेणाओं 
से जो होता है वह पौद्गल (कर्मबन्धः-कर्मणां-ज्ञानावरणाविब्रव्यकर्मणा बन्धः) ज्ञानावरणादि कर्मों 
का बन्ध ॥२॥ ! 
भावार्थ --कर्ता और कर्म की प्रवृत्ति का मूल कारण अज्ञान है। उस अज्ञान का स्थान जब ज्ञान 
पा लेता है, तब कर्ता कर्म की प्रवृत्ति की निवृत्ति सहज ही हो जाती है। उसके होते ही पौद्गलिक कर्म- 
बन्ध का अभाव स्वतः ही सम्पन्त हो जाता है। द्रव्य कम के उदय से जब ओऔदयगिक-उदयानुस।री-भाव 
होते हैं वे राग द्ेधादि रूप भाव कर्म द्रव्यकर्म के बन्धक होते हैं। यह सब ज्ञान के ऊपर निर्भर करता 
है। ज्ञान के होने पर बन्धाभाव अवश्यम्भावी है। यह ज्ञान का चरमफल है। इसके होने पर मोक्ष की 
प्राप्ति अवश्यम्भाविनी है। अत: अज्ञान से ज्ञान की दिशा में आना ही आत्मा के लिए परमोत्कर्ष की ही 
नहीं प्र॒त्युत चरमोपलब्धि की बात है। उस ओर ही मुमुक्षु की मन: प्रवुत्ति होनी चाहिए । 
अब ज्ञानी सदा प्रकाशमान रहता है यह कहते हैं-- 
इत्येवं विरचय्य सम्प्रति परद्रव्यान्निर्वुत्ति परा- 
स्‍व॑ विज्ञानधनश्वभा वम भयादास्तिध्नुवानः परम्‌ । 
प्रशानोत्यितकत्‌ कमंकलनाकलेशा चित्त: स्वयं- 
, ज्ञानीसूत इतदचकास्ति जगतः साक्षो प्राण: पुमानु ॥३॥ 
अस्वयार्ण --(इत्येवल्‌) इस तरह से-ूवोक्त प्रकार से (परव्रध्यात्‌) परद्रव्य-पुद्गल द्रव्य से (पराम्‌) 
अत्यन्त (निवत्तिम्‌) निवृत्ति-जुदाई को (विरचय्य) रचकर-प्राप्त करके (सम्प्रति) तत्काल ही (ध्वम्‌) 
अपने (परम) सर्व श्रेष्ठ (बिज्ञानधन स्वभावम्‌) विज्ञानचन स्वभाव को (अभग्ात्‌) निर्भयता के साथ 


(७१) 

(आस्तिष्नुआनः) प्राप्त करता हुआ (अज्ञानोत्यितकर्त क्मंकलनात॒क्‍्लेशात्‌) अज्ञान से उत्पन्न हुई कर्ता कर्म 
की प्रवृत्ति के क्लेश से (निवतत्त:) छूटा-रहित हुआ (स्वयस्‌) स्वयं (शानोभूतः) ज्ञानरूप हुआ (जगतः) 
जगत का-लोकालोक का (साक्षी) प्रत्यक्षकर्ता-जानने और देखने वाला (पुराण:) अनादि (पुमान्‌) आत्मा 
(इतः) अब यहां से (अकास्ति) प्रकाशमान होता है। 

सं० टी ०--(इतः-झञानस्य साहात्म्य कथनादनन्तरम्‌) इस ज्ञान के महत्त्व के वर्णन के परचात्‌ 
(चकास्ति-झोतते) द्योतमान रहता है (कः: ?) कौन (पुराण:-जोर्ण:-अनादिरित्यथ:) अनादि (पुमान्‌- 
आत्मा) आत्मा (किम्भूत: ?) कंसा (जगतः-त्रिलोकस्य) तीनों लोकों का (साक्षी-अक्षति-सद्भगतीकरोति 
पूर्वोत्तरपर्यायानित्येब॑ शोलः, भक्षी, अथबा अक्णोति-व्याप्नोति-परिच्छिनत्ति, सर्वेगुणपर्यायानित्येदं शोल:, 
अक्षो-सायकः तेन सह यर्तते, इति साक्षी, अथवा जगतः साक्षी साक्षिक:-जगत्स्वभावज्ञायकत्वात्‌) 
जिसका स्वभाव अपनी पूर्व ओर उत्तर पर्यायों को इकट्ठा करने का हो उसे अक्षी कहते हैं अथवा 
जिसका स्वभाव अपने सभी ग्रुण और पर्यायों को जानने का होता है उसे अक्षो कहते हैं अर्थात्‌ ज्ञायक- 
जानने वाला उक्त ज्ञायक स्वभाव से सहित को साक्षी कहते हैं। अथवा जगत के स्वभाव का ज्ञाता होने 
से साक्षी (स्वयम्‌-परस्वरूपमन्तरेण) पर के स्वरूप के विना (झ्ञानोभूतः संसारावस्थायामज्ञानं-प्रति- 
बुद्धावस्थायां ज्ञानं भूथतेस्मेति ज्ञानोभूतः) संसा रदशा में अज्ञानरूप से तथा प्रतिबुद्ध अदस्था में शानरूप से 
जो हो चुका हो अर्थात्‌ जो मिथ्यात्व की अवस्था में अज्ञानी रहा हो और परचात्‌ सम्यक्त्व की अवस्था 
में ज्ञानी रह चुका हो (निवत्त:-विनिवुत्ति प्राप्त) विशेष रूप से निवृत्ति-जुदाई को प्राप्त हुआ (क्रुतः ?) 
किससे (अभेत्यादि:-अज्ञाना-स्वयं चेतन्याभावलक्षणा, उत्यिता प्रादुर्भूता, कत्‌ कर्ंणो: कलना-प्रवृत्तिविकत्पो 
वा सेब क्लेश:-दुःखदायित्वात्‌-तस्सात्‌ ) स्वयं चैतन्य से शून्य उत्पन्न हुई कर्ता कर्म रूप प्रवृत्ति वही हुआ 
एक प्रकार का क्लेश-दु:ख उससे (पुनः किम्भूत: ?) फिर कंसा (आस्तिध्नुवान:-ष्ठिवु आस्कन्दने, अस्य- 
धातो: प्रयोगात्‌) आस्कन्दनार्थंक ष्ठिवु धातु का प्रयोग होने से चारों तरफ से घेरता हुआ (परं-केवलम्‌) 
सिर्फ (स्व॑-स्वरूपम्‌) अपने रूप को (क्ुतः ?) किससे (अभ्यात्‌-निर्भयत्वमाश्षित्य) निर्भवता का आश्रय 
करके अर्थात्‌ निर्भयता से (किसूतं स्वमू !) कैसे अपने को (विज्ञानेत्यादि:-विज्ञानस्थ विशिष्ट निर्मल 
शानस्पथधनो-निरन्तरं स एव स्वभावो यस्य तत्‌) परिपूर्ण निर्मेल ज्ञान ही जिसका नित्य स्वभाव है (इति- 
हेतो:-आत्मप्रकाशन स्वभावात्‌) आत्मा को प्रकाशित करने के स्वभाव से (एवं-पूर्वोक्‍्त प्रकारेणकर्त्‌ - 
कर्मावकाशाभावेसति ) पूर्वोक्त प्रकार से कर्ता कर्म के अवकाश का अभाव होने पर (विरचय्य-रक्यित्वा) 
रच करके (कान्‌ ?) किसे (पराम्‌-उत्कृष्टां) सर्वोत्कृष्ट (निवृत्तिमू-परावृत्तिमू) परावृत्ति को--परिवर्तन- 
अभाव को (सम्प्रति-इृदानीम) इस समय (कुतः-परद्रष्यात्‌ - पुदूगलादि परब्रव्यत्वात्‌) पुदुगल आदि 
पर द्रव्य से ॥३॥ 

भावार्थ --यह आत्मा अनन्त संसार के कारणभूत मिथ्यादर्शन के सम्बन्ध से अनादित: अज्ञानी 
रहता है। परचात्‌ सदुगुर आदि के सदुपदेश रूप बाह्य कारण तथा मिथ्यादर्शनादि के उपशभ्ादि रूप 


( ७२ ) 
अन्तरज्ध कारण की प्रबलता से सम्परग्द्शन के होते ही ज्ञानी बन जाता है। इस प्रकार से अज्ञान से 
निकल कर और ज्ञान की परमोत्कृष्ट ज्योति से पुदंगलादि पर द्रव्य से अपनी आत्मा को सर्वथा पृथक्‌ 
जानकर ज्ञानी आत्मा अज्ञान जनित या स्वयं ही अज्ञान स्वरूप कर्ता कर्म की अनादि कालिक प्रवृत्ति को 
जलाब्जलि देकर स्वयं ही अविचल अनन्त ज्ञान रूप हो निर्मल निराकार निज स्वभाव का अनुभोवता हो 
जाता है। यह मात्र स्वपर भेदज्ञान का ही माहात्म्य है ऐसा समझना चाहिए । 
अब आत्मा के कर्तु त्व का अभाव बताते हैं-- 


व्याप्य व्यापकता तवात्मनिमवेन्नेवातदात्मस्थति 

व्याप्यव्यापकभावसम्भवमृते का कत्‌' कर्सस्थिति: । 

इत्युद्ामविवेकधत्म रमहो भारेणश सिदेल्तमों 

ज्ञानोभूय तदा स एवं लसितः कत्‌ त्व शुन्यः पुसान्‌ ॥४॥ 

अन्वयार्थ -- (व्याप्यव्यापकता ) व्याप्य व्यापक भाव (तदात्मनि) स्वभाववान्‌ पदार्थ में (भवेत) 
होता है (अपि) किन्तु (अतदात्सनि) अतत्स्वरूप पदार्थ में (नंब) नहीं (भवेत्‌) होता (व्याप्यव्यापक्ाव 
सम्भवम्‌) व्याप्य व्यापक भाव के सम्भव (ऋते) विना (कत्‌ कर्मस्थितिः) कर्ता कर्म की प्रवृत्ति (का) 
कौन अर्थात्‌ कोई भी नहीं होती (इति) इस प्रकार के (उद्दाम विवेक धस्मरमहोभारेण) उत्कट भेद 
विज्ञान रूप अज्ञानान्धकार को भक्षण करने वाले तेज के समूह से (तमः) अज्ञानरूप अन्धकार को 
(भिन्‍्दत्‌) भेदता हुआ (शानीभूय) ज्ञान स्वरूप हुआ (तदा) उस समय (एथः) यह (पुम्ान्‌) आत्मा 
(क्तु त्वशन्यः) कतृ त्व रहित (लसितः) शोभित (भवति) होता है। 
सं० टोका - (तदा-कत्‌ त्वशुल्यत्वसुखनसभये) उस समय--कर्तावन की शुन्यता के समय (स एथ: 

प्रत्यक्षीमत:) वह यह-प्रत्यक्षरूप (पुमान-चिंद्रपः) चैतन्य स्वरूप आत्मा (लसितः-उल्लासं प्राप्त: परम- 
प्रकर्षत्वं प्राप्त इत्यर्थ:) उल्लास को प्राप्त अर्थात्‌ परम प्रकर्षता को प्राप्त हो (किकृत्था) क्या करके (ज्ञानो- 
भूय ? अज्ञान ज्ञानं भुत्या संसार दशात इति ज्ञानोभूय) संसार दशा के अज्ञान से ज्ञानवान्‌ बनकर ज्ञानी- 
भूय यह पद (“समासेभाविस्थनञ्र: स्को यप्‌” इति कौसारसूत्रेणयप्‌) समासे इत्यादि कौमार सूत्र से यप्‌ 
प्रत्यय करने पर “डाच्चूर्याद्यनुक रणं चेत्‌, इति चिन्तामणीय सूत्रेण निष्पादनाज्च ।” डाच्चूर्यादि चिन्तामणीन 
सूत्र से सिद्ध होता है (तबालसितः यदेत्यध्याहारः,) उस समय परमोत्कर्षता को प्राप्त हुआ जब यहां यदा 
शब्द का अध्याहार है (करत त्वशन्य:-प्रदाहमात्मा कर्ता, कर्म नोकमंपरिणासरूपकर्मणासिति विकल्पेन-श्त्य:- 
रहित:) जब मैं चैतन्य स्वरूप आत्मा कर्म और नोकमं रूप परिणामों का कर्ता हूँ इस प्रकार के विकल्प 
से रहित (कि-कुबन्‌ !) वया करता हुआ (तमः-अज्ञानं-जानदुष्टिनिवार्कत्थात्‌) अज्ञान रूप अन्धकार को 
क्योंकि यह ज्ञानरूप नेत्र का अवरोधक है (सिन्‍्दन्‌-छिन्दन्‌ निवार्यस्निति यावत्‌) निवारण करता हुआ 
(कैन) किसके द्वारा (इति-पूर्वाधोक्सयुक्‍त्या) श्लोक के पूर्वार््ध में कही हुई युक्ति से (उद्दामेत्यादि: -- 
उद्गम: उत्कृष्ट, स चासो विवेकश्च, चेतनाचेतनम्रिन्तत्वकरणलक्षण:, तथा चोक्त 'चिदर्जिस्वे परतत्थे विवेक - 


(७३ ) 

स्तद्िबेवनभिति' स एवं धस्मरं जगवशानग्रसकं, सह:-तेज: अथवा विवेकेनोपलक्षितं घस्मरमहः जगदन्तः 
कारक ज्ञानं तस्य भारस्तेन) चेतन और अचेतन को पृथक्‌ करने वाला महान्‌ विवेक जैसा कि विवेक का 
लक्षण करते हुए आचार्य ने कहा है कि चेतन और अचेतन रूप श्रेष्ठ दो तत्त्वों को जो पृथक्‌ करे सो 
विवेक है वह विवेक ही हुआ-घस्मर-जगत्‌ के अज्ञान को ग्रसने-ताश करने वाला-मह:तैज: अथवा 
विवेक से सहित घस्मरमहः-जगत्‌ को प्रत्यक्ष करने वाले ज्ञान के भार से (इतिकिम्‌) ऐसा कौन ? (तदा- 
ह्सनि-तावेद स्वभावस्थभाविभावावेव आत्मा-स्वरूपं यस्य स तदात्सा तल्मिन) स्वभाव और स्वभावी ये 
दोनों ही भाव जिसके स्वरूप हैं उसमें (भबेत्‌-स्यात्‌) होता है (का ?) क्‍या ? व्याप्यव्यापकता-व्याप्यते- 
धनेनेति व्याप्यं कार्य, व्याप्नोति स्वकार्यमिति व्यापकः, धूमरधूमध्वजयो:, घटमृत्तिकयोर्वा व्याप्यव्यापकाव 
सद्भावात्‌, पुद्गलह्रव्येण कर्ता-स्वतस्त्रव्यापकेन कर्मत्वेन क्रियमा्ण कर्म व्याप्यं तयोस्तद्भावत्वव्यवस्था- 
नातू कुम्भमुवोरिष) जिसके द्वारा व्याप्त किया जाय वह व्याप्य-कार्य, और जो अपने कार्य को व्याप्त 
करता है वह व्यापक, घूम का अग्नि के साथ अथवा घट का मिट्टी के साथ व्याप्यव्यापकभाव विद्यमान 
है। स्वतस्त्र रूप से व्यापक पुद्गलद्रव्यरूप कर्ता के द्वारा कमेरूप से किया जाने वाला कर्म व्याप्य इन 
दोनों में घट का मिट्टी के समान व्याप्य व्यापकभाव बनता है। 

(अपि पुनः) और भी (अतदात्मनि-अतत्स्वरूपे) अतत्स्वरूप-व्याप्यव्यापकता शून्य वस्तु में (व्याप्य- 
व्यापकता ) व्याव्यव्यापकता-कार्यका रणभाव (नव) नहीं (कुम्भकुम्भकारयोरिव) कुस्भ-कुम्भकार के समान 
(अस्यथा) अतत्स्वरूप में भी व्याप्य व्यापकता स्वीकार करने पर (पर्वतधूमप्वजयोरपि तत्पसज्भात्‌ ) पर्वत 
और अग्नि में भी व्याप्य व्यापकता-कार्य कारणस्वभाव का प्रसद्भ उपस्थित होगा । (स्वभाव स्वभाजिनो: 
कार्यकारणयोश्व शिशपावृक्षत्वयोर्धूमधूमध्वजोश्च यथा व्याप्यव्यापकता न चान्यत्न) स्वभाव स्वभावी में, 
कार्य कारण में, शिशपा वृक्षत्व में धूम अग्नि में जैसी व्याप्य व्यापकता है वेसी अन्य में नहीं। (तथा 
जानात्मनो: पुद्गलकर्मणोरेव व्याप्यव्यापकता)जैसी ज्ञान व आत्मा में, पुदूगल व कममें व्याप्यव्यापकता है। 
(न ब्र पुद्गलपरिणामात्मनोः कुम्भतत्कारकयोरिवास्ति,) वैसी पुद्गलकमें व आत्मा में कुम्भ व कुम्भकार में 
नहीं है। (व्याप्येत्यादि:-व्याप्यं च व्यापक च व्याप्यव्यापके तयोर्भावस्‍्तस्थ सम्भवस्तम्‌) व्याप्य और व्यापक 
इन दोनों का जो भाव-धर्म उसकी उत्पत्ति के (ऋतै-बिना, 'ऋते योगे द्वितीयापिभवति,) बिना ऋते शब्द के 
योगमें शब्दान्तर से द्वितीया विभक्ति भी होती है (“पंच्रमीचतें:” द्वितीया च शब्दात्‌) च शब्द से द्वितीया भी 
होती है (इतिशांकटायनात्‌) इस शाकटायन से (कत्‌ कर्मस्थितिः-कर्मात्मनो: कतु कर्मावस्‍थानं) कर्म और 
आत्मामें कर्ता और कम की अवस्था (कापि) कोई भी (सन कापि भवतोति) अर्थात्‌ कोई भी नहों होती है ॥४॥ 

भायाय्ं--जिसका अस्तित्व सर्व अवस्थाओं में उपलब्ध रहता है वह व्यापक कहा जाता है । 
अवस्थाएँ व्याप्य कही जातो हैं। यह व्याप्य व्यापकता मात्र द्रव्य में ही होती है। द्रव्यव्यापक होता है 
और उसकी पर्यायें व्याप्य होती हैं। यह व्याप्य व्यापक सम्बन्ध तत्स्वरूप में ही होता है, अतत्स्वरूप में 
नहीं । जैसे घट का मृत्तिका के स्ताथ व्याप्य व्यापक भाव है क्योंकि घटरूप पर्याय मृत्तिकारूप द्रव्य की ही 


( ७४ ) 
है अन्य की नहीं । वैसे ही ज्ञानमुण की विविध पर्यायें ज्ञानी आत्मा के साथ ही व्याप्य व्यापकभाव रखती 
है; अन्य पुदूगलादि के साथ नहीं । जब पुद्गलादि के साथ आत्मा का व्याप्य व्यापक भाव कथमपि सम्भव 
नहीं है तब आत्मा का उक्त पुद्गलादि के प्ताथ कर्तु कम भाव कैसे हो सकता है क्योंकि विना व्याप्य 
व्यापक सम्बन्ध के कतूं कमें भाव की व्यवस्था हो ही नहीं सकती । इस प्रकार से जो विवेकी--भेद- 
विज्ञानी व्याप्य व्यापक भाव को पहिचानता है वही कत्‌ कर्म भाव की पहिचान करने में दक्ष होता है। 
अतएव आत्मा पुद्गलादि पर द्रब्यों का ज्ञाता द्रष्टा ही है कर्ता एवं भोकता नहीं है। 
अब आत्मा का पुद्गल के साथ व्याप्यव्यापक भाव का अभाव सिद्ध करते हैं-- 

जशञानी जानन्‍्नपोमां स्वपरपरिणरति पुद्गलश्चाप्यजानन्‌, 

व्याप्तृव्षाप्यत्दमस्त: कलयितुम्सहो नित्यमत्यन्तभेदातु । 

प्रज्ञानात्कत्‌ कर्म भ्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌, 

विशानाचिद्थका स्तिक्रकरचवददय भेवसुत्पाद्य सद्यः ॥४॥ 


अस्वयार्थ--(झानो) स्वपर स्वरूप का ज्ञाता आत्मा (इसाम्‌) इस (स्वप्रपरिणतिम) अपनी और 
परद्रव्य-पुद्गलादि की परिणति-पर्याय को (जानन्‌) जानता है (अपि) और (पुद्गल:) पुद्गल (अजानन्‌) 
ध्वपर की परिणति को नहीं जानता है अतएव दोनों द्रव्य (व्याप्तु व्याप्यत्वम्‌) व्याप्य व्यापकता को 
(अन्तः) अन्तरज्भ में-निज रूप में (कलयितुम्‌) धारण करने के लिए (असहो) असह-असमर्थ हैं क्योंकि 
उकत दोनों द्रव्यों में (नित्यमू) सदा से (अत्यन्तभेदात्‌) सर्वेथा भेद है अर्थात्‌ दोनों द्रव्य स्वरूप से हमेशा 
ही बिल्कुल ही भिन्‍त है। (अनयोः) आत्मा और पुद्गल इन दोनों द्रव्यों में (अज्ञानात्‌) अज्ञान-स्वपर के 
स्वरूप का ज्ञान न होने से (करत कर्समेश्रममति:) कर्ता और कर्मरूप विपरीत बुद्धि (तावत्‌) तभी तक 
(भाति) भासित होती है (याबत्‌) जब तक (विज्ञानाचिः) भेद विज्ञान की ज्वाला (क्रकचबत्‌) करोंत 
के समान (अबयम्‌) निर्देयता पूर्वक (सद्यः) शीघ्र ही अर्थात्‌ तत्काल (भेदम्‌) भेद को-दोनों की पृथकता 
को (उत्पाध्य) उत्पल्त करके (न) नहीं (चकास्ति) प्रकाशमान होतो है । 

सं० टीका -- (ज्ञानी-आत्मा) ज्ञानी-आत्मा (च-पुनः) ओर (पुद्गलः-परमाण्वादिपुद्गलब्रध्यम्‌- 
व्याप्यव्यापकत्व-“प्राप्यं विकार्य निर्वेत्य॑ च व्याप्यलक्षणम्‌” तत्न-प्राप्यं-कर्मपर्याय॑ प्राप्तुं योग्यमू, यथा 
स्वभाविनि बह्नौ-उष्णत्वम्‌, पूर्वावस्थापरित्यागेन चावस्थान्तरप्राप्तिः तहिकार्यम्‌-यथा मृत्पिण्डस्य 
घट:, पर्याय स्वरूपेण निर्वतेयितु-निष्पादितुं योग्यं निर्वेत्यंमू-मृद: स्थासकोश कुशल घटाविवत्‌, व्यापकर्त्व॑- 
उपष्णत्वे बह्ित्वम्‌, घटे मृत्पिण्डत्वमू, स्थासादों मृत्त्यं, पुद्गलकमंपरिणासयों: आत्मश्ञानपरिणामयोद्व्याप्य 
रपापकत्वं, नत्वात्मकर्मणो:, अत्यन्त विलक्षणत्वात्‌) परमाणु आदि पुद्गलद्रव्य, व्याप्य व्यापकता, प्राप्य, 
विकाये और निर्वेत्यं यह व्याप्य के लक्षण हैं” उनमें-प्राप्य-जो कर्मेरूप पर्याय को प्राप्त करने के योग्य हो, 
जैसे स्वभाववान्‌ वह्नि में उष्णता, जो पूर्व अवस्था के त्याग से उत्तर अवस्था को प्राप्त करने योग्य हो 


(७५ ) 

वह विकार्य है, जेसे--मिट्टी के पिण्ड से घड़ा, जो पर्याय के रूप से निष्पन्न करने योग्य हो वह निर्व॑र्त्य है, 
जैसे-- मिट्टी के स्थास, कोश, कुशूल और घड़ा आदि पर्यायों की भांति, व्यापकता--उष्णता में अग्नि, 
घड़े में मृत्पिण्ड, स्थासादि में मिट्टी, पुदूयल का अपने कमेरूप पपिणमन में, और आत्मा का अपने ज्ञानरूप 
परिणमन में व्याप्य व्यापक भाव है किन्तु आत्मा का पुदूगल जन्य कम के साथ व्याप्य व्यापक भाव नहीं 
है क्योंकि दोनों में अत्यन्त विलक्षणता-स्वरूपकृत भेद प्राप्त है। (अन्तः-अभ्यन्तरे) अभ्यन्तर अन्दर 
(बहिस्तयोथ््याप्यव्यापकत्वे दृश्यमाने४पि ) बाहिर में आत्मा और पुद्गलकर्मों में व्याप्य व्यापकता दिखाई 
देती है तो भी (कलपितु-स्वीकतुं) स्वीकार करने के लिए (असहो-असमथौो' ) असहनशील असमर्थ है 
(अत्यन्तविलक्षणत्वमुद्घाटयति तथो:) आत्मा और पुदुगल में अत्यन्त विलक्षणता-स्वरूप कृत भेद को 
प्रकट करते हैं (किम्भूतः सन्‍नात्मा) कैसा होता हुआ आत्मा ? (जानस्नपि-परिच्छिन्दस्तपि) जानता हुआ 
भी (अपिशब्दात्‌ लब्ध्यपर्याप्तादो साकल्येनाजानन्‌) अपि शब्द से लब्ध्यपर्याप्त आदि अवस्थाओं में पूर्ण- 
रूप से नहीं जानता हुआ भी (काम ?)किसे (इसां-प्रत्यक्षां-स्वपरपरिणतिम्‌) इस प्रत्यक्ष स्वपर परिणति 
को (स्वपरयो:-आत्सपुद्गलयो: परिणतिः परिणाम:-पर्याय:-ज्ञानकर्मलक्षणस्ताम्‌) आत्मा और पुद्गल की 
ज्ञान तथा कर्मरूप पर्याय को (पुनः पुद्गलस्ताम्‌-अजानन्‌-अपरिच्छिवन-अज्ञानस्वभावत्वात्‌) और पुद्गल 
उस पर्याय को नहों जानता हुआ क्योंकि उसका जानने का स्वभाव नहीं है। (असहौ कुतः ?) असमर्थ 
कैसे (नित्यं-सदेब) सदा-हमेशा-ही (अत्यन्तभेदात्‌-चेतनाचेतनस्वभावेनात्यन्त॑ विलक्षणत्वात्‌) क्योंकि 
चेतन-आत्मा और अचेतन पुद्गल में स्वभाव से अति ही विलक्षणता-स्वरूप की अपेक्षा महान भेद है 
(यावत्‌) जब तक (विज्ञानाधि:-ज्ञानज्योतिः) ज्ञान की ज्योति (न चकास्ति, न झोतते) शोभित नहीं होती 
(कि कृत्वा ?) क्‍या करके (सद्य:-तत्कालम्‌) तत्क्षण-उसी समय (उत्पाध्य-निष्पाश्च) उत्पन्न करके (कम्‌ ? ) 
किसे (भेदम्‌-आत्मकमंणोभिन्नत्यम्‌) भेद को आत्मा और कम की जुदाई को (कथम्‌ ?) कंसे (अदयम्‌- 
ध्यानाविना निष्ठुरत्वं यथा भवति तथा) निर्देयता पूर्वक-ध्यान आदि के द्वारा जैसे निष्ठुरता-कठो रता, हो 
सके वैसे (क इब) किसके समान (क्रकचवत्‌-यथा क्रकल: करपत्नं काष्ठयोभेंदमुत्पादयति) ऋ्रकच-करोंत के 
समान अर्थात्‌ जैसे करोंत दो काष्ठों में भेद करता है वेसे (ताबत्कालसू-) तब तक (भाति-शोभते) 
शोभित होती है (का ?) कोन ? (कर्लेत्यादि:-- कत्‌ कर्मणोश्ष मस्तेनोपलक्षिता मति:-बुद्धि:) कर्ता कर्म के 
भ्रम से सहित बुद्धि (कयो: ?) किन दोनों में (अनयो:-जोवपुद्शलयो:) इन दोनों जीव और पुद्गल में 
(कुतः ?) किससे (अज्ञानातृ-लानावरणादिकर्माच्छादित चंतन्यात्‌) शञानावरणादि कर्मों से आच्छादित 
आत्मा से ॥५॥ 

भावषा्--कत्‌ कर्म भाव की प्रवृत्ति तभी तक है जब तक भेद विज्ञान रूप करोंत से जीव और 
पुदूगल के अनादि सम्बन्ध को आत्मा पृथक्‌ नहीं कर देता है। 

भेद विज्ञान का अवरोधक एकमात्र मिथ्यात्व मोह है। इसी के कारण आत्मा का ज्ञान अशान- 
मिथ्या ज्ञान रूप से परिणमन करता रहता है। इसके होते हुए कर्ता कर्म की प्रवृत्ति होती है; क्योंकि इस 
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प्रवुत्ति का अज्ञान के साथ अविनाभाव सम्बन्ध अनादित: प्रवाह रूप से चला आ रहा है। भिथ्यात्व 
सह कृत अज्ञान मिथ्यात्व के हटते ही दूर हो जाता है और आत्मा स्वयं ही अपने को तथा पर पुद्गल को 
सर्वथा भिन्‍न-भिन्‍न स्वीकार करने लगता है। ऐसी स्थिति में आत्मज्ञानी संयुक्त परद्रव्य को अपने से 
पृथक करने में पूर्णतया उद्यमशील रहता है। वह जानता है कि मेरा मेरे निज शुद्ध भावों के साथ ही 
कतृ कर्म सम्बन्ध है अन्य पुदूगलादि के साथ नहीं क्योंकि मेरा मेरे ही भावों के साथ व्याप्य व्यापक भाव 
है अन्य जड़ स्वरूप परपदार्थ पुदूगलादि के साथ नहीं। सिद्धान्तत: प्रत्येक पदार्थ का अपने परिणमनों के 
साथ ही व्याप्य व्यापक भाव है अन्य के साथ नहीं। जिस द्रव्य का मेरी आत्मा के साथ अनादित: एक 
क्षेत्रावगाह सम्बन्ध रहा है वह भी अपने परिणमनों का कर्ता रहा है अपने से भिन्‍न चैतन्य स्वरूप आत्मा 
के भावों का नहीं। क्‍योंकि वह तो स्वयं ही जड़ रूप है उसका व्याप्य व्यापक सम्बन्ध उसके जड़ परि- 
णामों के साथ ही निश्चित है अन्य चैतन्य स्वरूप आत्मा के साथ नहीं । इसी प्रकार से आत्मा का भी 
परपुद्गल के परिणमनों के साथ व्याप्य व्यापक भाव का अभाव है अतएवं वह भी पुद्गल के साथ सम्बद्ध 
होते हुए भी उसके भावों का कर्ता नहीं था, न है और न रहेगा, और जब यह आत्मा उनका कर्ता ही 
नहीं; तव वे भाव इसके कर्म भो नहीं, इस प्रकार से त्रेकालिक कर्तू कर्म प्रवृत्ति की निवृत्ति ज्ञानी के 
सहज ही सिद्ध हो जाती है। ज्ञान का ऐसा ही अनिवंचनीय अलौकिक माहात्म्य है जो ज्ञानी के ज्ञान का 
विषय है ॥५॥ 

अब कर्ता, कर्म, क्रिया ये तीनों एक ही हैं; यह बताते हैं-- 

यः परिसखसति स कर्ता यः परिणामों मवेत्तु तत्कमम । 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न॑ न वस्तुतया ॥६॥ 

अस्वयार्थ--(यः) जो (परिणमति) परिणमन करता है (स) वह (कर्ता) कर्ता है (4:) जो (परि- 
णामः) परिणाम (भवेत्‌) होता है (तत्‌) वह (कर्म) कर्म है (या) जो (परिणतिः) परिणमन (अस्ति) है 
(सा) वह (क्रिया) क्रिया है (अपि) किन्तु (त्रयम्‌) तीनों (बस्तुतथा) परमार्थ दृष्टि से (भिन्‍नम्‌) भिन्‍न 
(न) नहीं (सन्ति) हैं । 

सं० दो ०- (यः-आत्मा पुदूगलो वा) जो आत्मा अथवा पुदूगल (परिणमसति-स्वपर्यायान्‌ प्रति 
परिणाम प्राप्नोति यथोत्तरड्धः निस्तरद्भावस्थयो: समीरसब्चरणासअचरणयोरपि समोर समुवयो:, कतु - 
कमंत्वाभावात्‌ पारावार एवादिसध्यास्तेषत्तरड्भनिस्तरद्धूगवस्थे व्याप्य उत्तरद्भुनिस्तरह्डस्वात्मानं कु्यन्‌ 
कर्ता, तथा संसारनिस्संसारयों: पुद्गलकमंविपाकसम्भवासम्भवनिभित्तयोरपि कत्‌ क्मत्याश्ावात्‌ जोब 
एयादिसध्यान्तेषु ते अवस्थे व्याप्य, उभयस्वर्यमात्मसानं कुर्न्‌ कर्ता, एवं पुद्गलेईषि योज्यस,) अपनी 
पर्यायों की ओर परिणमन को प्राप्त करता है। जैसे -उत्तरर्ू और निस्तरड्भ अवस्था वाले वायु के 
संचार और असंचार वाले समीर और समुद्र के कर्त्ता और कम का अभाव होने से समुद्र ही भादि, मध्य 
और अन्त में उत्ताज़ और निस्तरज्ञ अवस्थाओं को व्याप्त करके उत्तरज्भ और निस्तरज़ रूप अपने को 
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करता हुआ कर्ता होता है। वेसे ही संसार और निस्संसाररूप पुदूगल कर्म के फलदान रूप विपाक का 
होना और नहीं होना रूप निमित्त वाले जीव युद्गल में भी कर्ता कर्म का अभाव होने से जीव ही आदि, 
मध्य और अन्त में उन दोनों अवस्थाओं को व्याप्त करके दोनों अवस्थाओं रूप अपने को करता हुआ 
कर्ता होता है। इसी प्रकार से पुदुगल में भी कर्ता कर्म के अभावादि की योजना कर लेनी चाहिए। 
(तु-पुलः) और (यः) जो (परिणामों) परिणाम-परिणमन-पर्याय (भबेत्‌) होतीहै (तत्‌) वह (कर्म) कर्म है 
(यथा तस्येवोत्तरड्निस्तरज्भृत्वात्मानमनुभवतः स एव-परिणाम: कर्म तथा तस्य संसारं निस्संसारं त्वनु- 
भवलः स एवं परिणाम: कर्म) जैसे उत्तरजु और निस्तरज्भ रूप का स्वयं ही अनुभव करने वाले उस समुद्र 
का वही परिणमन कमें है । बेसे ही संसार और निस्संसार रूप को स्वयं ही अनुभव करने वाले जीव का 
वही परिणाम कर्म है (या) जो (परिणति:-स्वपरिणामे परिणमनस्‌) परिणति-अपने परिणाम में परिणमन 
(सा) वह (क्रिया) क्रिया (अस्तुतया-वस्तुरूपेण ऐक्यात्‌) वस्तुरूप से एकता होने के कारण (त्रयमपि- 
करत कर्मपरिणतिरूपम्‌ ) कर्ता, कर्म और परिणति रूप तीनों (भिन्‍्नं-अन्यत्‌) भिन्‍न-अन्य-जुदे (न) नहीं 
(भर्ेत्‌) हैं (क्रिया हि तावदखिलापि परिणामलक्षणतया न माम परिणासतो5स्ति भिन्‍ना,) वस्तुत:ः क्रिया 
मात्र, परिणाम लक्षण के रूप में परिणाम से जरा भी भिन्‍न नहीं हैं (परिणामो5पि परिणामपरिणामिनो- 
रमिन्नवस्तुत्वातपरिणासिनों न भिन्‍नः) परिणाम भी परिणाम ओर परिणामी में अभिन्‍न वस्तुता-एक 
वस्तुपन-होने से परिणामी द्रव्य-से भिन्‍न-जुदा नहीं है। (परिणाम्यपिक्रिया परिणाभयोरभिन्नत्वा- 
त्परिणामतो5भिन्न:) परिणामी--द्रव्य-भी क्रिया-परिणति और परिणाम-परिणमन से अभिन्‍न होने के 
कारण परिणाम-कर्म से अभिन्म ही हैं ।॥।६।॥। 

भावार्थ - जैसे समुद्र की उत्तरज्भ - उठती हुई तरज्धों वाली अवस्था तथा निस्तरज्भ नहीं उठती 
हुई तरज़ों वाली अवस्था-में समी र-वायु-का होना और नहीं होना मात्र निमित्त ही है; उपादान नहीं है। 
उपादान तो स्वयं समुद्र ही है क्योंकि समुद्र ही उन अवस्थाओं का करता एवं अनुभोकता है वायु नहीं । 
बसे ही जीव की संसार और असंसार अवस्था के होने में कर्मो-पुदूगलजन्य शुभ और अज्ुभ कर्मों का 
विपाक और अविपाक--फल देना और नहीं देना--मात्र निमित्त है। उपादान नहीं | उपादान तो स्वयं 
ही जीव है क्योंकि जीव ही उन अवस्थाओं का कर्ता एवं अनुभोक्‍ता है। अतएव जैसे समुद्र की उत्तरड्र 
तथा निस्तरज्भु अवस्थाओं का कतु कर्म भाव समुद्र के साथ ही है, वायु के साथ नहीं। वैसे ही जीव की 
संसार और असंसार अबस्थाओं का कत्‌ कर्म भाव जीव के साथ ही है, पुदूगल कर्मो के साथ नहीं ॥७॥ 

एकः परिरशामति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 
एकस्य परिणतिः  स्थादनेकसप्येकसेबव यतः ॥७॥ 

अन्थया्थ-- (एक:) वस्तु एक (सदा) हमेशा (परिणमति) परिणमन करती है (एकस्य) एक का 
(सबा) हमेशा (परिणासः) परिणमन (जायते) होता है (एकस्यथ) एक की (परिणति:) परिणमन रूप 
क्रिया (जायते) होती है (यतः) क्योंकि (अनेकस्‌) अनेक कर्ता, कर्म एवं क्रिया तीनों (अपि) भी (एक) 
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एक रूप (एब) ही (स्थात्‌) हैं (यतः) क्योंकि उक्त तीनों में प्रदेश भेद नहीं है। 

सं० टी०-- (अनेफत्वेषपि एकत्वभिति स्फुटयति) अनेक होने पर भी एक हैं यह स्पष्ट करते हैं 
(एक:-आत्मा) एक-आत्मा (सबा-नित्यम) सर्वदा-हमेशा-निरन्तर (परिणमति-परिणामयुक्‍्तोभवति) 
परिणाम-परिणमन-से सहित होता है। (सदा-निरन्तरम) हमेशा (एकस्य आत्मनः) एक आत्मा-का 
(परिणाम:-शुभाशभलक्षण:) शुभ और अशुभरूप परिणाम (जायते-उत्पद्यंते) उत्पन्न होता है। (एकस्य 
आत्मन:) एक-आत्मा की (परिणति:-परिणमनलक्षणक्रिया) परिणमन रूप क्रिया (स्थात्‌) होती है । 
(यथा किल कुलाल: कलशसम्भवानुक्लमात्मव्यापारपरिणाममात्मनो5व्यतिरिक्तमात्मनोः्व्यतिरिक्तया 
परिणतिमात्रया क्रिया क्रियसाणं कुर्बाण: प्रतिभाति न पुनः घटादिरूप मृत्तिकया क्रियमाणं प्रति, अभिन्‍नता- 
सनुभवति) जैसे--वस्तुतः कुम्भकार घट की उत्पत्ति के अनुकूल अपने व्यापार रूप परिणाम को जो आत्मा 
से अभिन्‍न है तथा आत्मा से अभिन्‍न जो परिणति रूप क्रिया उससे किये जा रहे कार्य को करता हुआ 
मालूम पड़ता है किन्तु वह मिट्टी से किये जा रहे घट आदि के रूप कार्य के प्रति अभिन्‍नता-एकता का 
अनुभव नहीं करता है। (तथा-आत्सा5पि पुदुगलपरिणामानुकूलमज्ञानांदात्मपरिणामसात्मनो5व्यतिरिवत 
सात्सनो5थ्यतिरिक्ततया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियसाणं कुर्वाण: प्रतिभाति न पुनः पुद्गलक्रियया क्रिय- 
साणं कर्म प्रत्यभिन्‍्नतामनुभवति) बेसे हो आत्मा भी पुदूगल के परिणमन के अनुकूल-योग्य-अज्ञान से 
अपने परिणाम को जो आत्मा से अभिन्न है तथा आत्मा से अभिन्‍न परिणति रूप किया से किये जा रहे 
कर्मरूप काये को करता हुआ मालूम पड़ता है। किन्तु वह पुदूगल की क्रिया से किये जा रहे कर्भ के साथ 
अभिन्‍नता-एकता-का अनुभव नहीं करता है। (यतः:-अभिन्‍नत्व तेषां त्रयाणाम्‌) क्योंकि वे कर्ता, कर्म और 
क्रिया तीनों आत्मा से अभिन्‍न हैं अर्थात्‌ आत्मा रूप हैं। (अनेकसपि-कत्‌ कर्म क्रियारूपेणानेकमपि ) कर्ता, 
के, क्रियारूप से अनेक होते हुए भी (एकमेब-वस्तुतस्तेषामभिस्नत्वेनक्यम्‌) एक हो हैं अर्थात्‌ यथार्थ दृष्टि 
से वे तीनों आत्मा से अभेद सम्बन्ध रखने के कारण एक ही हैं- आत्मा रूप ही हैं ।॥।७।। 

भावा्ध--एक द्रव्य ही हमेशा परिणमन शील होता है। एक द्रव्य का एक समय में हमेशा एक ही 
परिणाम होता है। एक द्रव्य की एक समय में हमेशा एक ही क्रिया होती है। ये तीनों विभिन्‍न कर्ता, 
कर्म और क्रिया रूप पर्यायें पर्यायी द्रव्य से अभेदरूप हैं अतएवं एकमात्र द्रव्यरूप ही है द्वव्यान्तर-दूसरे 
द्रव्य-रूप नही हैं ॥७॥। 

सोभो परिरशमतः खलु परिणामों नोभयो: प्रजायेत । 
उभयोर् परिशतिः स्थाहवनेक्रसनेकसेव सदा ॥८॥। 

अन्वयार्थ-- (जल) वस्तुत:-निश्चय से (उभौ) दो द्रव्यें (न) नहीं (परिणमतः) परिणमन करती 
हैं अर्थात्‌ दो द्रव्यें एकरूप परिणमन नहीं करती हैं। (उभयो:) दो द्रव्यों का (परिणात्रः) एक परि- 
णाम (न) नहीं (प्रजाबेत) हो सकता है। (उभ्योः) दो द्रव्यों की (परिणतिः) एक परिणति रूप क्रिया 
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(न) नहीं (स्यात्‌) हो सकतो है। (बत्‌) क्योंकि (अनेकम्‌) अनेक वस्तु (सदा) हमेशा (अनेक) अनेक 
(एव) ही (स्थात्‌) होती है । 
सं० टी०--(उभो-जीवपुद्गलौ) दोनों-जीव और पुदूगल (खलु हृति निश्चितम्‌) निदिचत रूप से 
(परिणमतः-परिणामं गछुछतः) एक परिणाम को प्राप्त करने वाले (न-नहि) नहीं हैं (एक एव हि परिणमति ) 
एक ही परिणमन करता है। (यया-कुलाल: घटनिव्पावनाभिमानवरिणास प्रति परिणमति नतु धटभवन 
क्रियायाम्‌) जैसे कुम्भकार घट को बनाने के अहंकार रूप परिणाम को करता है किन्तु घट की घटरूप 
होने वाली क्रिया को नहीं करता। (तया जोवः करते निव्पदनाभिमान परिणात्र प्रति परिणसलति, ने 
पुद्गलद्र॒व्यनिष्पादितकर्मेक्रियां प्रति) वैसे ही जीव कम को करने के अभिमानरूप परिणाम का कर्ता तो 
हो सकता है किन्तु पुद्गलद्रव्य से बनने वाली कमेंल्‍ूप क्रिया का करता नहीं हो सकता। (उभ्यों: जीव 
पुद्गलयो:) दोनों-जीव और पुदूगल का (परिणाम:-परिणति:) एक परिणमन (न) नहीं (जायते-उत्पचते) 
उत्पन्न होता है। (परस्परम्‌-भिन्‍नस्वभावत्वात्‌ ) क्योंकि दोनों द्रव्य आपस में अलग-अलग स्वभाव रखती 
हैं। (उभ्पो:-परात्मनो:) पुद्गल और आत्मा को (परिगतिः-परिणमनलक्षणा “क्रिया) एक परिणमन-अव- 
स्थान्तर-रूप-क्रिया (न स्थात्‌-नभवेत्‌) नहीं हो सकती (परस्पर स्वस्वभाये भिन्‍नपरिणतिसज्भाबात्‌) क्योंकि 
आपस में अपने-अपने स्वभाव में, अलग-अलग परिणतियाँ विद्यमान हैं। (यतः-पत्मात्‌ कारणात्‌) जिस 
कारण से (अनेकं-न एक अनेकम्‌-जीवपुद्गलो) अनेक-एक नहीं अर्थात्‌ जीव और पुद्गल ये दोनों (सबा- 
नित्यम) हमेशा (अनेकमेव-सिन्‍्नमेव) अने क-भिन्‍्न ही हैं ॥८॥। 


भावार्थ -जेसे घटकार घट के बनाने के परिणाम का कर्ता है और घट बनाने का परिणाम उसका 
कर्म है तथा घटोत्पत्ति के अनुकूल क्रिया रूप परिणति भी घटकार में ही होती है इस प्रकार से ये तीनों 
घटकर रूप ही है घटरूप नहीं क्योंकि घटनिष्ट व्यापार का कर्ता मिट्टी रूप वस्तु है। घट उस मिट्टी का 
कर्म है और घटानुकूल क्रिया मृत्तिका निष्ठ है। अतएव ये तीनों मिट्टीरूप हैं घटकार रूप नहीं। बैसे ही 
जोव पुद्गल में कर्मोत्पत्ति के अनुकूल अपने उपयोग रूप परिणाम का कर्ता है परिणाम उसका कमे है 
और तदनुरूप क्रिया जीवनिष्ठ है अतएव ये तीनों जोव रूप हो हैं पुदूगलकमंरूप नहीं क्योंकि कर्मरूप 
परिणाम का कर्ता पुदूगल है कर्मेूप परिणाम प्रुदूगल का कर्म है और कर्मानुकूल व्यापारात्मक क्रिया 
पुद्गलनिष्ठ है अतएब ये तीनों कर्ता, कर्म, क्रिया पुदूगल रूप ही है जीव रूप नहीं। इस प्रकार से जीव 
पुदूगल में आपस में कतृ कर्म भाव का सर्वथा अभाव है क्योंकि दोनों द्रव्यें अपने-अपने में ही परिणमनादि 
के कर्ता कर्म क्रिया रूप हैं एक दूसरे के परिणमनादि के कर्ता आदि नहीं हैं यही वस्तु स्थिति है अन्य नहीं 
तथा अन्य रूप नहीं ॥९॥ 


नेकस्य हि कर्तारी हो स्तो हे कर्मणी न चेकस्प । 
नेकल्य च क़रिये हे एकमनेकं यतो ने स्थात्‌ ॥६॥ 
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अन्वयाय-- (हि) निश्चय से (एकस्थ) एक परिणाम के (टद्वी) दो (कर्तारो) कर्ता (न) नहीं (स्तः) 
होते हैं। (च) ओर (एकस्य) एक कर्ता के (दे) दो (कमेंणी) कर्म (न) नहीं (स्तः) होते हैं। (च) और 
(एकल्य) एक की (है) दो (क्रिये) क्रियायें (न) नहीं (स्तः) होती। (यतः) क्योंकि (एकम्‌) एक बस्तु 
(अनेकभ्‌) अनेक वस्तु रूप (न) नहीं (स्थात्‌) होती है । 

सं० टीका-- (एकस्य-परिणामस्य चेतनालक्षणस्थ कर्मेलक्षणल्थ बा) चेतनरूप तथा कमरूप एक 
परिणमन का (हिइति निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (हौ-जोवपुदंगलो) दो-जीव और पुद्गल (कर्तारौ- 
कारको) कर्ता-करने वाले (न स्तः-न भवतः) नहीं होते (चेतनाथा जीव एव कर्ता, कर्मणः पुवृगल एच कर्ता) 
चेतना का जीव ही कर्ता है और कर्म का पुद्गल ही कर्ता है। (चेति भिन्‍लप्रक्मे) व शब्द क्रम की भिन्‍नता 
का सूचक है । (एकस्थ जीवस्थ पुद्गलस्य वा हे कर्मणी चेतनाकर्मलक्षणे न सतः:) एक जीव अथवा पुद- 
गल के चेतना और कर्मरूप दो कर्म नहीं होते । (च-पुनः) और (एकस्य कर्तु:-जीवस्य पुद्गलस्य वा हे 
किये-परिणतोी न सस्‍्तः) एक जीव अथवा पुद्गल की दो क्रियायें नहीं होती हैं। (जीवस्य चेतनाक्ियां 
प्रतिपरिणतत्यात्‌, पुद्गलस्य क्सक्रियां प्रतिपरिणतत्वात्‌) क्योंकि जीव का परिणमन चेतनारूप होता है 
और पुद्मल का परिणमन कर्मरूप होता है। 

(गथा-कुलाल: स्वपरिणतिक्रियां प्रति परिणतः, मृव्व्रव्यं तु कलशक्रियां प्रतिपरिणतं, अन्यत्‌-मुद्द॒य्यं 
अस्ब्क्रियां प्रति हेतुनेस्यात्‌) जेसे कुम्भकार अपनी परिणति क्रिया में संलग्न रहता है और मृत्तिका अपनी 
कलश-घट रूप होने की क्रिया में निमग्न रहती है कोई भी मृत्तिका वस्त्ररूप क्रिया के प्रति कारण नहीं 
होती है। (यत:-पूर्वोक्त कारणात्‌ ) पूर्वोक्त कारण से (एकं-अखण्डं-द्रव्यं-जोवादि) एक अखण्ड जीवादि 
द्रव्य (अनेकं-परपरिणामक्तु क्रियाभावात्‌ अनेकरूपम्‌) १र-पुद्गलादिद्रव्य के परिणाम आदि का कर्ता एवं 
तदनुरूप क्रियावान्‌ न होने से अनेक रूप (न स्यथात्‌-न भवेत) नहीं होता है। (अथवा-एकं-जोबादि, अनेक 
स्व कर्तु कर्म क्रियारुपं यतः कुतों न भवेत्‌, अपि तु भवेदेव) अथवा एक जीवादि द्रव्य अपने में कर्ता कर्म 
और क्रियारूप परिणमन करने से अनेक रूप क्‍यों नहीं होगा अर्थात्‌ अवश्य ही होगा ॥६॥ 

भावा्थ-- एक द्रव्य, अपने से भिन द्वव्य के कर्ता कर्म और क्रिया के रूप को प्राप्त नहीं करता, 
इस दृष्टि से अनेक नहीं हो सकता, किन्तु वही अपने में होने वाले कर्ता कर्म और क्रियारूप विभिन्‍न परि- 
णमनों के कारण विभिन्‍न रूप अनेक रूप हो सकता है यह एक में होने वाली अनेकता विशेष विवक्षा की 
अपेक्षा पर निर्भर करती है।।६॥ 

अब अज्ञान के माहात्म्य का निरूपण करते हैं-- 

झा संसारत एवं धावतिपर कुर्वेडहमित्युज्चक:ः 

वृर्वार ननचु सोहिनासिह सहाहंकाररूपं तसः । 
तद्भूतार्थ परिप्रहेणा विलय यशेकवारं ब्रजेत्‌ 

तत्कि शानधनस्य बन्धनसहों भूयों भवेवात्मनः ॥१०॥॥ 
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अस्ययार्थ --(ननु) निश्चय से (अहम) मैं (परम) पर द्रव्य को (कुर्बे) करता हूँ (इति) इस प्रकार 
का (उच्चके:) महान्‌ अतएवं (दुर्बारम) कठिनता से दूर करने योग्य (महाऋुंकार रूप) महान्‌ अहंकार 
स्वरूप (तमः) अज्ञानान्धकार (इह) इस संसार में (आसंसारतः) अनादि संसार से (एब) ही (मोहिनाम) 
मोही-अज्ञानी जीवों के पीछे-साथ (धावति) दौड़ रहा है (तत्‌) वह अज्ञानान्धकार (यदि) यदि (चूताघ॑- 
परियग्रहेण) सत्यायं-शुद्ध द्रव्याथिक नय के ग्रहण से (एकजारम्‌) एक बार (जिलयम्‌) विनाश को (त्रजेत) 
प्राप्त हो जाये (तहि) तो (किस) क्या (शानघवस्थ) ज्ञान के पिण्ड स्वरूप (आत्मन:) आत्मा के (भूयः) 
फिर से (तत्‌) उस अज्ञान का (बन्धनम्‌) बन्ध (भबेत्‌) हो सकता :है ? अर्थात्‌ नहीं। कभी नहीं । 

सं० टीका--(ननु-इति बितकें) नतु यह अव्यय वितर्क अर्थ में प्रयुक्त हुंआ है। (इह जगति) इस 
जगत में (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (धावति-अत्यन्न प्रसपंति व्याप्तोतीतियावत्‌) अत्यन्त रूप से 
फैल रहा या व्याप्त कर रहा है (किम ?) क्‍या (महाहद्भुगररूपम) महान्‌ अहंकार रूप (महान्‌-सकल 
प्राण्यतिशायी स चासो अहद्भारश्च सयेदं कृतमित्यादिरूपो गर्व, स एव रूप स्वरूप यस्य तत्‌ तमः अशानम्‌ ) 
सभी प्राणियों में अतिशय रूप से विद्यमान “यह मेरे द्वारा किया गया है” इस प्रकार का गये ही जिसका 
स्वरूप है ऐसा अज्ञानरूप अन्धकार (केषाम्‌-?) किनके (मोहिनां-मोहग्राहग्रस्तानां देहिनामू) मोहरूप 
पिशाच से प्रपीड़ित प्राणधारियों के (किम्भूतम्‌ ?) कैसा (उच्चकं:-अत्यर्थम्‌) अत्यन्तरूप से (डुर्वारं-बार- 
यितुमशक्यम्‌ ) निवारण करने में अशक्य (कियत्पर्यन्तं-धावति) कहां से-कब से दौड़ता है (आसंसारतः- 
एव) जब से संसार है तब से (यावत्पयंन्त पशथ्न्यपरिवर्तनरूप संसारस्तावत्पर्यन्तं प्रसपंत्येष) जब से यह 
पंचपरिवतेन - द्रव्य, क्षेत्र काल, भव और भाव रूप पांच परिवतेन स्वरूप संसार है तब से फैल रहा- 
व्याप्त कर रहा है (इति किम ?) ऐसा क्या (कुर्वे-निष्पादयामि करिष्ये वा 'बतंमानसालोप्ये ब्सान- 
वदिति” सत्राजूविंष्यदर्थे बतेमानात्‌) करता हें अथवा करूँगा यहां “वर्तमान सामीप्येवर्तेमानव्त्‌” इस 
सूत्र से भविष्यत्‌ अर्थ में वर्तमान का प्रयोग किया गया है। (क्त्‌ भूत:-अहूं) करतारूप मैं (किम ?) किसे 
(परं-परब्रब्यं-गृहपुत्त विवाहशरीरकर्मादिख्पम) पर-परद्रव्य अर्थात्‌ घर, पुत्र, विवाह, शरीर, कर्म आदि 
रूप पर पदार्थ को (यवि-यवा) यदि (ब्रजेत्‌-गच्छेत्‌) प्राप्त करें (बिलयं-विनाशम्‌) विनाश को (तत्‌-समः- 
कतृ ) वह अज्ञानरूप अन्धकार (एकवारं-सकृद्वारम) एक बार (केन ?) किससे (भूतेत्यादिः-शुद्ध ब्रष्या- 
थिकनयेन) शुद्ध द्रव्याथिक नय से (ताबत्‌ कि स्थात्‌) तो क्‍या हो सकता है ? (अपि तु न स्थावित्यर्:) 
किन्तु नहीं हो सकता है (भूयः-पुनः) फिर (अहो) आश्चर्य है कि (बस्धनं-कर्माश्लेषणम्‌) कर्मों का एक 
क्षेत्रावयाह रूप सम्बन्ध (कस्य) किसके (आत्मनः-चिद्रवस्थ) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (किम्भूतस्थ) कैसी 
आत्मा के (शामधनस्थ-बोधनिरतस्य) ज्ञानमय शानस्वरूप | १०॥ 

सावार्थ - आत्मा का तथा पौद्गलिक कर्मों का एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध अनादित: धाराप्रवाह रूप 
से चलता आ रहा है। अतएवं जीव अनादि से ही अज्ञानी-स्वपर के ज्ञान से शून्य है। यदि इस जीव को 
किसी भी प्रकार से एक बार भी स्वपर भेद विज्ञान हो जाय तो निस्सन्देह यह आत्मा फिर कभो भी 
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बन्ध का पात्र नहीं हो सकता क्योंकि आत्मज्ञान के रहते हुए अनन्त संसार का बन्ध नहीं हो सकता । 
अनन्त संसार का बन्ध तो मिथ्यात्व की दशा में ही होता है। मिथ्यात्व के सहकार से ही ज्ञान अज्ञानरूप 
में परिणत होता है। अतएव निष्कर्ष यह्‌ निकला कि भिथ्यात्व ही अनन्त बन्ध का मूल है यदि उस मिथ्या- 
त्व का, जीव अपने पुरुषार्थ से नाश कर दे तो सम्यवत्वी बनकर बन्ध रहित हो जाय ॥१०॥ 

अब आत्मा अपने ही भावों का कर्ता है और पर अपने भावों का कर्ता है यह दिखाते हैं-- 

झात्मभावान्करोत्यात्मा परभावान्सदा परः । 
झ्रात्मेव ह्वात्सनों भाषा: परस्य पर एवं ते ॥११४ 

अन्वयार्थ-- (सवा) हमेशा (आत्मा) आत्मा (आत्मभाषान्‌) अपने भावों को (करोति) करता है 
(परः) और पर-पुदूगलादि (परभावान्‌) आत्मा से भिन्‍न अपने भावों को (सदा) हमेशा (करोति) करता 
है। (हिं) निश्चय से (आत्मनः) आत्मा के (भावा:) भाव (आत्मा) आत्मारूप (एव) ही (सन्ति) हैं। 
(परस्प) पुदूगल आदि रूप परद्रव्य के (ले) वे भाव (परः) पुद्गलादि रूप (एब) ही (सस्ति) होते हैं । 

सं० टौका--(आत्मा-चेतनः) चेतन्य स्वरूप जीवात्मा (करोति-विवधाति वेदयते था) करता है 
अथवा जानता है- अनुभव में लाता है। (कान्‌ ?) किन्हें (आत्मभावान्‌-मतिश्ुतावधिप्रमुखविभावपर्था- 
धान्‌, केवलशानदर्शन, सुखवोमंरूपशुद्धपर्यायांश्व) अपने मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञानादि रूप मुख्य 
विभाव पर्यायरूप भावों को तथा केवलज्ञान, केवलदर्शन, अनन्त सुख तथा अनन्तवीर्य रूप शुद्ध पर्यायापन्न 
भावों को (पर-पुदंगलपदार्थ:) पर पुद्गल पदार्थ (परभावान्‌) परभावों को (ज्ञानादस्यान्‌ स्वभाव विभाव 
पर्यायान्‌,) ज्ञान स्वभाव विभावसे भिन्‍न-स्वभाव पर्यायों को (करोतीति) करता है (सम्बन्धः) ऐसा सम्बन्ध 
(कुतः) कैसे है (होति यतः) क्योंकि (आत्मनो) आत्मा की (भाव:-पर्यायाः) भाव-पर्याय (आत्मा) आत्मा- 
रूप (एव) ही है (व्रव्यावेशात्‌-पर्यायाणासात्मस्वभावत्वात्‌) क्‍योंकि द्रव्याथिक नय के अनुसार पर्यायें आत्मा 
के ही स्वभाव भाव हैं। (अत एवं न ते परपर्याया:) इसलिए ही वे पर-पुद्गलादि के पर्याय आत्मा के नहीं 
हैं किन्तु पर-पुद्गलादि के ही हैं। (परस्थ-पुदृगलस्य ते भावा: यर एवं पुदूगल एवं ततो5्यतिरिक्‍तत्वात्‌) 
पर-पुदुगलद्रव्य के वे भाव पर-पुद्गल ही हैं क्योंकि वे पुदूगल से अभिन्‍त हैं । (इति ये स्वभावास्ते तदीयः, 
मे परकोया इति विभाग: स्फुट:) इस प्रकार से जो स्वभाव जिसके हैं वे उसी के हैं अन्य-दूसरे के नहीं हैं । 
इस तरह से विभिन्‍न द्रव्यों के भावों का विभाग-पृथक्‍्करण स्फुट-स्पष्ट हुआ ॥११॥ 

भावार्थ -प्रत्येक परिणाम परिणामी के साथ अभेद सम्बन्ध रखता है इस सिद्धान्त से यह फलि- 
तार्थे सहज ही समझ में आ जाता है कि चेतन के परिणाम सदा चेतनमय होते हैं ओर अचेतन के अचेतन 
रूप । चेतन के अचेतन रूप नहीं और अचेतन के चेतन रूप नहीं । इस विवेचन से आत्मा का परपुद्गलादि 
कृत परिणाम-पर्याय के प्रति कथमपि करत त्व नहीं हैं यह द्रव्यदृष्टि वस्तुतः सुदृष्टि है और निर्दोष एवं 
निविरोध है। 

अब अज्ञानी की परिगति का निरूपण करते हैं--- 


(५३) 


प्रशावतस्तु सहृशाभ्यवहारकारी, शान स्वयं किल भवन्‍नपि रज्यते यः | 

पीत्या द्धीक्षुमधुराम्लरसातिगुद्चा, गाँ दोग्थिदुर्धलिव तूनससों रसालम ॥१२॥ 

अन्वयार्थ-- (य:) जो पुरुष (किल) निदचय से (स्वयम्‌) स्वतः-स्वभाव से (ज्ञानस) शान स्वरूप 
(सबन्‌) होने पर (अपि) भी (अशानतः) भेदविज्ञान के अभाव से (सतृणाभ्यवहारकारो) घास सहित 
' आहार को करने वाले पशु के समान (रज्यते) पर बस्तु के साथ राग करता है (असो) वह मनुष्य 
(रसालास) शिखरिणी-दही और शक्‍कर मिली हुई रसीली वस्तु-को (पोत्या) पी करके (वर्धीक्षु मधुराम्ल 
रसाति गृद्धया) दही और इक्षुरस सम्मिश्रण-मेल से मीठे और खट्टे रस की तीन्र लोलुपता से (इथ) 
मानो (गाम्‌) गाय के (दुग्ध) दूध को (वोग्धि) दोहन करता है (पीता है। अर्थात्‌ दूध को ही मीठे-खट्ट 
स्वभाव वाला मानता है। 

सं० टीका - (तु-पुनः) ओर (यः-आाजस्माभ्यस्तसुतत्वशास्त्र:-पुमान) जिसने जीवनपयंन्त सुतत्त्व- 
प्रतिपादक शास्त्रों का अभ्यास पठन-पाठन एवं चिन्तन किया ऐसा जो मनुष्य (रज्यते-बाह्नलाभाविकारण- 
कलापाद्रागं गच्छति) बाहिर में लाभ आदि कारणों से राग को प्राप्त होता है (कुत:) किससे (अज्ञानत:- 
भेदविशानविलक्षणबोधाद्वेतोः) भेदविज्ञान-स्वपर विवेक से विपरीत रूप ज्ञान-अज्ञान के कारण से (कि- 
कुरंन्‌ू) क्या करता हुआ (स्वयं-स्वतः) अपने-आप खुद-ब खुद (ज्ञान-शुद्धात्मज्ञान) शुद्ध पर पदार्थ के गुण 
पर्यायों से शून्य-आत्मज्ञान स्वरूप (भव्नपि-चिन्तयन्नपि) अपने को विचारता हुआ (अनुभवजन्तपि था) 
अथवा अनुभव करता हुआ भी । (किल इत्यागसोक्तो) किल यह अव्यय “आगम की उक्त में” प्रयुक्त 
हुआ है अर्थात्‌ आगम के अनुसार (स पुमान्‌,) वह मनुष्य (सेत्यादि-तृणेन सह वर्तमान सतृण:, अभ्ययहार:- 
उत्तमाहार:-पायसशकंराज्यादिरूप:, सतुणश्चासावभ्यवहारश्च त॑ करोतोीत्येब॑ं शीलः स तथोक्‍त:-तृणसहितो- 
समाहारभोजीत्यर्थ:) घास सहित उत्तम खीर शक्कर घी आदि रूप श्रेष्ठ भोजन करने वाला (यथा-तृणा- 
दिकसनिष्टं पायसाहारः इष्डः, तयोरेकत्रास्वादेन करयचित्पुंसः शुभाशुभम्‌, तथा रागस्थ तृणस्थानीयत्वात्‌ 
अशुभत्वं शानानुभवस्थ शुभाहारस्थानोयत्वात्‌ शुभत्वम्‌।) जेसे--घास आदि अप्रिय तथा खोर का आहार 
प्रिय, उन दोनों का एक स्वाद में शुभ और अछुभ-प्रिय और अप्रियता का ज्ञान किसी पुरुष के नहीं होता 
है वैसे ही तृणस्थानीय राग के प्रति अशुभता और उत्तमाहार स्थानीय ज्ञानानुभव के श्रति शुभता का 
विवेक किसी अज्ञानी पुरुष को नहीं होता है। (नूनं-निश्चितम्‌) निदिचत रूप से (असो-शानरागयोरेकत्वा- 
मुभावकः पुसान) ज्ञान और राग में एकता का अनुभव करने वाला यह मनुष्य (गां-पधनु-दुरख-क्षी रभ्‌ 
दोप्घीज प्ररूपयति) गाय से दूध को दोहन के समान निरूपण करता है। (कया ?) किससे (द्धीत्यादि-दधि- 
दुश्धविकाराम्ल रसोपेतं-इक्षु-मधुररसोपेतः इक्तुदण्ड:, इन्द्र: तयो: भधुराम्लरसस्तयोरतिगृद्वि, अत्या- 
सक्तिः तया) खट्टा रस वाला दूध का विकार रूप दही और मधुर रस को प्राप्त ईख का दण्डरूप इक्षु 
इस दोनों के रस में अति आसक्ति से (कि कृत्णा ?) क्‍या करके (पीत्या-पानं कृत्या) पान करके (कास ?) 


( ८४ ) 
किसको (रसालासू-रसनाविषयासक्तजना: वस्त्रगालित दश्घिशकंरां मुध्टया कमपि रसान्तर प्राप्यरसाला- 
समिति भणल्ति शिखरिणोति देशभाषायाम्‌, यथा कश्चित्‌ रसालामास्वाद्य तलद्भेदमजानन्‌ गोदबोहनक्रियायां 
सधुराम्लरसातिगद्धचा प्रबर्तते तथा परात्मसेदमजानन्‌ ्रोधादो कत्‌ त्वेन प्रब्तंत इति तात्पर्यम्‌ ॥१२॥) 
रसाला अर्थात्‌ रसना इन्द्रिय के विषय में आसक्त मनुष्य कपड़े से छानी हुई दही मिश्चित शक्कर को, साफ 
करके किसी तीसरी जाति के रस को प्राप्त कराके रसाला बनता है इसी को देशभाषा में शिखरिणी 
कहते हैं। जैसे कोई मनुष्य रसाला-शिखरिणी को आस्वादन करके उस रसाला के भेद को नहीं जानता 
हुआ मीठे और खट्टे रस की तीब् इच्छा से गाय के दोहन में प्रवृत्त होता है अर्थात्‌ गोरस में ही ऐसा 
स्वाद है यह समझ करके गाय से दूध निकालता है। वैसे ही पर-पुदुगल और आत्मा के भेद को नहीं 
जानता हुआ अज्ञानी क्रोध आदि के करने में प्रवृत्ति करता है। अर्थात्‌ अज्ञानी क्रोध आदि को अपना 
स्वरूप मान उनके करने में लगा रहता है; उसे यह ज्ञान नहीं है कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हूँ, क्रोधादि तो पुदूगल 
कमेजनित आत्मा के विकारी भाव हैं; स्वभाव भाव नहीं, उनका कर्ता स्वरूप दृष्टि से मैं नहीं हें। मैं 
तो मात्र शुद्ध ज्ञानादि निजभावों का ही कर्ता हूँ । पौदूगलिक कर्म निमित्तज क्रोधादि का नहीं ॥ १२॥ 
भावार्थ --आत्मा ज्ञानस्वभावी है परन्तु ज्ञानस्वभाव को न जानकर जो पर्यायरूप शुभ-अशुभ भाव 
हो रहे हैं उसी को अपना होना मानता है। ज्ञानस्वभाव का स्वाद तो लेता नहीं ज्ञान से मिश्रित शुभ- 
अशुभ भावों का, त्याग ग्रहण के भावों का स्वाद लेकर उसी को ज्ञान का स्वाद मान लेता है। उसी 
मिश्रित स्वाद की आसवित के कारण उन्हीं पर्यायरूप भावों का ही सेवन करता रहता है। द्रव्यस्वभाव 
रूप निजभाव को नहीं पाता । पर्याय में भगवान की भवित का भाव और भोगों से विरक्ति का भाव भी 
होता है दया दानादि रूप भी भाव होते हैं। वह निज स्वभाव को नहीं जानने वाला इन भावों को ही 
द्रव्य स्वभाव रूप मानकर उसी में आसक्त रहता है इस प्रकार अपनी अज्ञानता से पर्याय का ही स्वाद 
लेता रहता है और उसी की चेष्टा करता है रहता । 
अब अज्ञान के प्रभाव का वर्णन करते हैं-- 
अज्ञानान्पुगत्‌ ष्णिकां जलधिया धावन्ति पातुं पृगा 
प्रशानात्तमसि प्रथन्ति भुजगाध्यासेन रज्जो जनाः। 
भ्रश्ञानात्च विकल्पत्रक्करणाद्वातोत्त रद्भाब्धिवत्‌ 
शुद्धज्ञानमया अ्रपिस्वयमी कश्रोमवन्त्याकुला: ॥१३॥ 
अन्वयार्थ -- (मृगाः) मृग (अज्ञानात्‌) अज्ञान से (मृगतृष्णिकास्‌) मृगम री चिका को (जलधिया) जल 
की बुद्धि से (पातुभ) पीने के लिए (धावत्ति) दौड़ते हैं। (जनाः) मनुष्य (अज्ञानात्‌) अज्ञान से (लमसि) 
अश्धकार में (रज्जौ) रस्सी में (भुजगाध्यासेन) सर्प की बुद्धि से (अबन्ति) भागते हैं। (शुद्ध-आानसया:) इसी 
तरह शुद्ध ज्ञान स्वरूप होने पर (अपि) भी (अमो) ये (जनाः) मनुष्य (स्वयम्‌) खुद-ब-खुद (कल्नोभवन्ति) 


फल 


(६5५) 

कर्म के कर्ता हो रहे हैं (3) और (अज्ञानात्‌) अज्ञान-स्वपर भेद विज्ञान के अभाव से (बातोत्तरज्भान्धि- 
बत्‌) वायु के निमित्त से उत्तरज्ित समुद्र के समान (विकल्पचऋ्रकरणात्‌) रागद्वेष आदि विकल्पों के 
समूह के करने से (आकुला:) पीड़ित (भवन्ति) हो रहे हैं । 

सं० टीका - (अमी-एते लोकाः) ये मनुष्य (स्वयं-स्वत एव) अपने आप ही (कर्रोम्रवन्ति-सया कर्म 
कृतमिति कर्मणां कर्तारोी सवन्ति) “मेरे द्वारा यह कर्म किया गया है” इस प्रकार से कर्मों के कर्ता बनते 
हैं। (कोदशा अपि) कंसे होते हुए भी (शुद्ध्चानमया अपि-निर्मल भेदबोधप्राचुर्या:; अभेद ज्ञानिनः कथ्य कर्स 
कर्तारो न स्य॒रित्यपि शब्दार्थ:) निर्मल भेद ज्ञान से ओतप्रोत, यहां अपि शब्द से ग्रह अर्थ निकलता है 
कि अभेद ज्ञानी, कर्म के कर्ता क्‍यों नहीं होंगे ? (आकला: सन्‍्तः) आकुल होते हुए (कुतः ?) किससे 
(अज्ञानात-भेदम्ानाभावात्‌) अज्ञान से-भेदज्ञान न होने से (पुनः कुत:) फिर किससे (बिकल्पेत्यादि:- 
विकल्पानां चक्रं-सम्‌ हः तस्य करणाच्च कृतश्च हेतो:) विकल्पों के समूह के करने से (अश्नेवार्थान्तरन्यास- 
माह-वातोवित्यादि:-बातेन-वायुना, उत्तरद्ध-ऊध्वोमिमयः स चासावरिधिश्च तद्बत्‌-यथोत्तरड्ररहितो5बव्धिर्षा- 
तेनोत्तरड्रीयते तथा शुद्धशानो5षपि, अज्ञानात्कर्ता भवतोत्यर्थ: ।) यहां अर्थान्तरन्यास--दूसरे पदार्थ को 
दुष्टान्तरूप में उपस्थित करते हुए कहते हैं कि जैसे-उठती हुई तरज्ों वाला हो जाता है-वैसे ही शुद्धज्ञान 
वाला आत्मा भी अज्ञान के निमित्त से कर्मों का कर्ता बन जाता है। (लौकिकनिदर्शनेनाज्ञानस्थ साहा- 
त्म्यभाह-) अब लौकिक-लोक में प्रचलित दुष्टान्त के द्वारा अज्ञान के माहात्म्य-प्रभाव को कहते हैं-- 
(मृगाःहरिणाः) हरिण (धावन्ति-प्रसर्पन्ति) दोड़ते हैं। (फिमर्थम्‌ ?) किस लिए (पातु-पानार्थम्‌) पीने के 
लिए (काम) किसे (मुगतृष्णिकाम-सरीचिकाम) मृगमरीचिका को (कया-) किससे (जलधिया-पानी- 
याभावेडपि पानीयवुद्धणा) पीने योग्य-पानी के न होने पर भी पानी की बुद्धि से (अज्ञानात्‌-ज्ञानाभावमा- 
श्षित्य) ज्ञान के अभाव को प्राप्त करके (ज्ञानिनश्चेत्तहि तत्र कथ्थ धावन्ति ?) यदि ज्ञानी-जल और मरो- 
चिका के भेद को स्वरूप दृष्टि से जानते तो मरीचिका को जल जानकर क्‍यों दोड़ते ? (तथाह्लानिने 
भोगसुझे शरीरादो च सुखधिया समत्वधिया ञ् वतंस्ते-दइति भाजार्थ:) वेसे ही अज्ञानी-स्व और पर को 
नहीं जानने वाले जीव - भोगजन्य सुख में और शरीर स्त्री पुत्र आदि में सुख की कल्पना और ममेदं बृद्धि 
से प्रवृत्ति करते हैं। (पुनः व्रवन्ति-पलायनं-कबन्ति) फिर भागना प्रारम्भ करते हैं। (बब ?) किसमें (तम सि- 
तिमिस्र ) अन्धका र में (के ?) कोन (जमाः-पुरुषा:) मनुष्य (केन) किससे (रज्जौ-बराठके) वराटक-रस्सी 
में (शुल्बों बराटकः स्त्री तु रज्जुः स्त्री बटी गुण:' इत्यमर:) शुल्व और वराटक पुंल्लिज्भ ये सब शब्द 
रस्सी के बाचक हैं ऐसा अमरसिह, कोशकार का वचन है। (भुजगाध्यासेन-भुजगोयमित्यारोपबुद्धधा ) 
यह सर्प है इस प्रकार का आरोप-संकल्प-करने वाली बुद्धि से (कृत: ?) किससे (अश्ानात्‌-अज्ञानमाशित्य) 
अज्ञान-मिथ्याबुद्धिका आश्रय ले करके (यथा रज्जो भुजग इति हृत्वा बतंन्ते तथा स्थे परकोयं, परशरी- 
रादो स्वमिति कृत्वा बतेन्ते अशानिनः ।) जैसे रस्सी में यह सपे है ऐसा मानकर प्रवृत्ति करते हैं वेसे ही 
स्व-आत्मा में--पर की तथा परशरीरादि में आत्मा की कल्पना करके प्रवृत्ति करते हैं अज्ञानी स्वपर- 


( «६ ) 

विवेक शून्य पुरुष ॥१३॥ 

भ्रावार्थ--यहां पर आवचाय॑ ज्ञान की महिमा बता रहे हैं अज्ञान की वजह से क्‍या क्‍या होता है। 
आत्मा तो ज्ञायकरूप है--वह रागादि का भी--शुभ अक्षुभ भावों का--शरी र की रोग-निरोग रूप अवस्था 
का एवं कममे के फल का मात्र जानने वाला है वह अपने को ज्ञानपने में स्थापित न करके रागादि शरीरादि 
का कर्त्ता बन जाता है। यद्यपि वह वस्तुतः उनको कर नहीं सकता परन्तु कर्ततापने की विपरीत श्रद्धा 
बनाता है अपनी उसी विपरीत श्रद्धा की वजह से वह आकुलित होता रहता है। अगर वह अपनी विप- 
रीत श्रद्धा जिसका नाम अज्ञान है उसको छोड़ दे तो वह स्वयं ज्ञान दशेनरूप है। जब तक अपने स्वभाव 
को नहीं जानता शरीरादि-रागादि में अपनापना मानकर उनका कर्त्ता बनता है। आत्मा में तीन काम 
एक साथ हो रहे हैं-शरीर की शुभ अशुभ क्रिया-जीव का विकारी परिणाम शुभरूप अश्युभरूप और ज्ञान 
का काये जाननपनारूप। हरेक व्यक्ति में तीन काम हो रहे हैं चाहे ज्ञानी हो चाहे अज्ञानी हो। अज्ञानी की 
पकड़ में दो बातें तो आ रही हैं- विकारी परिणाम और शरीर की क्रिया । उसी के होने में वह अपना 
होना मान रहा है अतः उनका कर्ता बनता है एवं अहम बुद्धि को धारण करता है। उसी समय जो 
जाननपना हो रहा है- इन विकारी भावों का जानना और शरीर की क्रिया को जानना वह ज्ञान का 
कार्य है। वह हो तो रहा है परन्तु उसकी पकड़ नहीं आ रही है उस जानने रूप क्रिया में यह 
अपनापना स्थापित नहीं करता है जो वास्तविक इसका होना है। अगर इसमें अपना पना आ जावे तो 
विकारी भावों का और शरीर की क्रिया का कर्त्तापना न रहे। विकारों भाव रहेंगे-शरीर की क्रिया 
रहेगी, उनका जानने वाला भो रहेगा परन्तु उनका करने वाला नहीं रहेगा यही भेदविज्ञान है ओर इसका 
न होना वही भज्ञानता है। दो काम हो रहे हैं विकारी परिणमन और उनका जानना। हमें नक्‍की करना है 
कि मैं विकारी परिणाम हूं या उनका जानने वाला । परिणामों का व्याप्यव्यापक सम्बन्ध मोह कर्म के 
साथ है और जाननपने का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध चेतना के साथ है। विकारी परिणाम समय-समय में 
बदली होते जाते हैं जबकि जानने वाला स्वयं एकरूप रहता है। इसलिए मैं जाननपने रूप हूँ विकारी 
भाव नहीं हूँ। यही बात शरीर की क्रिया के साथ है उसका व्याप्य व्यापना शरीर के साथ है ज्ञान के साथ 
नहीं । शरीर के रोगी होते हुए भी निरोगी होते हुए मैं रोगी-निरोगी नहीं हूँ परन्तु रोग-निरोगपने का 
जानने वाला हूँ । इसलिए रोग होते हुए भी रोगी नहीं, निरोग होते हुए निरोगी नहीं । राग होते हुए 
रागी नहीं । संसार होते हुए संसारी नहीं। मैं तो मात्र जाननरूप हूँ। ऐसा अनुभव करे तो शरीर की 
क्रिया का और राग का कर्त्तापना खत्म हो जावे। जब कर्त्तापना अपने चैतन्य स्वभाव में आ जाता है तब 
पर के करने के अहंकार का अभाव हो जाता है। शरीर की क्रिया का और विकारी भावों का अभाव 
गुणस्थानों के अनुसार होगा परन्तु कर्त्तापने का अभाव अभी हो सकता है। 


अब ज्ञान के महत्व को प्रकट करते हैं-- 


( ५७ ) 


शानादिवेतवकत या तु परात्मनोयों, जानाति हुंत इब वाःपयसोविशेषम्‌ । 

जेतन्यधातुमचल' स सदाधिरुड़ो, जानीत एवं हिं करोति न किडजनापि ॥१४॥ 

अस्वेया्थ-- (इव) जेसे (हंसः) हंस (बाः-पयसो:) जल ओर दूध के (विशेषम्‌) भेद को (जानाति) 
जानता है (तर्थव) वेसे ही (यः) जो ज्ञानी पुरुष (ज्ञानात) भेदज्ञान से (विवेघकतलया) स्व ओर पर को 
पृथक्‌-पृथक्‌ करने की योग्यता से (परात्मनों)) पर-पुदूगल और आत्मा-जीव इन दोनों के (विशेषम्‌) 
: स्वरूपकृत भेद को (जानाति) जानता है (सः) वह-ज्ञानी (सदा) सदा (अचलम्‌) अचल (चेतम्यधातुस ) 
एक मात्र चैतन्य को धारण करने वाले आत्मा को (अधिरुढ़ः) आश्रय लेता हुआ (जानोत एव) जानता 
ही है (किज्चन) किचित मात्र (अपि) भी (करोति) कर्ता (न) नहीं होता । 

सं० टी०--(तु-पुनः, अज्ञानविजुम्भणविकचानन्तरम्‌) अज्ञान के विस्तार को रोकने के बाद 
(जानाति-वेत्ति) जानता है (कम्‌) किसको (विशेषं-प्रेदम) विशेष भेद को (क्यो: ?) किनके (परात्मनों:- 
पुद्गलकमंजो बयोः) पुद्गलजन्य कर्म और जीव के (ज्ञानात्‌ू-भेदबोधमाथ्िित्य) ज्ञान-भेदज्ञान के आश्रय से 
(कया ? ) किसके द्वारा ? (विवेचकतया-सानात्सनोभेंदकस्वरूपतया) विवेचकतया-ज्ञान और आत्मा के भेद- 
कता-स्वरूप के द्वारा (इममर्थ निर्देशंयति) इसी अर्थ को दुष्टान्त से स्फूट करते हैं (हंस इव-यथा मराल:) 
हंस के समान-जंसे हंस (वाः पयसो:-नीरक्षीर॒यो:) पानी और दूध के (भेदम्‌) भेद को (वेति) जानता है 
(तथा ज्ञानी-जीव पुद्गलयोः) वेसे ही ज्ञानी-जीव और पुद्गल के भेदको जानता है (स पुसान्‌ जानीत एय- 
वेस्येष) वह पुरुष जानता ही है (कम्‌ ?) किसको (चंतन्यघातु-चेतनास्वरुपधातुम्‌) चेतन्यधातु (आत्मानं 
वेत्पर्ध:) अर्थात्‌ आत्मा को (किम्भूतस्‌ ?) कंसी आत्मा को (अचलस्‌-स्वस्वभावान्नचलतोत्यबलम्‌) अचल 
अर्थात्‌ अपने चैतन्य स्वभाव से च्युत नहीं होने वाली (सबा नित्यम्‌) हमेशा (अधिरूढ़ः सन्‌ गुणसमभ हमा- 
थितः सन्‌) गुणों के समूह को प्राप्त होकर (होति-निश्चितम्‌) हि-यह अव्यय निश्चित अर्थ का वाचक 
है--अर्थात्‌ निश्चित रूप से (किज्चतापि-किमपि) कुछ भी (न करोति-कत्‌ कर्मक्रियां न विदधालति) 
कर्ता कर्मरूप क्रिया को नहीं करता है।॥।॥१४॥। 

भावार्थ - स्व-स्वरूप का ज्ञाता, शुद्ध द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से ज्ञाता ही है, पर का कर्ता नहीं। 
जब तक पर के कतु त्व का जनक अज्ञान रहता है तब तक ही आत्मा अज्ञाता है! अज्ञान के दूर होते ही 
आत्मा श्ञाता हो जाता है तो ज्ञाता ही रहता है कर्ता नहीं होता ॥१४॥ 

अब ज्ञान से ही भेद की उत्पत्ति होती है यह निरूपण करते हैं-- 
शारादेव ज्वलगपयसो रोष्ठयदोत्यव्यवस्था, शानादेबोह्ुसति लवरास्‍्वाद मेदव्युदास: । 
शानादेव स्व र्सविकस पित्पचे तस्पधातो: क्रोधादेदअ प्रभवति भिदा भिन्‍्दती कतु भाजम्‌ ॥१४ 

अस्वयार्थ --(ज्वलनपयसो:) अग्नि और जल की (ओष्क्य्शेत्यव्यवस्था) उच्णता ओर शीतता की 
व्यवस्था (शानात्‌) ज्ञान से (एव) ही (प्रभवति) प्रयट होता है। (लबगस्वावभ्रेदब्युदास:) व्यकझूजन आदि के 


( ८८ ) 

स्वाद से नमक के खारेषन रूप स्वाद-रस-का-भेदीकरण (शञामात्‌) ज्ञान से (एव) ही (उल्लसति) प्रकाश 
को प्राप्त होता है (स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातोः) अपने अनुभव से विकास को प्राप्त होने वाले नित्य 
चैतन्य स्वरूप आत्मा के (ज) और (कोधादेः) क्रोध, मान, माया, लोभ आदि के प्रति (कल भावम्‌) 
क्तृ त्व को (भिन्‍्दतो) भेदन करने वाली (भिदा) पृथकता-जुदाई (ज्ञानात्‌) ज्ञान से (एव) ही (प्रभवति) 

अतिशय रूप से उत्पन्न होती है। 
सं० टीफा-(प्रभवति-जायते) होता है (सिवा-सेद:) भेद (कस्य ?) किसका (ट्वेल्थादि:-स्वस्य- 
आत्मन:, रस:-अनुभव:, तेन-लिकसन्‌-विकासं गछ्छन्‌ स चासो नित्यः शाश्वत: चेतन्यधातुश्चचेतनालक्षणो: 
धातुस्तस्य, क्रोधादेश्व, कोप-मान-माया-लोभ-मोह-राग-देष-कर्म-नोकमं-सनो-बचन-काम-शोत्रयक्षु झ्ञाण- 
रसन-स्पशंनादेश्य परस्परम्‌) अपने अनुभव से विकासशील चेतन्य स्वरूप आत्मा का और क्रोध-मान-माया- 
लोभ-मोह- राग-द्वेष-क मं-नो क में -नत-वचन-का य-कर्ण नेत्र-ना सिका-रसना और स्पर्शन “त्वचा” आदि का 
आपस में (कृतः ?) किससे (ज्ञानादेव-शुद्धात्मपरिज्ञानात्‌ू-नान्यत एव) ज्ञान-शुद्ध आत्मा के परिज्ञान से 
ही अन्य से नहीं । (किम्भूता) कैसो भिदा-कैसा भेद, (भिन्‍्दतो-विदारयन्सी) भंदन-विदारण-करती हुई 
(कम्‌ ?) किसको (कर्त्‌ भावस्‌-आत्मन: कर्ंणां कत्‌ त्वस्वभावम्‌) आत्मा का कर्मो के करने के स्वभाव को 
(लोकिक ज्ञानादेव सर्वंरसिति प्रकाशयति) लोक व्यवहार के ज्ञान से ही सर्व व्यवस्था होती है यह दिखाते 
हैं - (ओष्ण्घशैत्यव्यवस्था-शोतोष्णयोव्यं बस्थिति: भवति) उष्ण और शीत की व्यवस्था होती है (कयों: ?) 
किनकी (ज्वलनपयसो:-बह्लितप्तनोरयो:) बल्कि से तपे हुए जल की (क्रुतः ?) किससे (ज्ञानादेव-बोधा- 
देव) शान से ही (यथाकश्चिल्लोकिकव्यवहारश:-एकत्री भूतयो: पावकपयसोभेंद निश्चिनोति,) जैसे कोई 
लोकव्यवहार को जानने वाला--एक ही स्थान पर इकट्ठा हुए अग्नि और जल के भेद को निश्चित करता 
है। (अभेदशस्तयोरभेवमेव) अभेद को जानने वाला--तयो:-उन दोनों के अभेद को ही निश्चित करता है 
(तथा ज्ञानो एकत्रोभृतयो: परात्मनोघेंदं निश्चिनोति, नाशानो) वेसे ही ज्ञानी-ज्ञानवान-पुरुष-एकञ-एक 
क्षेत्रावगाह रूप से मिले हुए पर-पुदूगल ओर आत्मा के भेद का निश्चय करता है अज्ञानी-नहीं। (तथा 
उल्लसति-उल्लासं गउछति) वेसे हो उललास-आनन्द को प्राप्त करता है (क:ः ?) कौन (लवणेत्यावि:- 
लकषणस्वावस्य-क्षार-लवणस्थ कदुकास्लव्यअ्जनस्वादात्‌-भेदः विशेष; तस्यव्यूदास: ज्ञानम्‌ ) खारे 
स्वाद वाले लवण-नमक का कड़ वे कसायले व्यञ्जन के स्वाद से भेद के ज्ञान को (कुतः ?) किससे 
(शानावेव-पथा कश्चिद्भरोजनभेदज्ञों व्यअजनलवणयोभेंद व्यक्तं बेति, अभेदज्ञ: हइवं क्षारस्थादं व्यञ्जनमेव 
तथा ज्ञानी-कोधादि ज्ञानयोरेकत्रो मूतयो, पृथक स्वप्तावं परिच्छिनसि, अज्ञानो तु क्रोध्यायसात्मेवेति वेत्ति- 
इति ततपयंम्‌) ज्ञान से ही-जैसे कोई भोजन के भेद को जानने वाला व्यञ्जन और लवण के भेद-विशेतर 
को स्पष्ट रूप से जानता है। अभेद को जानने वाला, यह खारा स्वाद व्यञ्जन का ही है ऐसा जानता है। 
वेसे ही ज्ञानी, क्रोध आदि और ज्ञान--जो एकमेक हो रहे हैं-को अलग-अलग स्वभाव वाला निश्चित 
रूप से जानता है किन्तु अज्ञानो “दोनों की अलग-अलग परिणति को नहीं जानने वाला-पुरुष “बह आत्मा 


( ५६ ) 
ही क्रोधी है” ऐसा --दोनों को एक रूप से-जानता है यही इसका तात्पर्याथं समझना चाहिए ॥ १४५॥ 
इस इलोक में प्रतिवस्तृूपमा अलझ्भार है जंसा कि बाग्भट्ट ने कहा है-- 
अनुपात्तवियादातां वस्तुनः प्रतिबस्तुना। 
यत्र प्रतीयते साम्यं प्रतिवस्तृुपमा तु सा ॥ 

(यत्र) जिस रचना में (वस्तुनः) वस्तु के (अनुपात्तबिवादानाम्‌) अनुपात विवादों की (साम्यम) 
समानता (प्रतिबस्तुना) प्रति वस्तु के साथ (प्रतोयते) मालूम पड़ती है (सा) वह (प्रतिबस्तुपभा) प्रति- 
वस्तृपमा (कथ्यते) कही जाती है॥ 

भावार्थ -जैसा गाथा १३ के भावार्थ में बताया है शान का कार्य जाननेरूप है। अगर कोई तक करे 
कि क्रोध ने ही क्रोध को जाना है जानने वाला कोई अन्य नहीं है तो आचाये अकलंक स्वामी के शब्दों में 
यह कहा जा सकता है कि क्रोध के अभाव को किसने जाना । जब क्रोध ने क्रोध को जाना तब जब क्रोध 
का अभाव हुआ तब किसने जाना कि अब क्रोध नहीं है। इससे साबित होता है कि जानने वाला ऋ्रोधादि 
से भिन्‍न कोई और है। यदि क्रोधादिक के साथ एकरूप होता तो क्रोधादिक के अभाव में उसका अभाव हो 
जाता । परन्तु क्रोधादिक का अभाव होता है और जानने वाला उस समय भी क्रोधादिक के अभाव को 
जानता है। इसलिए जानने वाला व क्रोधादिभाव या क्षमारूप भाव वैसे ही शरीर की क्रिया ये तीन काम एक 
साथ हो रहे हैं इनमें जाननपना चैतन्य से उठ रहा है और क्रोधादिक भाव एवं उनका अभावरूप परिणमन 
कमंसापेक्ष हो रहा है और शरीर की क्रिपा हो रही है। जानने वाला तो मात्र ज्ञाताही है वह तो रागादिरूप 
परिणमन और शरीर की क्रिया से भिन्‍न है। उसका अपनापना तो अपने जाननपने में ही है। जैसे चीनी 
का मीठापना उसके अपने स्वभाव से आ रहा है जिसके अभाव में चीनी का अभाव है और गमंपना और 
ठण्डापना अग्नि के सदृभाव और अभाव की अपेक्षा रखता है गर्मपने के अभाव में भी मिट्ठापने का अभाव 
नहीं है। मीठापना और गर्मेपना दोनों एक साथ एक समय में रहते हुए भी एक अग्निकृत है और एक 
चीनी के स्वभावरूप हैं। ऐसे ही एक ही आत्मा में जाननपना और रागादि एक समय में एक साथ रहते 
हुए भी एक आत्मा के स्वभाव से आ रहा है और एक कर्म कृत है कर्म के स्वभाव से आ रहा है। आत्मा 
अपने जाननपने स्वभाव को भूलकर कर्मकृत भावों का कर्ता बन रहा है यही अज्ञानता है जो निज स्वभाव 
का ज्ञान होने पर ही मिट सकती है। 

अब आत्मा अपने भावों का ही कर्ता है यह बताते हैं-- 

धलानं शानमप्येव॑ कुर्वश्लात्मानशज्जसा । 
स्यात्कर्तात्मात्मभावस्य परभावश्य न क्वचित्‌ ॥१६॥ 


अन्ववाथ-- (आत्मा) आत्मा (अड्जसा) निरचय से (आत्मानम्‌) अपने को (शानम्‌) झञानरूप 
(अपि) या (अजश्ानम्‌) अज्ञान-विपरीत ज्ञान-रूप (कुबंस) करता हुआ (आत्मभावस्म) अपने ही भावों 


( ९० ) 

का (कर्ता) करने बाला (स्थात) होता है (परभावस्थ) पुदुगल द्रव्य के भावों का (कर्ता) करता-करते 
वाला- (क्वजित्‌) कभी भी (न) नहीं (स्थात्‌) होता है । 

सं० दी ०-- (आत्मा-चिद्रृवः) चेतन्य स्वरूप आत्मा (आत्सभावस्य-स्वस्वरुपस्थ) अपने ही स्वरूप 
का (कर्ता-स्यात्‌-भबेत्‌) कर्ता होता है। (कि कुबेत्‌ ?) क्या करता हुआ (अड्जसा-परमार्थतः) परमार्थे- 
निदचय-रूप से (आत्मानसम्‌-स्वस्वरूपम्‌) अपने स्वरूप (ज्ञानम-बोधम्‌) ज्ञान को (अपि-पुनः) भी (एव- 
निश्चयेन) निश्चय से (अज्ञानम-बोधविपयंथम्‌) अजशान-बोध की विपरीतता को (कु्वेन-निष्पावयन्‌) 
करता हुआ (यत्किल-क्रोधो5हमित्यादिवत्‌, वा मोहो:हमित्यादिवच्चपरब्रव्याण्यात्मीकरोति) जो निश्चय 
से मैं क्रोधरूप हूँ इत्यादि की भाँति अथवा मोहरूप मैं हूँ इत्यादि की तरह परद्रव्यों को आत्मारूप करता 
है (आत्मानम्‌) आत्मा को (अपि) भी (परद्रव्यम्‌) परद्रव्य रूप (करोति) करता है (एबम्‌) इस प्रकार से 
(आत्मा) आत्मा (तदा) उस समय (अयस्‌) यह (अज्ञान कर्ता) अज्ञान का कर्ता है। (क्यचित- 
कदाखित्‌) कहीं पर किसी समय (परभावस्य-पुद्गलपर्यायस्य) पुदूगल की पर्याय का (कर्ता) करने वाला 
(न स्थात्‌) नहीं होता है। 

भावार्थ - जैसे ज्ञानी आत्मा अपने ज्ञानमय भावों का कर्ता होता है। वैसे ही अज्ञानी आत्मा भी 
अपने ही अज्ञानमय भावों का कर्ता होता है। इससे भिन्‍न जड़-अचेतन स्वरूप पुद्गल द्रव्य के भावों- 
पर्यायों-परिणमनों का नहीं । इस कथन से यह नतीजा निकाल लेना अनुचित न होगा कि आत्मा निज 
भावों का ही कर्ता था, है और रहेगा। परद्रव्य-पुद्गल के भावों का कर्ता न था, न है और न होगा। इस 
तरह परकत्‌ त्व निषेध सवेथा और सबंदा सिद्धान्तत: सिद्ध होता है। 

अब व्यवहारियों की कु त्व बुद्धि को दिखाते हैं-- 

धात्मा ज्ञान स्वयंज्ञानं ज्ञानादन्‍यत्‌ फरोतिक्िस्‌ । 
परभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ (१७७ 

अन्वथार्थ - (आत्मा) आत्मा (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप है (शॉनम्‌) ज्ञान (स्वथम्‌) आत्मा स्वरूप है 
(अतः) इसलिए (आत्मा) आत्मा (ज्ञानातु) ज्ञान से (अन्यत्‌) अतिरिक्त (किस) क्‍या (करोति) करे 
(आत्मा) आत्मा (परभावस्य) अपने से भिन्‍न पर भाव का (कर्ता) करने वाला (अस्ति) है (अयम्‌) यह 
(व्यवहारिणाम्‌) व्यवहा री-अज्ञानियों का (मोहः) मोह-अज्ञान (अस्त) है । 

सं० टो०- (आत्मा-चिद्रूप:) चेतन्य स्वरूप-आत्मा (ज्ञान॑-बोधम्‌) ज्ञान को (करोति) करता है 
(स्वयम्‌-ज्ञानमेवात्सा) स्वयम-ज्ञान ही आत्मा है (आत्मज्ञानयोद्रेग्यावेशादेकत्थात्‌) क्योंकि आत्मा और 
ज्ञान में द्रव्याथिकनय से एकत्व है। (जानात्‌ू-बोध॑ विहाय, अन्यत्‌-धघट पट मुकुट लकुट शकटादि कि 
करोति ? अपि तु न विवधात्येब) ज्ञान को छोड़कर अन्य, घट, 'घड़ा” पट 'वस्त्र-कपड़ा' मुकुट 'शिरोभूषण- 
सिरमोर' लकुट लकड़ी तथा शकट 'गाड़ी' आदि को क्‍या करता है ? अर्थात्‌ नहीं करता है। (मन्वात्मनो- 
इकतु स्वे गृहसिवमात्मनाकृतसित्यादिब्यवहार: कथमिति चेत्‌) कोई शंका करता है कि यदि आत्मा को कर्ता 


(९१) 


नहीं मानोगे तो 'यह घर मेरे द्वारा बनाया गया है' इत्यादि लोक व्यवहार क्यों होंता है या बसे बनेगा 
तो आचार्य उत्तर देते हैं कि (न, आत्मन: परभावस्याकृतत्यात्‌) आत्मा परभावों का कर्ता न होने से उक्त 
व्यवहार नहीं बन सकता है। (आत्मा-जीवः) जीव (परभावस्य-परपर्यायस्य घटादे: कर्ता,) पुद्गल द्रव्य 
की पर्याय रूप घट का कर्ता है । (व्यवहारिणां व्यायहारिक पुरुषाणां) व्यवहारी पुरुषों का (अबं-आत्मा 
कर्तेत्यादि लक्षण: मोह:-विश्वमः) यह आत्मा कर्ता है इत्यादिरूप मोह-विश्नलम-विपरीतप्रान्ति ही है। (बे- 
खलु परद्रव्याणां परिणामा:-गोरसव्याप्तदधिदुग्धमधुराम्लवत्‌ पुव्गलब्रव्य व्याप्तत्वेत भवन्‍्तो शानावरणा- 


दीनि सवन्ति तानि तटस्थगोरसाध्यक्ष इब न नाम करोति ज्ञानी) गोरस से व्याप्त दूध दध्ि में मिठास और 
खटास के समान पुद्गलद्रव्य से व्याप्त होने के कारण ज्ञानावरण आदि रूप जो पुद्गलद्रव्य के परिणाम 


पर्याय विशेष होते हैं उन स 4को तटस्थ गोरसाध्यक्ष के समान ज्ञानी निश्चय से नहीं करता है ॥१७॥ 

भावारथ--आत्मा, मात्र अपने ज्ञान भाव का कर्ता है। ज्ञान के अतिरिक्त पर-पुद्गलजन्य-ज्ञाना- 
बरणादि कर्मो का कर्ता नहीं । वह तो मात्र उनका ज्ञाता ही है। जैसे गोरस से व्याप्त दुग्ध, दधि आदि 
का कर्ता गोरस ही है। गोरसाध्यक्ष नहीं | वह तो मात्र उनका ज्ञाता ही है। अतएवं गृह आदि का बनाने 
वाला मैं हूँ यह व्यवहार भी निश्चय की दृष्टि में मिथ्या ही है सम्यक्‌ नहीं है। क्योंकि गृह रूप परिणमन 
पुद्गल का पुद्गल में पुदूगल से हुआ है अन्य तो मात्र उसके उस रूप परिणमन में निमित्त ही है ॥१७॥ 

अब कोई आशक्षेप पूर्वक पुद्गल कर्मों का कर्ता जीव है ऐसा कहता है-- 

जोव:ः करोति यवि पुद्गलकर्म नव, कस्तहिं तत्कुरुत इत्यभिश्कूयेव । 

एतहि तीव्ररयगमोहनिवहंणाय, सड्भीत्यंते श्वुणुत प्दृगलकर्मकतु ॥१८॥ 

अन्वयार्थे -- (यदि) यदि (जीव.) जीव (पुद्गलकर्ं) पुद्गलकर्म-ज्ञानावरणादि को (नैथ) नहीं 
(करोति)करता है (तहि) तो (तत्‌) उस पुदूगल कर्म को (कः) कौन (करोति) करता है (इति) इस 
प्रकार को (अभिशद्धूया) आशंका से (एब) निशच्य से (एतहि) अब (वोब्रस्यभोहनिवहंणाय) तीव्र वेग 
वाले मोह के विनाश के लिए (सड्ीत्यंत्रे) कहते हैं कि (पुद्गल करसंकत्‌ ) पुदूगल-कर्म शानावरणादि का 
कर्ता कौन है (यूयम्‌) तुम लोग (श्यूणुत) ध्यान पूर्वक सुनो । 

सं० टी०--(यदि ननु, जैन प्रत्याक्षिपति कश्चित्‌-) जैन के प्रति कोई आक्षेप करता है कि यदि 
(जीव:-आत्मा) जीव-चैतन्य स्वरूप आत्मा (पुद्गलकर्म-पुदृगलमय ज्ञामावरणादिकर्स) पुद्गलकमम-ज्ानाव- 
रणादिरूप पुदूगलजन्य कर्मों को (नंब-करोति-न निर्मापयति) नहीं करता है-नहीं बनाता है (रतहिं) तो 
(तत्‌-पुद्गलकर्स) उस पुद्गल कम को (कः) कोन (कर्ता-कुरुते) करता-बनाता है ? (पुब्गलानां स्वयमचेतस- 
त्वात्‌ कत त्वानूपपत्तें, अतएवं आत्मंत कर्ता लक्ष्यते वक्षेः) क्योंकि पुद्गलद्गव्य स्वभाव से अचेतन जड़ है। 
अंतएव बह कर्ता नहीं हो सकता । इसलिए आत्मा ही उनका कर्ता है ऐसा चतुर पुरुषों का कहना है । 
(इति-अलुना प्रकारेण अभिशंकया-पुर्वफक्षाशकुया) इस प्रकार पूर्वपक्ष की आशडुग से (एब-निश्लम्रेन) 
निरचय से (एसहि-इवानोभू) इस समय (सद्भीत्येले-लिरूप्यते) निरूपण करते हैं (किसर्थम) किस लिए 
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(तौब्रेत्याबि-तोब्ररय:-तीत्र तोब्रतरानुभाग: स चासो सोहश्य विश्षमः, तस्य निवहणं-विनाशनम्‌ तस्मे) अत्यन्त 
तीन्र उदय वाले मोहनीय कर्म के विनाश के लिए (श्वूणुत-आकर्णयत) सूनो (पुद्गलकर्म-पुद्गलात्मक कर्मे, 
द्रव्पभावरूप कत्‌ -पुद्गलपर्यायाणां कत्‌ निष्मादकम्‌) पुद्गलमयकर्म जो द्रव्यभावरूप है वह पुद्गलपर्यायों 
का करता है (आत्मा तु नेमित्तिको हेतुरस्तु) आत्मा तो नैमित्तिक हेतु रहे। (आत्मना कृतमिति तु व्यज- 
हारः) आत्मा के द्वारा किया गया यह तो मात्र व्यवहार है (राज्ा देशे गुणदोषो कृतावित्यादिवत्‌) देश में 
होने वाले गुण और दोष जैसे राजा के द्वारा किये गये कहे जाते हैं (योधैयुंड्धें छुते राशलाकृतमित्यादिवद्ा) 
अथवा योधाओं से किया गया युद्ध जैसे राजा के द्वारा किया गया कहा जाता है वेसे ही पुद्गल से किये 
कर्म आत्मा से किये गये ऐसा व्यवहार में कहा जाता है । 

भावा्--परमार्थत: पुदूगलकम का कर्ता पुद्गल ही होता है। आत्मा नहीं, क्योंकि पुदूगल कर्म 
स्वभावतः अचेतन हैं, वे पुद्गलरूप अचेतन के ही कर्म हो सकते हैं। जीव के नहीं । कारण कि जीव अपने 
बेतन कर्म का ही कर्ता होता है। अचेतन का नहीं जैसे राज्य में प्रजा द्वारा किया गया अच्छा ओर बुरा 
कर्म राजा के द्वारा किया गया कहा जाता है। बसे ही यहां कर्म के विषय में समझना चाहिए कि कर्मों 
का कर्ता तो बस्तुत: पुदूगल ही है, पर आत्मा के साथ उसका सम्बन्ध होने से आत्मा को उसका कर्ता 
कह दिया जाता है यह सब व्यवहार-उपचार है यथार्थ नहीं। 

अब पुद्गल ही कर्म रूप परिणमन करता है यह सिद्ध करते हैं-- 

स्थितेत्यविध्ना खलु पुदूगलस्य, स्वभावभूता परिराम शक्ति: । 
तसयां स्थितायां स करोतिभावम्‌, गसात्मनत्तस्य स एवं कर्ता ॥१६॥ 

अन्ययार्थ- (इति) पूर्वोक्त प्रकार से (पुदूगलस्य) पुद्गल द्रव्य की (स्वभावभूता) स्वभावरूप 
(परिणाम शक्तिः) परिणमन शक्ति (खलु) निश्चय से (अविध्ना) निविध्न रूप (ौस्थिता) स्थित-सिद्ध 
हुई । (तस्याम्‌) उस-परिणाम-शवित के (स्थितायाम्‌) स्थित-सिद्ध-होने पर (सः) वह-पुद्गल (आत्सनः) 
अपने (यम) जिस (भावम्‌) परिणाम को (करोति) करता है (तस्य) उस-परिणाम-का (कर्ता) करने- 
वाला (सः) वह-पुदूगल (एव) ही है । 

सं० टीका-- (खल-इति वितकें) खलु यह अव्यय बितर्क अर्थ का वाचक है। यहां कोई बितर्क 
करता है कि- (इति-पूर्वपक्ष प्रकारेण) पूर्व पक्ष के अनुसार (ननु पुद्गलद्रब्य स्वयभवद्ध सज्जीबे करमेंसावेन 
न परिणमते तस्य सर्वधकस्वभावत्यात्‌ इति चेन्न) पुद्गलद्रव्य स्वतः अबद्ध होता हुआ जीव में कर्मेरूप से 
परिणमन नहीं कर सकता क्योंकि वह सर्वथा एक स्वभाव बाला अपरिणमशील है। आचार्य उत्तर देते हैं 
कि तुम्हारा उक्त कथन ठीक नहीं है (अपरिणामिनों नित्यस्थार्थ क्रियाकारित्व विरोधात्‌) क्योंकि अपरि- 
णमनशील नित्य द्रव्य में अर्थ क्रिया कारिता का विरोध है अर्थात्‌ कूटस्थ नित्य द्रव्य में अर्थ क्रिया नहीं हो 
सकती ।(अर्थक्षिया च ऋूमयोगपश्चाध्यां व्याप्ता ते थ नित्यान्तिवर्तसाने स्वव्याप्यासंकरियामादायापि निवतेते) 
अथ क्रिया, क्रम और यौग पद्म के साथ-व्याप्त है और वे क्र और यौगपञ्य जब नित्य से दूर होते हैं तब 
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अपने द्वारा व्याप्य अर्थक्रिया को लेकर ही दूर होते हैं (साउपि स्वव्याप्यं सत्वभादाय निबलंते) और वह 
अथेक्तिया भी अपने द्वारा व्याप्य सत्वद्रव्य को लेकर हटती है (जीवस्पाबन्धे च संसाराभावात्‌) और जीव 
में बन्ध न होने पर संसार का अभाव होगा (इति युक्‍त्या सांख्यादिना कूटरस्थ नित्यथादिना विध्ल कतुं न 
शक्यते) इस युक्ति से कूटस्थ नित्यवादी सांख्य आदि विध्न करने में समर्थ नहीं हो सकते (वस्लुस्वभावस्य 
निषेद्धुमशक्यत्वात्‌-ज्वलनोव्ण्यबत्‌) क्योंकि-अग्नि की उष्णता के समान-वस्तु के स्वभाव का निषेध नहीं 
किया जा सकता (नन्वात्मा पुद्गलब्र्यं कर्मत्वेत परिणसयति ततो न संसाराभाव इतिचेत्‌) पूर्वपक्षी कहता 
है कि आत्मा पुद्गलद्रब्य को कर्मंरूप से परिणमाता है इसलिए संसार का अभाव नहीं हो सकेगा । आचार्य 
कहते हैं कि यदि तुम्हारा कहना उक्त प्रकार से है (तहि-) तो-हम तुमसे ही पूछते हैं कि (आत्सा स्वयम- 
परिणमसान परिणममान था तत्परिभाभयेत्‌ !) आत्मा स्वत: अपने आप में परिणमन नहीं करने वाले को 
परिणमाता है या परिणमन करने वाले को ? ये दो पक्ष हैं। इसमें से (न तावत्याकतन: पक्ष: कक्षीक्रतेव्य: 
प्रक्षावक्षे:) पहला पक्ष बुद्धिमान्‌ विचारकों को स्वीकार्य नहीं होना चाहिए क्योंकि (अपरिणममानस्यतस्य 
परेण परिणमयित्‌म-शब्यत्यात्‌) जो स्वयमेव अपरिणमनशील हैं उसे दूसरा कोई भी परिणमाने में समर्थ 
नहीं हो सकता। (न हि स्वतोइसतीशक्तिः कतुंमन्‍्येनपायेते ) स्वतः अविद्यमान शक्ति किसी दूपधरे के द्वारा 
उत्पन्न नहीं की जा सकती । (अथोत्तर: पक्ष:) यदि आप दूसरा पक्ष स्वीकार १.रें तो (तब तस्य स्वयसेव 
परिणमनात्‌ परापेक्षणायोगाज्च) तब उस द्रव्य के स्वत: परिणमन से और पर की अपेक्षा न रखने से ही 
(तस्यपरिणामशक्तों रिथितायां-व्यकर्थितायाम) उसकी परिणाम-परिणमन शक्ति के व्यवस्थित होने पर 
(सो5यं पुद्गल:, आत्मनः-स्वस्पस्ययं-भाव॑ परिणाम करोति निष्पाबयति,) वह यह पुदूगल अपने जिस परि- 
णाम को करता-बनाता है (तस्य भावस्य स एव पुदू्गल एवं कर्ता-कारक:ः नान्‍्य: ।) उस परिणाम का वह 

पुद्गल ही करने वाला है, दूसरा नहीं ॥१६॥ 
भावा्--कूटस्थ नित्यवादी सांख्य ने यह आपत्ति उठाई थी कि पुदुगल द्रव्य स्वभावत: अपरि- 
णमनशील है अतएंव वह जीव के साथ स्वयमेव कर्मेरूप से सम्बन्ध को प्राप्त नहीं हो सकता। उसका 
उत्तर देते हुए आचाय॑ ने कहा कि जो द्रव्य परिणमनशील नहीं है वह अर्थ क्रियाकारी भी नहीं हो सकता। 
और जो अर्थ क्रिया कारी नहीं होता वह द्रव्य भी नहीं हो सकता । ऐसी स्थिति में संसार की व्यवस्था ही 
नहीं बन सकेगी । शायद तुम यह कहो कि आत्मा ही पुदुगल को कमरूप से परिणमाता है इसलिए 
संसार की व्यवस्था में कोई बाधा नहीं होगी। तब आचार्य ने दो विकल्प उठाये-- पहला यह कि क्या 
आत्मा-अपरिणामी पुदुगल को कर्म रूप से परिणमाता है ? यदि हां ऐसा कहोगे तो तुम्हारा कहना इस- 
लिए उचित नहीं होगा कि जो स्वयं ही परिणमनशील नहीं है उसे दूसरा कोई भी परिणमन कराने में 
समर्थ नहीं हो सकता । दूसरा विकल्प यह है कि परिणमनशील पुदूगल को आत्मा कर्मरूप से परिणमाता 
है “क्या ?” कदि हां तब तो पुदुगल ही परिणमनशील हुआ ऐसी दशा में पुदूगल में परिणामशक्ति आप के 
द्वार। स्वतः ही स्वीकृत हुई उसके स्वीकृत होने से पुद्गल द्रव्य स्वयं ही कमेंवप से परिणमन करता है यह 
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बात सिद्ध हुई तब तो पुद्गल द्रव्य स्वयं ही कर्म का करता सिद्ध हुआ आत्मा नहीं । क्योंकि अचेतन कर्म 
का करता अचेतन हो होता है चेतन नहीं ॥१६॥ | 
अब सांख्य सम्मत जीव की नित्यता का निरसन- (खण्डन) करते हैं-- 
स्थितेति जोवस्य निरन्तराया, स्वभावभूता परिणामशक्तिः। 
तस्पां स्थितायां स करोति मां, यं स्वस्थ तस्थंत्र भवेत्स कर्ता ॥२०॥ 


अन्वयार्थ - (इति) पूर्वोकत प्रकार से (जीवस्थ) जीव-आत्मा-की (निरन्तराया) अन्तर विघध्नों से 
निर-रहित--अर्थात्‌ निविध्न (स्वनावभता) स्वभाव स्वरूप (परिणामशक्षित:) परिणमनशक्ति (स्थिता) 
स्थित-सिद्ध-हुई । (तस्याम) उस परिणमन शवित के (स्थितायाम्‌) स्थित-सिद्ध होने पर (सः) वह आत्मा 
(स्वस्थ) अपने (यम्‌) जिस (भावस्‌) भाव को (करोति) करता है (सः) वह आत्मा (तस्य) उस भाव 
का (एवं) ही (कर्ता) करने वाला (भवेत्‌) होता है । 

सं० टी ०- (सन्वपरिणामी जोवस्तदा कूटस्थत्वादकारकः स्थात्‌ यदि सो5स्त्वकारकों विक्रियश्चेति 
जेन्न, प्रमाणादीनामकत्‌ कत्वात्तत्फलाभावप्रसद्भात्‌ ) यहां शंकाकार सांख्य कहता है कि जब जीव अपरि- 
णाभी है तब कूटस्थ हुआ और जब कूटस्थ हुआ तो अकारक हुआ और जब अकारक हुआ तो क्रिया रहित 
सिद्ध हुआ ? उत्तर में आचार्य कहते हैं कि तुम्हारा उक्त प्रकार का कहना युक्‍्तियुक्त नहीं है क्योंकि यदि 
जीव को अपरिणामी मानोगे तो वह प्रमाणादि का कर्ता न होने से प्रमाण आदि के फलाभाव का प्रसद्भ 
उपस्थित होगा। (न ह्ाकारकः कश्चित्‌ प्रमाता) साथ ही कोई अकारक प्रमाता नहीं होता है (प्रमात॒त्वा- 
भाषादात्मनोध्प्यक्ाय:) प्रमातापन का अभाव होने पर आत्मा का भी अभाव होगा (गुणाभावे हि गुणिनो- 
ध्प्यभावात्‌ ) क्योंकि गुण का अभाव होने पर गुणी का भी अभाव हो जाता है । 

(ननु स्वयमबद्ध: सन्‌ फ्रोधादिभावेन न परिणसते, इति कश्चित्सांख्य:) यहां कोई सांख्य शंकाकार 
कहता है कि -- जीव स्वभावत: अबद्ध-कर्मों से बंधा हुआ नहीं है अतएवं क्रोधादिरूप से परिणमन नहीं 
करता है (सोहपि न विपश्विववक्ष:) आचार्यकहते हैं कि वह भी बृद्धिमान-विचार चतुर नहीं है। (लब- 
परिणासित्वे संसाराभावप्रसड्भगत्‌) क्योंकि जीव को अपरिणामी मानने पर संसार के अभाव का प्रसद्भ 
उपस्थित होगा । (यदि क्रोधाविसंयोगभावेन परिणमत्यसों जपाजातरक्त संयुक्त स्फटिकयदिति न 
संसाराभावः इति चेत्तहि क्रोधदि: स्वथमपरिणममान परिणममानं वा परिणामय्रेत्‌ ?) शायद तुम यह 
कहो कि जैसे स्फटिक मणि स्वभाव से दवेत होता है पर जथा कुसुम के संयोग से रकतवर्ण हो जाता है 
वैसे ही यह जीव स्वभाव से तो निबंन्ध होने के कारण क्रोधादि से शून्य है पर क्रोधादि के संयोग से 
ऋरेघादिरूप हो जाता है तो हम तुमसे पूछते हैं कि क्रेधादि, अपरिणमनशील जीव को परिणमाते हैं या 
परिणमनशील जीव को ? (न तावदाध:ः पक्षो लक्ष्यों बिपक्षेः) उनमें से पहला पक्ष बृद्धिमान्‌ विपक्षों को 
नहीं देखना चाहिए (स्वयमपरिणसमानस्य परे: कारणान्तरसह्् बंखाबगाहुवत्‌ परिणमयितुंभशक्यत्वात्‌) 


( ९५ ) 
क्योंकि जो स्वयं खुद-व-खुद परिणमनशील नहीं हैं उसे कोई हजारों विभिन्‍न कांरणों से भी परिणमन 
नहीं करा सकता वज्ञावगाह के समान (अथोत्तरस्तहि सिद्ध नः समीहितम्‌) यदि दूसरा पक्ष आपको 
स्वोकार है तो हमारा अभिमत सिद्ध हुआ । क्योंकि हम तो जीव को परिणामी मानते ही हैं उसे आपने 
भो मान लिया अतएव जीव में भी परिणमन शक्ति सिद्ध हुई। (इत्युक्तमुक्‍त्या जीवस्य-आत्मनः) इस 
प्रकार पूर्वोक्त युक्ति से जीव-आत्मा की (या) जो (परिणाम्शक्षित:-शानावरणादि परिणसन सामब्यंत) 
परिणाम शक्ति ज्ञानावरण आदि रूप परिणमन करने की सामथ्य (सा) वह (स्थिता) स्थित सिद्ध-हुई । 
(किम्मता) कंसी (निरन्तरा-निर्विष्ना-विष्नवजिता) निविष्न (पुनः कोदृशा) फिर कसी (स्वभावभूता- 
पारमार्थिकी परानपेक्षत्वात्‌ )स्वभावरूप-दूसरेकी अपेक्षा न रखने से-परमार्थरूप (तथा चोक्तसष्टसहलघाम्‌ ) 
ऐसा ही अष्टसहलस्री में कहा है कि. - (“कारणस्य कार्यात्मनो भवत: क्षेपायोगात्‌ स्वन्नावान्तरानपेक्षणात्‌” ) 
क्योंकि स्वयं ही फ्रार्यरूप में परिणमन करने वाले कारण को किसी दूसरे स्वभाव की अपेक्षा नहीं होती है। 
(यस्यां-स्वभावभूतायां परिणामशक्‍तो स्थितायां सत्याम्‌) उस स्वभावरूप परिणाम शक्ति के स्थित 
सिद्ध होने पर (सः-जोब:) वह जीव (यं-जञानादिलक्षणं स्वस्य-आत्मन:-भावं-स्वभावम्‌) ज्ञानादि लक्षण- 
रूप आत्मा के जिस भाव-परिणाम को (करोति-सृजति) करता-रचता है (स जोवः तस्येब शानादि लक्ष- 
णस्प भावस्थ न पुनरन्यस्य कर्ता-कारकः भवेत्‌-स्यात्‌) वह जीव उस ही ज्ञानादि स्वरूप भाव का कर्ता- 
करने वाला होता है अन्य का नहीं ॥२०॥ 

भावथा--जीव भी स्वभावतः परिणमनशील है अतएवं उसका जो परिणाम समय प्रतिसमय होता 
है उसका कर्ता भी वही जीव होता है उससे भिन्‍न कोई भी द्रव्य उसके उस परिणाम का कर्ता नहीं होता 
है कारण कि अन्य द्रव्य के परिणमन का कर्ता अन्य द्रव्य नहीं होता है यह सिद्धान्त पूववे में युक्तियुक्‍त रूप 

से सिद्ध किया जा चुका है ! 
अब ज्ञानी के ज्ञानमय और अज्ञानी के अज्ञानमय भाव क्यों होते हैं ? यह दो पद्यों द्वारा प्रकट 

करते हैं-- 
शानसथ एवं भावः कुतोभवेद्‌ ज्ञानिनों न पुनरन्यः । 
प्रतानमयः सर्व: कुतोधइ्यमशानिनों नान्‍्यः ॥२१॥। 
अन्यया्थ -- (ज्ञानिनः) शानी के (शानसयः) ज्ञानरूप (एव) हो (भावः) भाव (कुतः) किस कारण 
से (भ्रबेत्‌) होता है (पुनः) और (अन्यः) अज्ञानमय (भावः) भाव (क्रुतः) किस कारण से (न) नहीं 
होता है ! (अज्ञानिनः) अज्ञानी के (सर्वः) सभी (अज्ञानमयः) अज्ञान रूप (अयम्‌) यह (सावः) भाव 
(कुतः) किस कारण से (भबेत्‌) होता है (अन्यः) अज्ञान से भिन्‍न ज्ञानरूप (भावः) भाव (कुतः) किस 
कारण से (न) नहीं (भ्रवेत्‌) होता है ? (यहां यह प्रश्न होता है) 

सं० टीका - (ज्ञानिन: पुंस:) ज्ञानी पुरुष के (हानमय एबं बोध निरयुंत् एज) ज्ञानमय-जञान से 
निभित-ही (कुतः-कस्माद्धेतों) किस कारण से (भवेत्‌-स्यात्‌) होता है? (पुनः) और (अस्यो-भावः) 


(६६ ) 

अज्ञानमय भाव (कुतो) किस कारण से (न) नहीं (स्थात्‌) होता है ? (अशानिन:-क्ानत्यक्तस्थ) ज्ञान से 
रहित के [ठु) तो (अय॑-प्रसिद्धो समत्वाबि लक्षणः) यह प्रसिद्ध ममत्वरूप (सर्व:-समस्तः) समस्त (अज्ञान- 
मंय:-अज्ञामनिर्वतों भावः) अज्ञान से निर्मित भाव (कुतो हेतोर्भवेत्‌) किस कारण से होता है (न पुनरस्यः- 
शानादिलक्षण:) अन्य ज्ञानादि स्वरूप भाव (कुतो न भवेत्‌) क्यों नहीं होता है ? 

भावार्थ--यहाँ पर सवाल है ज्ञानमय भाव कौन से हैं और अज्ञानमय भाव कौन से हैं और अज्ञानी 
के अज्ञानमय और ज्ञानी के ज्ञानमय भाव हो क्यों होते हैं। रागादि शुभभाव अथवा अशुभभावों का 
होना अज्ञानमयी भाव नहीं है चाहे द्रव्यलिगी का उच्च कोटी का शुभ भाव होवे अथवा नरक के नारकी 
का तीव्र कृष्ण लेदयायुक्त अशुभ भाव हो ये अज्ञानभाव नहीं हैं, इसी प्रकार शरीर की अशुभरूप क्रिया 
हो चाहे शुभरूप क्रिया हो यह अज्ञानरूप नहीं हैं। अशान भाव तो तब कहलाता है जब उन शुभ अशुभ 
भावों में यह अपनापना-एकत्वपना, स्वामित्वपना-अहमूपना मानता है। अपने ज्ञानस्वभाव का मालिक 
न बनके पर्याय में होने वाले शुभ-अशुभ भावों में एकत्व बुद्धि करता है अपनापना स्थापित करता है वह 
विकारी भावों में एकत्वपना-अपनापना ही अज्ञानभाव है।। विकारी भाव अज्ञान भाव नहीं है विकारी 
भावों में अपनापना अज्ञान भाव है। क्योंकि ज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव का मालिक है उसमें अपनापना 
एकत्वपना है इसलिए कमेंकृत शुभ-अशुभ भावों में अपनापना-एकत्वपना नहीं है इसलिए ज्ञानी के अज्ञान- 
मय भाव नहीं होते । अज्ञानी क्योंकि अपने निजभाव को नहीं पहचानता है इसलिए विकारी भावों में 
अपनापना जरूर है इसलिए अज्ञानी के सभी भाव चाहे वह द्रव्यलिगी के शुक्ल लेश्यारूप ही क्‍यों न हो 
अज्ञानमयी भाव है और ज्ञानी के चाहे नारकी के कृष्ण लेश्या रूप ही क्यों न हो ज्ञानमय भाव है क्योंकि 
उस नारकी सम्यक्दुष्टि के उन भावों में भी अपनापना नहीं है अपने निज जाननरूप भाव में ही अपनापना 
है। यही कारण है कि छः खण्ड के चक्रवर्ती के भोगों के भाव को भी अज्ञानरूप नहीं कहा और द्रव्यलिंगी 
के परिणामों को अज्ञानरूप कहा है यह विचित्रता समझे तो तत्त्व समझ् में आये । 

अब उक्त प्रइन का युक्तिपूर्ण उत्तर देते हैं-- 

शानितों ज्ञान निव्‌ त्ताः सर्वे भावा भवन्ति हि। 
सर्वेष्प्पश्ांनविवु त्ता भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥२२४ 

अस्वयार्थ --(हि) निरचय से (ज्ञानिन:) ज्ञानी के (सर्वे) सभी (सावाः) भाव (झाननिवृत्ता:) ज्ञान 
से रचे हुए (भबन्ति) होते हैं। (तु) और (अज्ञातिनः) अज्ञानी के (ते) वे (सर्वेष्पि) सभी भाव (अज्ञान- 
लिवताः) अज्ञान से रचे हुए (भ्वन्ति) होते हैं । 

सं० टी०--(हीति-यस्मात्‌ कारणात्‌) जिस कारण से (ज्ञासिनः पूंसः) ज्ञानी पुरुष के (सर्वे- 
निल्िला:) सब-निखिल (भावा:-परिणामाः) भाव-परिणाम (ज्ाननिवु सा:-शाननिव्यस्ता:) ज्ञान सै- 
निष्पादित-रचित (भवन्ति-जायन्ते) होते हैं (जानादु-शाननिव सा एवं ावा) ज्ञान से, ज्ञानरचित भाव ही 

(प्रथा जश्ब॒नद जातितो जा? बूनद पात्र कुण्डलादय:) जैसे जन्बूनद जाति-सुवर्ण की जाति-से जम्बूनव- 


(९७) 
सुवर्ण के पात्र-भाजन वर्तेन तथा कुण्डल आदि | (तु-पुनः) किन्तु (अज्ञानिनः-पुंस:) अज्ञानी पुरुष के (ते- 
प्रसिद्धा: अहूंकारादयः) वे-प्रसिद्ध अहड्भार आदि (सर्वेष्पि-समस्ता अपि) समस्त (अज्ञाननियुत्ता ये अशान- 
सया एव) अज्ञान रूप हो (भबन्ति-जायन्ते) होते हैं (यथा कालायतमयादधावात्‌ कालायसपात्रवलयादयः) 
जैसे लोहमय भाव से लोहमय वर्तन, कड़ा आदि (तथाज्जञानतस्तु अज्ञाननिव त्ता एवं भावाः) वंसे ही 
अज्ञान से तो अज्ञानमय हो भाव होते हैं । (तथाचोक्तम्‌) कहा भी है-- 
इंताद्‌ देतमद्वतादइंत छल जायते । 
जोहाल्लोहमयं पात्र हेम्नोहेमसय तथा।। 

अर्थात्‌ (यथा) जैसे (दतात्‌) द्वेत से (इतम्‌) द्वेत (अद्वेताइ) अद्वेत से (अद्वेत॑) अद्वेत (जआायते ) उत्पन्न 
होता है (लोहात) लोह से (लोहमयम्‌) लोह रूप (पात्रमू) भाजन-बतंन (जायते) उत्पन्न होता है (हेम्नः) 
सुवर्ण से (हेसमयम्‌) हेम-सुवर्ण रूप (पात्रम) पात्र - (जायते) होता है। 

अन्ययार्थ - जैसे स्वर्ण जाति से स्वर्णमथ, लोह जाति से लोहमय,-ही कुण्डल, कड़ा आदि बनते हैं, 
उनसे भिन्‍न जाति के नहीं वेसे ही ज्ञानी के ज्ञान से बने हुए ज्ञानरूप ही भाव होते हैं, अज्ञानरूप नहीं। 
और अज्ञानी के अज्ञानरूप ही भाव होते हैं, ज्ञानरूप नहीं | द्वेत से द्वेत ही बनता है, अद्वेत नहीं। और 
अद्वत से अद्वेत ही बनता है, द्वेत नहीं । यही तो यथार्थ वस्तु स्थिति है अन्य नही ओर अन्य प्रकार नही । 

भब अज्ञान से ही कर्मबन्ध होता है यह दिखाते हैं--- 

धजानसयभावानामज्ञानी व्याप्प भूमिकास्‌ । 
व्रव्यकमं निभित्तानों भावानामेति हेतुताम्‌ ॥२३॥ 

अन्वया्ध--(अज्ञानी) अज्ञानी-ज्ञानस्वरूप से विपरीत पुरुष (अज्ञानसय भावानाम्‌) अज्ञानमय 
भावों की (भूसिकाम्‌) भूमि को (व्याप्य) व्याप्त करके (द्रव्यकर्म मिमित्तानाम्‌) द्रव्यक्म-ज्ञानावरणादि 
के निमित्तरूप (भावानाम्‌) भावों की (हेतुताम) हेतुत्व को (एति) प्राप्त करता है। 

सं० टीका-- (अज्ञानो-ज्ञानच्युतः पुमान्‌) ज्ञान से पतित पुरुष (एति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है 
(काम ?) किसको (हेतुतां-कारणताम्‌) कारणता को (केषाम्‌) किनकी ((्रब्येत्यावि:-अव्यकर्सणां झाना- 
बरणादोनां निमिसानि-कारणानि तेषां भावानां पर्यायाणां-मिम्यात्वाविरतिकषाययोगप्रमादादि रूपाणाम्‌) 
द्रब्यकर्म-ज्ञानावरण आदि के निमित्त-कारण-भूत भिथ्यात्व, अविरतति, कषाय, योग और प्रमाद आदि रूप 
भावों की (कि कृत्था) क्या करके (व्याध्य-प्राप्प) प्राप्त करके (काम ?) किसको (सूसिकां-स्थानम्‌) भूमि 
का स्थान-को (केषास्‌ ?) किनके (अज्ञानमय भावानां-मिथ्यात्वाविश्तिकषाययोगलक्षणानाम्‌) मिथ्यात्व, 
अविरति, कषाय और योग स्वरूप अज्ञानरूप भावों की ॥२३॥ 

साया् --मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये पांच भाव, कर्मबन्ध के हेतु हैं। इनमें 
मिथ्यात्व भाव ही अज्ञानमय भाव है क्योंकि इसके होते हुए जीव को यथार्थ पदार्थ का यथार्थ ज्ञान नही 
हो पाता किन्तु विपरीत-अयधार्थ-जो वस्तु जैसी है उसका वैसा ज्ञान नहीं कर, उससे उल्टा ही ज्ञान होता 


(६€८ ) 

है। अतएवं वह अनन्त संसार के बन्ध में कारण होता है। इस मिथ्यात्व के नाश होते ही सम्यकत्व का 
प्रादुर्भाव होता है। सम्यक्त्व के होने पर ज्ञान अपने यथार्थ स्वरूप में प्रकाशमान होने लगता है तब अशान 
का अर्थ विपरीत ज्ञान न होकर अल्पज्ञान होता है और केवलज्ञान का अभाव भी होता है। सम्यक्त्व सहचर 
' ज्ञान बन्ध का कारण नही होता क्योंकि वह आत्मा का स्वभ्ावभूत ज्ञान है और जो स्वभाव होता है वह 
बस का कारण नहीं होता । यदि स्वभाव ही बन्ध कारण मान लिया जाय तो मुक्त की प्राप्ति ही दुर्लभ 
हो जावेगी, दुलंभ ही नहीं प्रत्युत असम्भव हो जावेगी अतः मिथ्यात्व के अभाव के पश्चात्‌ अविरति आदि 
ही बन्ध के कारण होते हैं ऐसा समझना चाहिए ॥२३॥ 

अब नयों के पक्षपात का निपात सुख का कारण है यह निरूपण करते हैं-- 

य एव मुक्त्वा नयपक्षपातं स्वरूपगुप्ता निवसल्ति नित्यम । 
विकल्पजालच्युतश्ञान्तचितत्तास्त एवं साक्षादमृतं पिवन्ति ॥२४॥ 

अन्वयार्थ - (ये) जो भव्य पुरुष (नयपक्षपातम्‌) नय के पक्षपात को (सुक्स्था) छोड़ कर (नित्यम ) 
हमेशा (एव) ही (स्वरूपगुप्ताः) अपने चेतत्य स्वरूप में मरन (निवसन्ति) रहते हैं। (विकल्पजालच्युत- 
” शान्तचित्ता:) विकल्पों रागद्वेषजनित दृष्ट और अनिष्ट कल्पनाओं से रहित अतएव शांत चित्त वाले (ते) 
वे भव्य पुरुष (एव) हो (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष रूप से (अमृत) अमृत को (पिवन्ति) पोते हैं। 

सं० टोका (थ एव योगिनः) जो योगो-साधु महापुरुष (निवसन्ति-तिष्ठन्ति) स्थित रहते हैं 
(नित्यं-निरम्तरम्‌-आजस्मपर्यन्तम्‌) निरन्तर हमेशा जीवनपयंन्त (किस्भूता: सन्‍्तः) कंसे होते हुए ? 
(स्वरूपगुप्ता:-स्वरूपे-निजचित्र॒पे गुप्लिगोंपन येषां ते) अपने चेतन्य स्वरूप में जिनका गरुप्ति-गोपन-रक्षण 
है यहां ('अध्वाविष्यः इति )-इस (जैनेन्द्र-सूत्रेण) जेनेन्द्र व्याकरण के सूत्र से (अस्त्यथें अः) अस्ति के अर्थ में 
'अ' प्रत्यय होता है। (कि कृत्वा ?) क्या क रके (मुक्त्वा-हित्वा) त्याग करके (कम्‌-) किसको (नयपक्षपातस- 
नयातां-अपि कर्म बद्धमबढ्ध सेत्यादि रूपाणां, नयेषु वा पक्षपात:-समत्वाभिनिवेशस्तम) आत्मा कर्मों से 
बंधा हुआ है और कर्मों से बंधा हुआ नहीं है इत्यादि नानाविध रूप नयों के अथवा नयों में पक्षपात- 
ममत्वरूप परिणाम-को (त एव पुरुषा:) वे हो पुरुष (नं मुक्त्वा-) नय को छोड़कर (पिवन्ति-पानं 
कुदवन्ति-आस्वादयन्तीत्यथे:) पान करते आस्वादन करते हैं। (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्षरूप से (किस ?) 
किसे (अमुतं-न खियते येन परमात्मध्यानेत तवमृतम्‌-परमात्सध्यातुमृंक्तिनिवासिल्वेनसरणानिवहुकत्वात ) 
परमात्मा के जिस ध्यान से मरण नहीं होता है बह अमृत कहा जाता है अर्थात्‌ क्‍योंकि परमात्मा के 
ध्याता का मुक्ति में निवास मरण का निरोधक है (किम्भूता: सम्तः) कैसे होते हुए ? (जिकल्पेत्यादि:-- 
बिकल्पानां जाल समूहः तेन च्यूतं-रहित शान्तं-उपशर्म प्राप्तं-लिसं मानस येषान्ते) जिनका चित्त नाना 
विकल्पों से रहित होने के कारण अत्यन्त शान्त है ॥२४॥ 

भावा्ं--आत्मा कर्मों से बेंधा हुआ है यह व्यवहार नय का कथन है। आत्मा कर्मों से बँधा हुआ 
नहीं है यहू निश्चयनय का अपना विवेचन है। ये दोनों नय अपने-अपने विषय में सम्यक्‌ हैं जब ये सापेक्ष 


( ९९ ) ह 

हो पर जब दोनों में से किसी एक को ही दूसरे की अपेक्षा न करते हुए मुख्य रूप दे दिया जाता है तंबं 
वही नय मुक्ति में बाधक सिद्ध होता है क्योंकि मुक्ति का मार्ग तो एक ही है पर उसके साधन दो हैं एक 
निएचयरूप और दूसरा व्यवहार रूप। निश्चयरूप साधन मुख्य है और व्यवहार रूप साधन गौण है 
इनमें से जब किसी एक को ही निरपेक्ष रूप से अपनाया जाता है और दूसरे की ओर दृष्टि डालकर भी 
नहीं देखा जाता है तब आत्मा मुक्ति से अनन्तों कोश दुर रह जाता है अतः साधक का कतंव्य हो जाता 
है कि वह दोनों के पक्ष को छोड़कर आत्मसाधना के मार्ग पर आरूढ़ हो ॥२४॥। 

अब नयों का पक्षपात क्‍या है ? और उसका त्याग क्‍या है ? इसका वर्णन करते हैं-- 

एकस्यबद्धों न तथा परस्यथ चिति हयो्द विति पक्षपातोी । 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु लिल्चिदेश ॥२४॥ 

अन्वयार्थ -- (आत्मा) आत्मा (एकस्थ) एक व्यवहार नय की अपेक्षा से (बद्धा) कर्मों से बंधा हुआ 
है (तथा) और (अपरस्थ) दूसरे निश्चय नय की अपेक्षा से (बढ्धः) कर्मों से बेंघा हुआ (न) नहीं है (इसलि) 
इस प्रकार से (चिति) चैतन्य स्वरूप आत्मा के विषय में (दयो:) दोनों-ब्यवहार और निश्चय-नयों के (हो ) 
दो (पक्षपातौ-पक्षपातः) पक्षपात है (यः तत्त्वबेदों ज्युतपक्षपातः) जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है (तस्य) उस 
तस्वज्ञ के (खलु ) निएपुचय से (मित्यम्‌) हमेशा (खिल) चित्स्वरूप आत्मा (जचिदेब) चित्स्वरूप अःत्मा ही है। 

सं० टी ०--(एकस्य-व्यवहारिकनयस्थ पर्यायाथिकसंशकस्य नयस्थासिप्रायेभात्मा बद्ध:-कर्मलिति- 
बड्धः) एक व्यवहारिक अपर नाम पर्यायाथिक-तय के अभिप्राय से आत्मा कर्मों से बंधा हुआ है (संथा- 
तेनेब प्रकारेण, परस्य-निश्चयनयस्य-द्रव्याधिकसंसशकस्य तयस्थाभिप्रायेणात्मा न बद्ध: कर्मभिः) वेसे ही 
दूसरे निश्चय अपर नाम द्रव्याथिक नय के अभिप्राय से आत्मा कर्मों से बेंघा हुआ नहीं है। (इति-अमुना- 
प्रकारेण) इस प्रकार से (चिति-चिद्पे) चेतन्य स्वरूप आत्मा में (हयो:-उभयोर्नयमो:-ब्रृध्याधिक पर्याया- 
थिकयोः) दोनों-द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयों के (द्वौ-उभौ) दो-- (पक्षपातो-अभिनिवेशों स्तः) पक्ष- 
पात-अभिप्राय हैं (य:-कश्चित्‌) जो कोई (तस्थवेदी-परमार्यवेसा सन्‌) यथार्थ वस्तु स्वरूप का ज्ञाता होता 
हुआ (च्युतपक्षपात:-बद्धेतरयोनेययों: पक्षपातरहितः भबजतोत्यध्याहायंभ) बद्ध और अबद्ध नयों के पक्षपात- 
अभिप्राय-से रहित है “यहाँ भवति इस क्रिया का अध्याहार किया है” (तस्य) उस (तस्थवेबिमः) तत्त्व- 
वेदी के (खल॒-इति-मियमेल) नियम से “यहां खलु अव्यय नियम अथे में आया है” (नित्यं-मिरन्तरम) 
निरन्तर-हमेशा (चितृ-चेंतन्‍्यम्‌) चेतन्‍्य (चिदेद-लानस्वरूपमेज) शान स्वरूप ही (अस्ति-भवति) है 
(साक्षात्‌ केबलक्ञानीभबतीति याबत्‌) जब तक साक्षात्‌-प्रत्यक्षरूप से केवलज्ञानी होता है ॥२५॥ 

भावार्थ - नय सम्बन्धी राय आखिर राग ही तो है जब तक राग है तब तक वीतराग नहीं कहा 
जा सकता या हो सकता क्योंकि केवली होने के लिए पूर्व वीतराग होना अत्यन्त आवश्यक है इसलिए 
शुद्ध नय का भी पक्ष-राग नहीं होता चाहिए । राग का पूर्वरूपेण अभाव ही बीतराग है और वही केवल- 
ज्ञान के होने में पूर्णतया सक्षम कारण है बिना उसके हुए केवलज्ञानावरण कमे का क्षय नहीं हो सकता 


( १०० ) 
और उसके क्षय के बिना केवलज्ञान का अखण्ड प्रताप और प्रकाश कथमपि सम्भव नहीं । अतः नय का 
राग भी हैय है ॥२५॥ 
बढ्ध और अबद्ध नये के पक्ष के समान अन्य का पक्ष भी हैय है यह बताते हैं-- 
एकस्य सूढ़ी न तथापरल्य चिति दयोद्ाविति पक्षयाती । 
यरतत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२६॥ 


अम्वयायथें- (आत्मा) आत्मा (एकस्य) एक नय का (म्‌ह़ः) मोह करने वाला (अस्ति) है (तथा) 
वेसे ही (अपरस्थ) दुसरे तय का (मृढः) मोह करने वाला (न) नही (अस्ति) है (इृति) इस तरह से 
(हयो:) दोनों नयों का (चिति) चैतन्य स्वरूप आत्मा के विषय में (हो) दो (पक्षपातों) पक्षपात-अभिष्राय 
(स्तः) हैं (यः) जो (तस्ववेदी) यथार्थ पदार्थ का ज्ञाता (च्युतपक्षपात:) दोनों नयों के पक्ष व्यामोह-से 
रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा (चित) चित स्वरूप जीव (चिदेव ) 
चित्स्वरूप ही (अस्ति) है (मोहो और अमोही दोनों से रहित जेसा है वेसा मात्र अनुभव में 
आता है)॥२६॥ 
पुनइच-- 
एक्स्य रक्तो न तथा परस्यथ चिति द्योहा[विति पक्षपाती । 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यात्ति लित्यं खलु चिह्चिदेव ॥२७॥ 
अल्वयाथें-- (जोबः) जीव (एकस्य) एक नय के विषय (रक्त:) रागी (अस्ति) है। (तथा) और 
(परस्थ) दूसरे तय के विषय में (रक्‍्तः) रागी (नास्ति) नहीं है । (इति) इस तरह से (हयोः) दोनों नयों 
का (चिति) चैतन्य स्वरूप जीव के विषयें (द्वो) दो (पक्षपातरों) पक्षपात (स्त:) हैं, किन्तु (य:) जो 
(तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला (च्युतपक्षपात:) उक्त प्रकार के पक्षपात से रहित है (स्व) 


उसके (नित्य) निरन्तर (ख़लु) निश्चय से (चित्‌) चित्स्वरूप जीव (चित्‌) चित्स्वरूप (एब) ही 
(अस्ति) है ॥२७।॥। 


पुनइच -- 

एकस्प दुष्टो न तथा परस्य चिति हयोर्दाविति पक्षपातों । 

यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चिह्चिदेव ॥२५६॥ 

अन्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकर्य) एक नय से (िष्ट:) देषी (अस्ति) है (था) और (परस्य) 

दूसरे नय से (दुष्टः) द्वेषी (नास्ति) नहीं है (इति) इस प्रकार से (थिति) चैतन्य स्वरूप आत्मा के विषय 
में (द्यो:) दोनों तयों के (दो) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्तः) हैं किन्तु (यः) जो (तस्वबेदी) तस्वज्ञ 
(च्युतपक्षपातः / 'क्षपात से शून्य (अस्ति) है (तस्य) उसके (नित्यंमू) सदा-- (खल) नियम से (चित) 
चेतन्य स्वहूप आत्मा (चितृ) चैतन्य रूप (एबं) ही (अस्ति) है ॥२५॥ ! 


( १०१ ) 
पुनहच--- 
एकस्य कर्ता ने तथा परस्य जिति हयोहाविति पक्षपातो । 
यस्तरववेदी ध्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्य खलु चित्चिदेद ॥२६॥ 
अन्ययार्थ--(जीव:) जीव (एकस्त) एक नय से (कर्ता) कर्ता (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) 
दूसरे नय से (कर्ता) कर्ता (नास्ति) नही है (इति) इस प्रकार से (खिति) चैतन्य के विषय में (हयो:) 
दोनों नयों के (हो) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्वः) हैं परन्तु (यः) जो (तस्‍्त्ववेदो) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपातः) 
दोनों के पक्षपात से रहित है (तस्थ) उसके (नित्यम) हमेशा (खल) नियम से (चित) चेतन्य स्वरूप 
आत्मा (घित्‌) चैतन्य स्वरूप (एव) ही (अस्ति) है ॥२६।। 
पुनश्च सब ->> 
३ एकस्य भोक्ता न तथा परस्थ चिति हयोदञविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं ललु चिब्चिदेव ॥३०॥ 
अन्वयार्थ--(एकस्य) एक नय का पक्ष है (भोक्‍ता) जीव भोगने वाला (अस्ति) है (तथा) और 
(परस्थ) दूसरे नय का पक्ष है जीव (भोकता) भोगने वाला (नास्ति) नहीं है (इति) इस प्रकार (चिति) 
चित्स्वरूप जीव के सम्बन्ध में (हयो:) दो नयों के (द्ौ पक्षपाते) दो पक्षपात है (यः) जो पुरुष (तस्ववेद्ी) 
तत्त्व को जानने वाला (च्यूतपक्षपातः) पक्षपात से रहित है (तस्थ) उस तत्त्वज़् के (खलु) निश्चय से 
(नित्यम्‌) सदा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (चिदेव) चेतन्यरूप ही (अस्ति) है।।३०॥ 
पुनरुच -- 
ट एकस्य जीवो न तथा परस्य चितिहयोदविति पक्षपातों । 
पतस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थाध्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥३१॥। 
अन्वयार्भ -- (एकस्य) एक नय के (जीवः) जीव जीव (अस्ति) है (तथा) ओर (परस्थ) दूसरे नय के 
(जीवः) जीव जीव (नास्ति) नहीं है (इति) इस प्रकार से (चिति) चेतन्यरूप आत्मा के विषय में (दयो:) 
दोनों नयों के (हो) दो (पक्षपातो) पक्षपात (स्तः) हैं। किन्तु (यः) जो (तसस्‍््वचेदी) तत्व को जानने 
वाला (ध्युतपक्षपातः) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम) हमेशा 
(चित्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा (चिदेव) चेतन्य रूप ही (अस्ति) है ॥३१॥ 
पुनर्च-- 
के एकस्य सुक्ष्मों न तथा परस्य चिति हयोहाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेबी चज्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चित्चिदेव ॥३२।। 
अन्थयार्थ --(एकस्य) एक नय के (सुक्ष्मः) जीव सूक्ष्म (अस्ति) है (था) और (परस्य) दूसरे नय 
के (नास्ति) सूक्ष्म नहीं है (इति) ये (हथो:) दोनों नयों के (द्वो) दो (पक्षपातौ) पक्षपात (स्लः) है किन्तु 
(यः) जो (तत्त्ववेबी) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपातः) पक्षपात से रहित (भत्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम 
से (नित्यम) हमेशा (खित्‌) चैतन्यस्वरूप आत्मा (चिबेव) चेतन्यस्वरूप आत्मा ही (अस्ति) है।॥।३२॥ 


( १०२ ) 
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एकस्य हेतुर्न तथा परस्य चितिदयोदविति पक्षपातों । 
पस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिह्चिदेव ॥३३॥ 
अन्ययार्थ - (एकस्य) एक नय के (हेतुः) जीव हेतु (अस्ति) है (तथा) और (परस्थ) दूसरे नय के 
(हेतुः) हेतु (नास्ति) नहीं है (इति) इस तरह से (चिति) आत्मा के विषय में (हयो:) दोनों नयों के 
(हो) दो (पक्षपालों) पक्षपात (स्तः) हैं किन्तु (यः) जो (तस््यवेदो) तत्त्व को जानने वाला (ब्युतपक्ष- 
वातः) पक्षपात से शून्य है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्मम्‌) सदा (चित) आत्मा (चितृ) आत्मा 
(एव) ही (अस्ति) है ॥॥३३॥ 


पुनह्च -- 
एकस्य कार्य ने तथा परस्य चितिहयोददविति पक्षपातों। 


यस्‍्तसस्‍्ववेदी च्युतवक्षपातस्तस्थास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥३४।॥) 
अन्ययार्थ- (एकस्प) एक तय के (कार्यम्‌) जीव कार्य (अस्ति) है (तथा) ओर (परस्य) दूसरे नय 
के (कार्यम्‌) कार्य (न) नहीं (अस्ति) है । (इृति) इस तरह से (चिति) आत्मा के विषय में (हयो:) दोनों 
नयों के (द्वौ) दो (पक्षपातो) पक्षपात है किन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला (च्यूतपक्ष- 
पातः) पक्षपात से शून्य है (तरय) उसके (खलु) निश्चय से (नित्यभ) हमेशा (खित्‌) आत्मा (चित) 
आत्मा (एव) हीं (अस्ति) है ॥३४॥ 
पुनइच- 
एकस्प भावों न तथा परस्य चितिहयोदहविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदो च्युतपक्षपातत्तस्यास्ति नित्यं खलु लिच्चिदेव ॥३५४॥ 
अन्वयार्थ---(एकस्थ) एक नय के (भावः) जीव भाव (अस्ति, है (तथा) और (परस्य) दूसरे नय के 
(भावः) भाव (नास्ति) नहीं है (इति) इस तरह से चिति) आत्मा के विषय में (हयो:) दोनों नयों के 
(हो। दो .पक्षपातो। पक्षयात (स्तः) हैं। किन्तु (4:) जो (तस्वबरेदी) तत्त्व को जानने वाला (ध्यूलपक्रपातः) 
पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य। उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) सदा (खित्‌) आत्सा (चित) चित्‌. 
स्वरूप (एव) ही (अस्ति) है ।२५॥ 
पुनश्च -- 
एकस्य चेको त तथा परस्प चिति हृयोहाविति पकपाता । 
यस्तस्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्य ललु चिझ्िदेव ॥३६॥ 
अन्ययार्थ - (आत्मा)- (एकस्थ) एक नय के (एकः) एक (अस्ति) है (तथा) भोर (परस्य) दूसरे 
नय के (एकः) एक (न) नहीं (अस्ति। है अर्थात्‌ अनेक है (इति) इस प्रकार से (चिति) चेतन्य के विषय में. 
(हयो:) दोनों नयों का (दो) दो (पक्षपातौ पक्षपात (स्तः) हैं । किन्तु ,यः) जो (तत्त्ववेदी) तसस्‍्वज्ञ पुरुष 


( १०३ ) 
(ब्युतपक्षपात:। दोनों नयों के पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (बित्यम्‌) सदा 
(खितृ) आत्मा (खित्‌) चित्स्वरूप (एब) ही (अस्ति) है ३६॥ 
पुनह्च -- 
एकस्प सासतो न तथा परस्य चितिदयोद्राजिति पक्षपातों । 
पत्तर्ववेदी ज्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३७॥ 
अस्वयार्थ --(एकर्य) एक नय के (सान्त:) आत्मा अन्तसहित 'अस्ति है (तथा! और (परस्य) 
दूसरे नय के (सान्तः) सान्‍्त-अन्तसहित (न) नहीं (अस्ति) है (इति) इस प्रकार से (चिति) चेतन्य के विषय 
में (हुयो:) दोनों नयों को (हो) दो (पक्षपातरो। पक्षप।त स्तः) है, किन्तु (यः) जो (तसत्त्वजेद्री) वस्तुस्वरूप 
का वेत्ता (च्यूतपक्षपातः; पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खल) नियम से (नित्यभ्र) हमेशा 
(चित्‌) चेतन्य-आत्मा (चित्‌। चित्‌ू-आत्मा (एब) ही (अस्ति) है ।!३७॥ 
पुनहइच-- 
एकस्य नित्यों न तथा परस्य चितिद्योद्धाोबिति पक्षयातों । 
यस्तस्ववेदी ब्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिश्चिदेव ॥३८॥ 
अन्ययार्थ - (एकस्य) एक नय के (नित्यः) जीव नित्य (अस्ति) है। (तथा) और (परस्य।) दूसरे 
नय के (नित्यः) नित्य (न) नहीं (अस्ति) है अर्थात्‌ अनित्य है। (इति) इस प्रकार से चिति) चैतन्य आत्मा 
के विषय में (हयो:) दोनों नयों के (दौ) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्तः) है। किन्तु (यः) जो (तस्तवेदी) 
तत्त्वज्ञ (ध्युतपक्षपात: पक्षपात्त से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा 
(चित्‌) चेतन्य आत्मा (खित्‌) चैतन्य आत्मा (एव) ही (अस्ति) है ॥।१५॥ 
पुनइच-- 
एकस्य वाच्यों न तथा परस्य चितिद्रयोदर्थिति पक्षपातो । 
यस्तस्ववेदी ज्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु लिच्चिदेव ॥३६॥ 
अन्वयार्थ -- (आत्मा) आत्मा (एकल्य) एक नय के (बास्यः) वाच्य-कहने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
(परस्थ दूसरे नय के (बाक््य:) वाच्य-कथनीय (न) नहीं (अस्ति) है (इति . इस प्रकार से (चिति) आत्मा 
के विषय में (द्योः) दोनों नयों के (द्वौ) दो (पक्षपात्रौ) पक्षपात (स्तः) है किन्तु (थ:) जो (तस्वबेदी) तत्त्व- 
वेदी- वस्तु स्वरूप का जानने वाला (च्युतपक्षयातः) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (सल्य) उसके (खलु) 
नियम से (नित्यम्‌) सदा (जित्‌) चितृ-आत्मा (चित्‌) आत्मा ,एव। ही (अस्ति) है ॥॥३६॥ 
पुनरच-- 
एकस्पय नाना न तया परस्य च्रितिहयोदविति पक्षपातों । 
यस्‍्तरववेदी ज्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्य ललु चित्रियवेव ॥४०॥ 


( श्ण्ड ) 


अन्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकस्य) एक्रनय के (नावा) नानारूप (अस्ति) है (तथा) और 
(परस्प) दूसरे नयके (नाना) नानारूप (न) नहीं (अस्ति) है। (इति) इस प्रकार से (लिति) चेतन्य के 
विषय में (हयोः) दोनों नयों के (हो) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्तः) हैं। किन्‍्तू (यः) जो (तस्‍्त्यबेदी) 
. तस्वज्ञ (च्युतपक्षपात:) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) सदा 
(खित्‌) चेतन्य स्त्ररूप आत्मा चित्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा (एव) ही (अलि) है ॥॥४०॥ 
पुनरच-- 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्य चवितिद्ययोदाविति पक्षपातौ । 
यस्तत्त्यवेदी च्यूतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेध ॥४१॥ 
अन्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकस्य) एक नयके (चेत्य:) चेत्य-जानने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
और (परस्य) दूसरे नय के (चेत्यः) चेत्य-जानने योग्य (न) नहीं (अस्ति) है (इृति) इस प्रकार से 
(चिति) चैतन्यमय जीव के विषय में (दयो:) दोनों नयों के (हो) दो (पक्षपाती) पक्षपात (स्तः) है कितु 
(गः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञाता है, (ध्युतपक्षयातः) पक्षपात से रहित (अल्ति) है (तल्य) उसके (खलु) 
निरचय से (नित्यम) हमेशा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (एव) ही (अस्ति) 
है ॥४१।॥ 
पुनरच-- 
एकस्य हृश्यो न तथा परस्य चितिद्रयोद्ञविति पक्ष पातौ । 
यस्तत्त्ववेदोी च्युतपक्ष पातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४२॥ 
अन्वया्थ -- (आत्मा) जीव (एकस्य) एक नयके (दृश्यः) दृश्य-- देखने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
ओर (परस्य) दूसरे तय के (वृश्य:) देखने योग्य (न) नहीं अश्ति) है। (इति) इस प्रकार से (चिति) 
आत्मा के विषय में (दयौः) दोनों नयों का (द्वी) दो (पक्षपाती) पक्षपात (स्तः) हैं किन्तु (यः) जो 
(तस्ववेदी) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपात:) पक्षपातरहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से ( नित्यम ) 
हमेशा (चित्‌) चेतन्य (चित्त) चितन्य (एव) ही (अस्ति) है ॥४२॥ 
पुनइच-- 
एकस्य वेदयो न तथा परस्थ चितिहयोहाविति पक्षपातों। 
यस्तत्ववेदी ध्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४३॥ 
अन्वयार्थ --(आत्मा) आत्मा (एकस्य) एकनय के (वेद्य:) वेदन करने--जानने योग्य (अस्ति) 
है (वथा) और (परस्य) दूसरे नय के (बेद्यः) जानने योग्य (न) नहीं (अस्ति) है (इति) इस. प्रकार से 
(जिति) आत्मा के विषय में (दयोः) दोनों नयों के (हो) दो (वक्षपातौ) पक्षपात (स्तः। हैं किन्तु (यः) जो 
(तर्ववेदी तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपातः) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम ) 
हमेशा (चत्‌) चैतन्य-आत्ता (चित) चेतन्य आत्मा (एब) ही (अल्ति) है ॥४३॥ 
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पुन्इच-- 
:.... एकस्थ भातों ने तथा परस्य जितिदयोद्ञविति पक्षपातो । 

यस्तत्ववेदी ज्युतपक्ष पातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥४४॥ 
अन्थयार्थ - (आंत्मा) जोव (एकस्य) एकनय के (भातः) प्रकाशमान (अस्ति) है (तथा) और 
: (परस्य) दूसरे नय के (भातः) प्रकाशमान (मं) नहीं (अस्ति) है (इति) इस प्रकार से (लिति) आत्मा के 
विषय में (इयो:) दोनों नयों के (हो) दो (पक्रपातौ) पक्षपात (स्लः) हैं किन्तु (यः) जो (तस्थवेदी च्युत- 
पकषातः) तत्त्ववेत्ता पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा (खित्‌) 
चित्स्वरूप आत्मा (चित) चित्वरूप (एव) ही (अल्लि) है ॥४४॥। 
सं० टी०--( पुर्वबव व्यास्येयामि मूढ़रक्तेतरादि पदपरियर्तनेन “२६-४४”) अर्थात्‌-२६वें पद्च से 
लेकर ४४वें पद्म तक मूढ़ रक्‍तो आदि पदों के परिवर्तेत के साथ पहले के समान व्याकश्यान करना 
चाहिए। 
भावार्थ -यहाँ पर नयों के पक्षपात को छुड़ाकर निज स्वाव में गुप्त होने का उपदेश है । वस्तु 
द्रव्याथिक+पर्यायाथिक “वस्तु है । पूरी वस्तु का ज्ञान करने के लिए द्रव्याथिक दृष्टि के विषयभूत वस्तु 
का और पर्यायाथिक दृष्टि के विषयभूत वस्तु का ज्ञान करना जरूरी है। एक, वस्तु के एक अकेले पर से 
भिन्‍न निज स्वभाव को वताता है तो दूसरा उस वस्तु के साथ संयोगादिक एवं विकारी अथवा विकार- 
रहित अवस्था का परिपादन करता है। द्रव्यदृष्टि से पर्यायदृष्टि का स्वरूप सर्वेथा विपरीत है। द्रव्य- 
दृष्टि जब कि ध्रौव्य स्वरूप को बताती है तब पर्यायदृष्टि उत्पाद व्यय को बताती है। द्रव्यदृष्टि जब 
गुणों को जो भ्रौब्य है उन्हें बताती है तब पर्यायदृष्टि जो नाशवान और उत्पन्न होने वाली अवस्था 
को बताती है क्‍योंकि वस्तु को उत्पाद व्यय भ्रौव्य रूप बताया है एवं गरुणपर्ययवद्द्रव्यम्‌ कहा है। 
पर्यायदृष्टि जब आत्मा को कर्म से बंधा--अशानी, रागी, द्वेषी, कर्त्ता, भोक्‍ता, जीव, सूक्ष्म, हेतु आदि रूप 
बताती है वहाँ द्रव्यदृष्टि इनका निषेध करती है कि आत्मा कर्मों से बंधा नहीं है-शानरूप है, राग-देष 
से रहित, कर्त्ता-भोक्‍ता से रहित, दश प्राणों से जीने वाला नहीं, सूक्ष्म और हेतुरूप नहीं है वह तो मात्र 
ज्ञाता-दुष्टा रूप है। जब एक दृष्टि बताती है कि आत्मा किसी का कार्यरूप नहीं है, भावरूष नहीं है, अनेक 
नहीं है अर्थात्‌ नित्य है शब्दों से नहीं कहा जा सकता अर्थात्‌ शब्दातोत है, नाना रूप नहीं है अर्थात्‌ एक- 
रूप है, चैत्य नहीं है अर्थात्‌ अचेत्य है, दष्यरूप नहीं है अर्थात्‌ अदृश्य है, बेदने योग्य नहीं है अर्थात्‌ अवेच् 
है । जबकि उससे विरोधी दूसरी नय उसका निषेध करती है। इस प्रकार से द्रव्यदुष्टि के विषयभूत वस्तु 
को और पर्यायदृष्टि के विषयभूत वस्तु को जानकर किसी भी दृष्टि का पक्षपात नहीं करता है। दृष्टि 
तो वस्तु को समझने के लिए जरूरी है । नय वस्तु को बदली नहीं कर सकती । जब पर्यायदृष्टि से अपने 
आपको देखा तो रागादिरूप परिणमन करता हुआ शरीरादि से युक्त कम से बंधा भेदरूप दिखाई 
बैता है उसी समय अपने आपको जब ह्रव्यदृष्टि से देखते हैं तो एक अकेला ज्ञानशेन से अभेद, अखण्ड 
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दिखाई देता है इस दृष्टि में न रागादि है, न शरीरादि है, न कर्म का बंध है। एक दृष्टि जब विकार और 
संपोगों को बतातो है तब दूसरी दुष्टि अनादि अनन्त निज स्वभाव को दिखाती है दोनों दृष्टि अपनी-२ जगह 
पूर्ण सत्य हैं परंतु जैसे रूपये की दो साइड होती है और हरेक साइड दूसरी साइड की अपेक्षा लिए हुए है दूसरी 
साइड का निषेध नहीं करती ऐसेही सामान्य विशेषात्मक वस्तु है। सामान्य में विशेष नहीं, विशेषमें सामान्य 
नहीं, सामान्य के बिना विशेष नहीं, विशेष के बिना सामान्य नहीं ऐसा वस्तु के स्वरूप का श्रद्धान करना 
है। वस्तु में जो विकार है उसका जानना भी उसको छोड़ने के लिए जरूरी है और स्वभाव को जानना 
भी जरूरी है क्योंकि उस रूप रहना है। इसलिए वस्तु के पूर्ण स्वरूप को समझ कर ज्ञानी द्रव्याथिक 
पर्यायाथिक किसी भी दृष्टि का पक्षपात नहीं करता। नयों के द्वारा वस्तु को जान कर निज स्वभाव 
में रमण करता है जो सब नयों से अतिक्रांत है । 
अब नयों के पक्ष से निरपेक्ष हो आत्मानुभूति का उपदेश देते हैं-- 
स्वेच्छा समुच्छुलदनल्पविकल्पजालासेयं व्यतीत्य महतों नयपक्ष कक्षाम्‌ । 
प्रस्तव हैः समरसेकरसस्वभाव॑-स्व॑ भावमेकमुपयात्यनुभूतिमाश्रम्‌ ॥४४॥ 
अन्ययार्थ --(एवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (स्वेछछा समुच्छलदनल्पविकल्पजालामृ) अपने आप उठते 
हुए महान विकल्पों के समूह वाली (महतोम्‌) विशाल-बड़ी भारी (नयपक्षकक्षाम्‌ ) नयों के पक्षों की श्रेणी 
को (व्यतोत्य) दूर करके (अन्त्बंहिः समरसंक रसस्वभावम्‌) भीतर और बाहर समता रस रूप अद्वितीय 
रस जिसका स्वभाव-स्वरूप है ऐसे (अनुभूतिमात्नम) अनुभव स्वरूप (एकम्‌) एक-अद्वितीय (स्वम) अपने 
(भावम्‌) स्वभाव को (उपयाति) प्राप्त करता है ॥४५॥ 
सं० टी०--(एकम्‌) एक (स्वम्‌-आत्मीयम्‌) आत्मीय-अपने (भावम्‌-स्वभावम्‌) स्वभाव का (अनु- 
भूतिमात्रमू-अनुभवमेव) अनुभव को हो (उपयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है। (किम्भूतमृ-स्वम्‌) कैसे 
अपने स्वभाव को (अन्तरित्यादि:-अन्तः-अभ्यन्तरे, बहि-बाह्ये, यः सम्रस:-साम्यरसः, स एवं एक:-अद्वितोय: 
अस्वाध्ममानरस स्वभाव:-स्वरूपंयस्य तत्‌) भीतर और बाहर अद्वितीय समतारस ही जिसका स्वरूप है 
(कि कृत्वा) क्या करके (एबस्‌-उकत विशतिपशोक्‍त नमप्रकारेण) पूर्वोक्त बीस पद्यों में कहे गये नयों के 
अनुसार (नपपक्षकक्षां-नयपक्षाड्रीकारस ) नयों के पक्षों की मान्यता को (व्यतोत्य-हित्वा) त्याग करके 
(किस्भूताम) कंसी को (स्वेच्छेत्यादि:-स्वेच्छया समुच्छलन्तश्य तेघ्नन्तविकल्पाश्च तेषां जाल॑-सम्‌हो 
यस्‍्या: सा ताम्‌) अपनी इच्छा से उत्पन्न होने वाले अनन्त विकल्पों के समूह जिसमें विद्यमान हैं ऐसी 
(महतीम्‌-महाप्रसर प्राप्ताम्‌) अत्यन्त विस्तृत--अर्थात्‌ विस्तार वाली ॥४५॥ 
भावार्थ --आत्मा कर्मों से बंधा है रागादि रूप परिणमन कर रहा है शरीर से संयोग को प्राप्त 
है ये सब भी विकल्प है और आत्मा एक है, अकेला है शानदशेन-मयि है अखण्ड है अविनाशी है यह्‌ 
भी विकल्प है। जब तक दोनों में से किसी भी प्रकार के विकल्प में लगा हुआ है तब तक वस्तु के 
स्वाद से वंचित है इसलिए आत्म अनुभव के लिए समस्त विकल्पों को छोड़कर परिधि को लांघ कर 
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केन्द्र के सन्‍्मुख होने पर ही आत्म अनुभव होता है। परिधि तो पर्याय है केन्द्र स्वंभाव है। परिधि पर 
खड़ा होकर चाहे परिधि का विकल्प करे चाहे केन्द्र का विकल्प करे विकल्प ही है। परन्तु केन्द्र पर 
आकर केन्द्रह्प अपने को अनुभव करना है । परिधि का अतिक्रम किए बिना केन्द्र पर नहीं पहुंच 
सकता । परिधि पर जन्म-जन्मांतर तक दौड़ता रहे तो भी केन्द्र पर नहीं पहुंच सकता। आचार्यों ने 
संसार शरीर भोगों से हटाकर आत्मविकल्प में लग वाया और वहाँ से भी हटाकर आत्मा में 
लगाना है ॥४५॥ 

अब विकल्पों के समूह को तिरस्कृत करते हुए निज स्वरूप को दिखाते हैं-- 

इन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌, पृष्कलोश्चलविकल्पवोचितिः । 
यस्य विस्फुररणामेव तत्क्षराम्‌ कृत्स्नमस्थति तदस्मिचिन्मह: ॥४६॥ 

अन्वयार्थ - (एवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (पुष्कलोज्वलविकल्पवीचिभि:) अतिशय रूप से उठने वाले 
विकल्प रूप तरज्ों के समूह से (उच्छलत) उछलते हुए (इृदम्‌) इस (क्ृत्स्नम) सारे (इन्द्रजालस) इन्द्र- 
जाल को (तत्क्षणम) उसी समय-उत्पन्न होनें के समय (एव) ही (यस्य) जिस आत्मिर्क तेज का (स्फ्र- 
णसम्‌) प्रकाश (अस्थति) दूर कर देता है--रोक देता है (तत्‌) वह (चिस्महः) चंतन्यमय तेज (अहम) मैं 
(अस्मि) हूँ ॥४६॥ ' 

सं० टी०--(यस्य-चिन्महसः) जिस चैतन्यमय तेज का (बिस्फुरणमेब-प्रकाशनमेज) प्रकाशन ही 
(इदम्‌-प्रसिद्धमू) इस-प्रसिद्ध (मसतदरयहसित्यादिरूपल्‌) यह मेरा ओर मैं इसका इत्यादि रूप (कृत्स्नम- 
समस्तम्‌) सब (इन्द्रजालं-महेन्द्राविशारत्रप्रणोतविद्यासादृश्यत्वादसद्रपत्वाच्चेदं सर्वभिद्रजालम्‌) इन्द्रजाल- 
महेन्द्र आदि के द्वार। रचित शास्त्रस्थ विद्या की समानता से असद्‌ रूप इस सारे जंजाल को (तत्क्षणम्‌ 
उदयकालम्‌) तत्काल-उदय-उत्पत्ति के समय (अस्यति-निराकरोति) निराकरण-दूर कर देता है। (किस्स्‌- 
तम्‌ ?) कंसे (3च्छलत्‌-अधिक-प्रापयत्‌) उछलते हुए-अधिकता को प्राप्त होते हुए (काम्िः ?) किन्‍्हों से 
(पुष्कलेत्यादि:-विकप्ससत्वादिरूपा: संदू हपारत एव बीचय: कतलोला: बहुलारताश्च ता: उच्चलन्त्य:-ऊरध्वं 
प्राप्लुवस्थथश्व ता जिकल्पवीचयस्ताधिः) विकल्प ममत्वादि रूप सद्धुल्प तद्गप अत्यधिक ऊपर को उछलने 
वाली तरज्ों से (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) वह प्रसिद्ध (चिन्महः-चित्स्वरूपधाम) चेतन्य स्वरूप तेज (अस्मि- 
भवासि) मैं हें ॥॥४६।॥। 

भावार्थ -शरी रादि पर पदार्थ को अपना मानना सड्भूल्प है। और मैं सुखी हूँ, मैं दुःखी हूं, मैं क्रोधी 
हूँ मैं मानी हूँ इत्यादि विकल्प हैं। ये सद्भुल्प ओर विकल्प निरन्तर आत्मा को आकुलित करते रहते हैं। 
तत्त्वज्ञानी स्वपर विवेकी उक्त समस्त सद्भुल्प और विकल्पों से अपने को भिन्‍त करके जब आत्मिक 
अखण्ड तेजपुञ»ज का अनुभव करता है तब वे सभी सद्भूल्प और विकल्प स्वभावतः विलय को प्राप्त हो 
जाते हैं यह है आत्मानुभव का साक्षात्‌ सुफल । 

विकल्पों के आधीन वस्तु का परिणमन नहीं है वस्तु तो जैसी है वैसी ही है यह विकल्पों के द्वारा 


( (०८ ) 
बदली नहीं जा सकती। अज्ञानी परवस्तु का आश्रय लेकर विकल्प के द्वारा उस वस्तु को अपनी बनाता है। 
वस्तु तो भिन्‍न ही है। उस विकल्प का कर्ता बनके उस विकल्प को अपने रूप करके वह उस वस्तु का 
कर्ता बन जाता है ये विकल्प पर वस्तु का आश्रय लेने से बनते हैं। विनाशिक हैं। एक विकल्प करके यह 
अपने को दु.खी बना लेता है और एक विकल्प करके अपने को सुखी मान लेता है। इन विकल्पों के नाश 
का उपाय है कि विकल्पों का कर्ता न बनके विकल्पों का ज्ञाता बने । मैं विकल्प करने वाला नहीं मैं तो 
जो विकल्प कर्म के सम्बन्ध से हो रहे हैं उनका जानने वाला हूँ ऐसा अपने स्वभाव का अवलबम्बन लेने से 
बिकल्प पैदा ही नहीं होते ॥४६॥ 
अब समयसार का चिन्तन करते हैं-- 
चित्स्वभावभरभावितभावाभावभावप रमार्थ तय कम । 
बन्धपद्ध तिमपास्यथ समस्‍्तां चेतये समयसारसपारभ्‌ ॥४७॥॥ 
अन्वयार्थ -- (अहम ) मैं (समस्ताम्‌) सम्पूर्ण (बन्धपद्धतिम) बन्ध की परिपाटी को (अपास्य) दूर 
करके (वित्स्वभावभरभावितभावासावभावपरमार्भतया) चैतन्य स्वरूप के समूह रूप से प्राप्त उत्पाद 
व्यय भ्रौ्यरूप को यथार्थता से (एकम्‌) अद्वितीय - एक है ऐसे (अपारम्‌) अपार (समयसारम्‌) समय- 
शुद्ध आत्मा को (चेतये) अनुभव करता हूँ । 
सं० टीका - (चेतये-चिन्तयामि-ध्यानविषयोक्रोमीत्यर्थ:) मैं चिन्तन-ध्यान का विषय-करता हूँ 
(कम्‌-) किसको (समयसारम्‌ सम्यक्‌-अयल्ति-गच्छान्ति-निजगुणपर्यायानिति समयाः पदार्था,, अथवा समयन्ति 
जानन्ति स्वरूपधिति आत्मन:, तेषां मध्येसार: श्रेष्ठस्तभू) जो अपने गुण और पर्यायों को भलो भाँत्ति 
प्राप्त करते हैं वे समय-पदार्थ कहे जाते हैं अथवा जो अपने खास स्वरूप को भली भाँति जानते हैं 
उन्हें आत्मा कहते हैं उनमें जो सारभूत है उसको (किम्सूतम्‌ ?) कंसे समयसार को (अपारस- 
गुणपाररहितस्‌) गुणों के पार-अन्त-से रहित अर्थात्‌ अनन्त (पुनः) फिर कैसे ? (एकसम- 
अद्वितोयम्‌) अद्वितीय-असहाय (कथा-?) किससे (चिदित्यावि-चिदेव स्वभावों यस्थ स चित्स्वसाव:- 
आत्मा,-तस्थभर:-अतिशय:-प्रतिक्षणं-त्रिलक्षणोपादानलक्षण: तेन भाविता:-निष्पादिता:, भावाभावभाषा:, 
भूबते इति भाव:-उत्पाद:, अभाव: पूर्व पर्यायः, भवनं-साथ: व्रव्यरूपेण प्रौध्यता, हन्दः, तेषां परमार्थता- 
सत्यता-एकार्थता तया) जिसका स्वभाव चैतन्य है वह आत्मा, उसका प्रति समय होने वाला उत्पाद व्यय 
प्रोष्यरूप जो भर-अतिशय, उससे निष्पन्न हुई उत्पाद व्यय और ध्रौव्य की सत्यता रूप एकार्थता से 
(कि हृत्वा) क्या करके (अपास्य छित्बा) छेदन करके- (काम्‌-बन्धपद्धतिस्‌-कर्मंबन्धश्षेणीम्‌ू) कर्म बन्ध की 
श्रेणी को (समस्तामृ-निखिलाम्‌) सारी (प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशरूपाम्‌) प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और 
प्रदेशबन्ध स्वरूप ॥४७॥। 
भावार्थ --कर्म के सम्बन्ध से विकल्प उठते हैं यह कर्म का कार्ये है। कर्म के कार्य को कर्म के खाते 
में डालें उसमें अपनापना छोड़ें । विकल्प का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध कर्म के साथ है चेतना के साथ नहीं 


ह ( १०९ ) 
है विकल्प से यह सिद्ध होता है कि अभी राग भाव विद्यमान है। कर्म के कार्य को अपने से भिन्‍न जान॑- 
कर शुद्ध चेतन का अनुभव करना ही कार्य की सिद्धि है। वह चेतन मात्र ज्ञान गुण के द्वारा पकड़ में आता 
है। जब तक स्वरूप का अनुभव नहीं है तब तक नयों के विकल्‍प उठते हैं जहां वस्तु का अनुभव हुआ 
सभी विकल्‍प का अभाव है। उदाहरण के लिए एक व्यक्ति को हम नहीं जानते उसको लेने को स्टेशन पर 
जाते हैं बताने वाले ने उसका सब प्रकार का हुलिया बताया है उसको विचार करते जाते हैं। स्टेशन पर 
एक तरफ खड़े होकर सबके साथ उस हुलिया को मिलाते हैं जिसके साथ मिलान बेठ जाता है उसको 
ग्रहण कर लेते हैं कि “यही है” ऐसा ग्रहण होते ही सभी विकल्प खत्म हो जाते हैं। यही बात आत्मत्त्व 
के प्रति भी है इस नय से ऐसा है उस नय से ऐसा है इस प्रकार के विकल्पों को उठाते रहते हैं, परन्तु जब 
वस्तु स्वरूप सामने होता है समूचे विकल्प खत्म हो जाते हैं । 
आत्म अनुभव करने के लिए पहले आगम से द्रव्याथिक +-पर्यायाथिक रूप जैसी वस्तु है उसका 
उस प्रकार निर्णय करें। फिर कर्म और कर्म के फल में व नैमित्तिक भावों को पर जांवकर अपने को 
ज्ञानस्वभाव द्वारा उनसे भिन्‍न करे, ज्ञान में भी जो ज्ञान के विशेष हैं उनको गौण करके अनन्त गुणों को 
द्रव्य में अभेद करके मात्र एक अकेले सामान्य ज्ञान के पिण्ड को आपही अभिन्‍नरूप अनुभव करें। जब 
ऐसा अपने को अपनेरूप अनुभव होता है तब रागादि-कर्मादि का तो पता ही नहीं चलता कोई विकल्प 
वहां पर नहीं रहते । “मैं हूँ” इस विकल्प को भी जगह नहीं है। शरीर से सर्वंथा भिन्‍न रह जाता है यह 
अलग दिखाई देने लगता है यह आत्म अनुभव का फल है। जो मृत्यु में घटता है वह प्रत्यक्ष आप ही देख 
लेता है फल यह होता है कि मृत्यु भय बिलय हो जाता है फिर भूल कर भी नहीं कहता कि शरीर में हूँ 
यह मेरा है | मतिश्रुत ज्ञान की पर्याय अपने अखण्ड चेतन्य स्वभाव को अपने में ज्ञेय बनाती है और अपने 
रूप आपही अनुभव करती है यह आत्मदशशेन दर्शनोपयोग का विषय है। अत: निविकल्प है। जब तक 
ऐसा अनुभव नहीं होता तब तक आत्मा सम्बन्धी विकल्पों को ही अनुभव न मान ले नहीं तो द्रव्य स्व- 
भाव से वडब्य्वित रह जायेंगे। विकल्प भी बहुत गहरे होते हैं। विकल्पों में एक रूप होकर यह अपने को 
उसी रूप मानता आया है कहीं आत्मा के विकल्पों में एकरूप अपने दो आत्म अनुभवी न मान बेठे। 
यही गलती कहीं द्रव्यलिगी के बनती है वह पकड़े हुए तो आत्म विकल्प है परन्तु मान रहा है आत्म 
अनुभव ॥४७॥ 
अब समयसार का शब्दतः पाठ करते हैं-- 
झाक्रामह्विकल्पभावयसचल पक्षनंपानां विना 
सारो यः समयस्य भाति निर्भ तेराश्याद्यमानः र्वयम्‌ । 
विज्ञानंकरसः स एव भगवात्‌ पुण्मः प्राराः पुसान्‌- 
ज्ञान दांनमप्ययं किसयवा यत्किड्चनेकोउप्ययम्‌ ॥४६८॥ 
अन्ययार्थ--(नयानास्‌ ) नयों के (पक्षैः) पक्षों के (बिना) विना (अचलस्‌) निशचल (अविकल्प- 
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भावम्‌) निविकल्प भाव को (आकामन्‌) प्राप्त करता हुआ (निभृतेः) निश्चल-एकाग्रचित्तवान्‌ पुरुषों के 
द्वारा (स्वयम्‌) स्वत:-स्वभावतः (आस्वाद्यममानः) आस्वादन अनुभवन-किया जाने वाला (विज्ञानेकरसः ) 
विज्ञान रूप अद्वितीय रसवान्‌ (समयस्य) समय-आत्मा-का (यः) जो (सारः) सार (भाति) शोभित होता 
है। (सः) वह (एब:) यह आत्मा (भगवान्‌) भगवान्‌ (पुष्यः) पत्रित्र (पुराणः) पुराण (पुसान्‌) पुरुष है 
(अयम्‌) यही (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अस्ति) है (अयम्‌) यही (दर्शनम्‌) दर्शन (अपि) भी (अस्ति) है (अथवा) 
अथवा (किस) बहुत कहने से क्या (यत्‌) जो (किज्चनपि) कुछ भी (अस्ति) है (अयम्‌) यह (एक:) एक 
ही (अस्ति) है । 
सं० टीका- (यः) जो (समयस्थ-पदार्थस्य मध्ये सार:-उत्कृष्ट: आत्मेत्यर्थ:) पदार्थों में उत्कृष्ट-- 
अर्थात्‌ आ/मा (स्वयं-परप्रकाशाद्यभावेन) स्वत:-पर-प्रकाश आदि पर पदार्थ की सहायता के विना (भाति- 
शोभते) शोभित होता है। (नयानाम्‌-बद्धमुढ़ादीनाम्‌) बद्ध मूढ़ आदि विविध भेदों में विभकत-नयों के 
(पक्षेः-अज्भीकारं:) पक्षों के अज्ञीकार के (बिना-अन्तरेण) विना (निर्भ तैः-निश्चले:-एकापग्रता-तेर्योगिभिः) 
निभृत-निश्चल अर्थात्‌ एकाग्रता को प्राप्त योगियों के द्वारा (आस्वाह्ममान:-ध्यानविषयोक्रियमाणः) 
आस्वादन-अनुभवन-ध्यान का विषय किया जा रहा । (अचलम्‌-निश्चलं यथा भवतितथा) निशचल जैसे 
हो वेसे (अथवा अविकल्पभावस्थ विशेषः) अथवा निश्चल यह अविकल्प भाव का विशेषण है (अविकल्प- 
भावम्‌-विकल्परहितभावस्‌) विकल्पों से शून्य आत्मा के परिणाम को (आक़ामन्‌-स्वीकु्वन्‌) स्वीकार 
करता हुआ (पुन:-किम्भूत: ?) फिर कंसा (विज्ञानंकरस:-बिज्ञानस्थ-विशिष्टबोधस्य, एकरस: यः सः) जो 
विशेष ज्ञान का-अद्वितीय रस है वह (पुमान-आत्मा) आत्मा (भगवान्‌-ज्ञानो) ज्ञानवान्‌ (पृण्य:-प्रशस्तः) 
पुण्य-प्रशस्त (पत्रिन्नो वा) अर्थात्‌ अति स्व८छ पवित्र (पुराण:-चिरन्तनकालीन:-पुरातन इत्यर्थ:) चिरकाल 
का अर्थात्‌ बहुत पुराना (अयं-आत्मा) यह आत्मा (ज्ञानं-बोधः) ज्ञान-बोधरूप है वर्योकि (ज्ञानव्यतिरेफेण 
तस्यानुपलभ्य सानत्वात्‌) ज्ञान से अतिरिक्त-भिन्‍न-रूप से उसकी उपलब्धि सम्प्राप्ति नहीं होती है। (अपि- 
पुनः) और (अयम्‌) यह-आत्मा (बशन-सत्तालोचनमात्रम्‌ सस्यकत्वं बा आत्मेब) दर्शन-सामान्य अवलोकन 
रूप अथवा सम्यग्दर्शन स्वरूप आत्मा ही है। (अथवा कि बहुना) अथवा अधिक कहने से क्या ? (बिकल्पेन 
कि साध्यं ? न किसपि) विविध विकल्पों-विचारों से क्या सिद्ध हो सकता है अर्थात्‌ कुछ भी नहीं (यत्कि- 
ठ्खनचारित्रं सौख्यमु) जो कुछ भी चारित्र या सुख है सो (किड्चित्‌ एकोप्ययं अद्वितीय आत्संब-आत्मव्य- 
तिरेकेण तेषां अनुपलभ्यमानत्वात्‌-आत्मस्वरूपत्वाच्च स्वरूपस्वरूपिणोरेकत्वात्‌) एकमात्र आत्मा ही है 
क्योंकि आत्मा से पृथक्‌ रूप में ज्ञान आदि को उपलब्धि नहीं होती है अथवा ज्ञान आदि स्वभावतः आत्म- 
स्वरूप ही हैं क्योंकि स्वरूप और स्वरूपवान्‌ में एकत्व होता है ॥॥४८॥ 
भाषाय--आत्मा स्वयं ही सम्यग्दर्शन है, स्वयं ही सम्यग्शान है और स्वयं ही सम्यकचारित्र है। 
आत्मा से जुदा न तो सम्यक्त्व है न सम्यग्शान है और त सम्यकचारित्र ही है क्योंकि आत्मा में और 
उक्त सम्यर्दर्शनादि में कोई भी प्रदेश भेद नहीं है मात्र विवक्षा भेद कहा जाता है स्वरूप भेद से नहीं 


(१११ ) 
क्योंकि गुण और गुणी में आगयमिक दृष्टि से ही नहीं प्रत्युत्‌ द्रव्यदृष्टि से भी अभेद ही है । 
पर्याय को गौण करके द्रव्य स्वभाव को मुख्य करके ज्ञान के विशेषों को पांचइन्द्रिय और मन से 
हटाकर ज्ञान स्वभाव के सन्मुख करके एक अभेद अखण्ड वस्तु को अपने रूप अनुभव करना है। अपने को 
चैतन्यरूप अनुभवन ही सम्यक्दर्शन है वही सम्यसज्ञान है और उसी रूप एक हो जाना लीन हो जाता 
ठहर जाना वही सम्यकचारित्र है इसलिए आत्मा ही दर्शनज्ञान चारित्र स्वरूप हैं । समुद्र से लहर उठी 


वह उसी में समा गयी । पानी का बुदबृदा जहाँ से उठा था बहीं समा गधा । नदी अलग थी तब तक 
नदी थी जब समुद्र में गिर गयी तब नदी नहीं रही समुद्र ही रहा ॥४५॥ 


अब आत्मा की गमनागमनता को सिद्ध करते हैं-- 
दुरं भूरि विकल्पजालगहने भ्राम्यन्निजौघाच्च्युतो 
दूरादेव विवेकनिम्नग सनाज्नीतो निजौघं बलातू । 
विज्ञानंकरसस्तदेकर सिनामात्मानमात्माह रन्‌ 
आत्मन्येव सदा गतानुगततामायात्ययं तोयवत्‌ ॥४९॥ 
अन्वयार्थ--(त्तोयबत्‌ ) जल के समान (निजौधात्‌) अपने विज्ञानघन समूह से (च्युतः) स्खलित- 
परिभ्रष्ट हुआ अतएव (भ्रिविकल्पजालगहने) अत्यधिक विकल्पों के जाल रूप जंगल में (द्दरम््‌) दूर तक 
(भ्राम्यन्‌) परिभ्रमण करता हुआ (दूरावेब) दूर से ही (विवेकनिम्नगभनात्‌) स्वपर भेद विज्ञानरूप ढालने 
वाले मार्ग में गसन करने से (निजोघम्‌) अपने विज्ञान घन समूह में (बलात्‌) बल पूर्वक (नीत:) लाया 
गया इसलिए (तबेकरसिनाम्‌) अद्वितीय आत्म रसास्वादियों को (विज्ञानेकरसः) एक विज्ञान रस वाला 
ही अनुभव में आने वाला ऐसा वह (अयम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (आत्मानम) आत्मा को (आत्मनि) 
आत्मा-अपने-में (एब) ही (आहरन्‌) स्थिरता करता हुआ (सदा) हमेशा-सर्वदा (गतानुगततामभ्‌) विज्ञान- 
घन स्वभाव में (आयाति) आ मिलता है । 
सं० टी ०--(तदेकरसिनाम्‌-तस्मिन्‌,-आत्मनि एकः-अद्वितोयः रसः येषां तेषां योगिनाम्‌) जिन 
योगियों की आत्मा में एक-अद्वितीय रस विद्धमान है उनका (अयम्-प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (आत्मा-चिद्रषः) 
आत्मा-चेतन्य स्वरूप जीव (आत्मनि-एव-स्वस्वरूप एव) अपने स्वरूप में ही (गतानुगतताम-गमनागमन- 
तामू) गमन आगमन पने को (आयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है। (सदा-निरन्तरभ) निरन्तर-हमेशा 
(आत्मानं-स्वस्वरूपस्‌ ) अपने स्वरूप को (आहरन्‌-स्वोकुर्यन्‌) स्वीकार करता हुआ (किम्भूतः ?) कैसा- 
आत्मा (विज्ञानेकरस:-विशिष्टबोधेक रसास्वादक:) विशेषज्ञान आत्मज्ञान रूप-रस का आस्वादन करे 
वाला (निजोधात्‌-बिज्ञानंकरस समूहात्‌) आत्मज्ञान रूप रस के समूह से (च्यूत:-परिच्युतः सन्‌) अति 
भ्रष्ट होता हुआ (भूरीत्यादि:--भूरि विकल्पानां जाल॑ समहस्तदेवगहन बनं-अवगाहयितुसशक्यत्वांत्‌ 
तस्मिन्‌) अत्यधिक विकल्पों-मनोविचार धाराओं-- के जालरूप जंगल में अर्थात्‌ उन विकल्पों को जंगल 
की उपमा इसलिए दो गई है कि वे सहसा अवगाहन करने में नहीं आ सकते हैं। (दूरं-आत्मस्थरूपादनिकर्ट 


( ११२ ) 


ययाभवति तथा स्राम्यन ध्मर्ण कुर्वन्‌) आत्मस्वरूप से बहुत दूर जैसे हो वैसे भ्रमण करता हुआ (दूरादेब- 
स्वस्वरूपादसभोीपत एव) अपने स्वरूप की दूराई से ही (बलातू-हठात्‌ बहिड्रेंग्य-ममत्वादि परित्यागरुपातु) 
बाह् द्रब्यों में होने वाले “यह मेरा है और मैं इसका हूँ” इस प्रकार के अभिप्राय के परित्याग रूप हठ से 
' (लिजोघं-जिज्ञानेक रस समूहम्‌) विज्ञान-स्वपर भेद ज्ञानरूप-अद्वितीय रस के समूह को (नोतः-प्राप्तः) प्राप्त 
हुआ (कुतः) कंसे (विवेक निम्नगमनातू-विवेक:-परात्मनोभें देन विवेखकत्थस्‌, स एवं निम्न॑-गभोरं-गसतं- 
गतिः-सस्मात्‌) पर-पुद्गल तथा आत्मा-जोव-द्रव्य का भेद रूप से जाननेरूप गहराई से (बहिक्न मन्‌ बिकल्पे 
विवेक वज्ात्‌ स्वसस्‍्वरूपे) बाहिर घूमता हुआ विकल्प में, भेदज्ञान के वश से अपने आत्मा के खास स्वरूप 
में (आयाति) आ जाता है (किमिव) किसके समान (तोयवत्‌-यथां पानोय॑ स्वस्थाने गतानुगततां करोति 
निजोधाज्च्युतं बने भ्राम्यनू-निम्नगमनविशेष निजस्थान प्राप्नोतोति, उक्ति लेश:) जैसे पानी अपने उत्पत्ति 
स्थान में गमनागमन करता है किन्तु वही पानी अपने ही स्थान से वाहिर निकल कर जंगल में बहता 
हुआ नीची भूमि को प्राप्त कर अपने उत्पत्ति स्थान में आ मिलता है वैसे आत्मा के विषय में लगा लेना 
चाहिए यह इस वचन का अभिष्राय है ॥४६।॥। ह 

भावार्थ --अज्ञान अवस्था में आत्मा अनात्मा को ही आत्मा मान बैठता है अतएवं पर के साथ 
इसका ममत्व हो जाना स्वाभाविक ही है वही परनिष्ठ ममत्व इस आत्मा में अतिशय रूप से आाकुलतो- 
त्पादक विकल्पों को उत्पन्न करता रहता है वे विकल्प तब तक दूर नहीं हो सकते जब तक आत्मा, आत्मा 
को आत्मा रूप से नहीं जान लेता पर में आत्मत्व बुद्धि का होना ही अज्ञान है जो आत्मा में आत्मत्व बुद्धि 
के प्रकट होते ही सुज्ञान रूप में परिणत हो जाता है इसके होते ही तमाम विकल्प आत्मा से कपूर की 
भाँति उड़ जाते हैं और आत्मा निविकल्प हो परम निराकुलता रूप आनन्द का अनुभोक्‍ता हो जाता 
है ॥४९॥। 

अब विकल्प का स्वरूप बताते हैं-- 

विकल्पकः पर कर्ता विकल्प: कर्म केवलम्‌ । 
न जातु कत्‌ कमंत्थ॑ सविकल्पस्थ नहयति ॥५०॥ 

अन्वयार्थ--(परस्‌) केवल-सिर्फ (जिकल्पवकः) विकल्प करने वाला (कर्ता) कर्ता (भबति) होता है 
(केबलम्‌) सिर्फ (विकल्प:) विकल्प ही (कर्म) कम (सबति) होता है अतएवं (सविक€पस्य) विकल्प सहित 
आत्मा के (जातु) कभी (करत कर्मत्वमु) कर्ता कमेंपना (नश्यति) नष्ट (न) नहीं होता है । 

सं० टी०--(परं-केवलम्‌) सिर्फ (विकल्पकः-परव्रव्ये ममेदसिति, अभिनिवेशों विकल्प: स्वार्थे क 
प्रत्ययविधानात्‌) आत्मा से भिन्‍न पुदुगलरूप पर द्रव्य में यह मेरा है इस प्रकार के अभिप्राय का नाम ही 
विकल्प है यहाँ विकल्प शब्द से विकल्परूप अर्थ में क प्रत्यय किया गया है जिससे विकल्प क रूप बनाया 
गया है। (कर्ता-कर्मणां कतुत्वेन प्रतिभवति) जो कर्मों का कर्तारूप से मालूम पड़ता है वह कर्ता है। 
(केवलम्‌-परम्‌) केवल-सिर्फ (विकल्प: कर्म, भावकर्मणां बविकल्पस्वरूपत्यात्‌ कर्महेतुत्वाद्र, बिकत्पस्थ 


( ११३ ) 
कर्मत्वं, कारणे कार्योपचारात्‌) विकल्प कर्म हैं क्योंकि भावंकर्भ विकल्प स्वरूय-विकल्वमय होते हैं अथवा 
जशानावरण आदि द्रव्य कर्मों के कारण-उत्पादक होते हैं । यहां कारण में कार्य का उपचार करके विकल्प 
को कर्म संज्ञा दी गई है (जातु-कदाचित्‌) कभी (सजिकल्पत्य-देहिनः,) विकल्पवान्‌ आत्मा के (करत कर्म- 

त्वमु) कर्ता कर्पना (न नश्यति, न निरस्यति) नष्ट-दुर-नहीं होता है ॥५०॥ 

.... भावार्थ-मिथ्यादुष्टि विकल्पों का कर्त्ता बनता है और वे विकल्प उसके कर्म बन जाते हैं इसलिए 
उसका कर्त्ता कर्मपना कभी भी नहीं मिटता । जब तक रागादि भावों को अपने रूप मानता है तब तक 
कर्ता कर्म की पद्धति चलती रहती है। अज्ञानी विकल्प उठाकर ही परवस्तु को अपनी कर्त्ता है। विकल्प 
तो चला जाता है परन्तु वह आत्मा पर अपना संस्कार छोड़ जाता है वही संस्कार मजबूत होकर कमंरूप 
परणित हो जाता है। विकल्प की मौजूदगी कर्म के सदृभाव को साबित कर रही है। ज्ञानी विकल्प का 
ज्ञाता है--वह उन विकल्पों का जानने वाला है परन्तु विकल्परूप नहीं है इसलिए वह ज्ञान का कर्ता 
है बिकलपों का कर्ता नहीं बनता। जब विकल्पों का कर्त्ता नहीं है तब जिसका आश्रय लेकर विकल्प 
हुआ उस वस्तु का भी कर्ता नहीं रहा। अपने ज्ञान स्वभाव को न जानने के कारण अज्ञानी अपने को 
विकल्प स्वरूप मानता है। अत: विकल्पों का कर्ता हो जाता है तब जिनका आश्रय लेकर विकल्प होता 
है उनका भी कर्त्ता हो जाता है ॥५०॥ 

अब कर्तुत्व तथा वेत्तत्व का मौलिक भेद बताते हैं-- 
यः करोति स करोति केवल वस्तु वेति स तु वेति केवलम्‌ । 
यः करोति नहि वेत्ति स क्वचित्‌, यस्तु वेशि न करोति स क्वचित्‌ ॥५१॥ 
अन्वयार्थ -(यः) जो (करोति) करता है (सः) वह (फेवलम्‌) सिर्फ (करोति) करता है (तु) 
और (यः) जो (वेत्ति) जानता है (सः) वह (तु) तो (केबलम) सिर्फ (बेक्ति) जानता है (यः) जो 

(करोति) करता है (सः) वह (क्वचित्‌) कभी (हि) निश्चय से (न) नहीं (वेत्ति) जानता है (तु) और 

(यः) जो (वेत्ति) जानता है (सः) वह (क्वचित्‌) कभी (न) नहीं (करोति) करता है। 
सं० टीका - (यः-पुद्गल:) जो पुद्गल (करोति-ब्रव्यभावनोकर्म विवधाति) द्रव्यकर्म, भावकर्म 

और नौकम को बनाता है (स-पुद्गलः) वह पुदूगल (केवलं-परम्‌) केवल-सिर्फ (करोति-कर्मादि सुजत्येब ) 
कर्म आदि को बनाता ही है (तु-पुतः) और (यः-आत्मा) जो आत्मा (वेत्ति-स्वपर स्वरूप परिश्ठिनल्ति) 
अपने और पर के स्वरूप को जानता है (सः-आत्मा) वह आत्मा (कवलं-परम्‌) सिर्फ (वेस्थेव-जानात्येव 
तु शब्दः एवार्थे) जानता ही है यहां तु शब्द एवं अर्थे में आया है जिसका तात्पर्यार्थ निश्चय करना है (ननु 
यत्प्रधानं महदादि करोति तबेब वेत्ति नत्वात्मा-) यहां कोई सांख्य मतानुयायी शंकाकार शंका करता है 
कि जो प्रधान महुद्‌ आदि को करता है वही जानता है आत्मा नहीं-- 

प्रकृतेमहास्ततो:हड्भारस्ततश्न्॒ गणः घोडशकः । 

तस्सावषि घोड़शकात्पअ्चभ्मः पड्च भृतानि ॥ 


( ११४ ) 
अन्वया्थ --(प्रकृले:) प्रधान से (महान) महान (ततः) महान्‌ से (अहकूररः) अहद्भार (थ) और 
(तलः) अहद्भार से (बोडशक:) सोलह (गणः) गण (अपि) और (तस्मात्‌) उस (घोडशकात्‌) सोलह से 
(परश्चभ्यः) पांच से (पक्च) पांच (धूतानि) भूत (जायन्ते) उत्पन्न होते हैं । 

(इति बचनात्‌) इस वचन से (एकस्येव कतृत्व वेत्तत्वोषपत्ते:) एक ही के कर्तापन और वेत्तापन की 
सिद्धि होती है (नत्यात्मनः किडिन्वदुपपन्‍नं तस्म सकल जगत्साक्षिकत्वात्‌) किन्तु आत्मा के इनमें से कुछ 
भी सम्पन्न-सिद्ध नहीं होता क्‍योंकि वह तो मात्र जगत का साक्षात्कार करने वाला ही है। 

(इति चेत्‌ तन्‍न तस्थाचेतनत्वान्मुदादिवत्‌) यदि ऐसो तुम्हारी शंका है तो वह ठीक नहीं है क्योंकि 
उस आत्मा में मिट्टी आदि की तरह अचेतनता का प्रसज्भ उपस्थित होगा। (अन्यथा पुमास्निष्फल: स्थात्‌) 
यदि आत्मा को अचेतन मान लिया जाय तो एमान्‌ निशफल सिद्ध होगा। (चेतनेतरस्वभावत्वे तस्य चेतने- 
तरत्व विभागानुपपत्ति:) और आत्मा को चेतन स्वभाव से भिन्न अचेतन स्वभाव बाला मान लेने पर 
चेतन और अचेतन रूप विभाग नहीं बन सकेगा (अत आत्मनश्वेतनत्व॑ तस्याचेतनत्वम) इसलिए आत्मा 
को चेतन और पुद्गल को अचेतन मानना युक्तिसद्भत है। (होति यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से 
(पः-पुदूगलः) जो पुदूगल (करोति-कर्मादिकम्‌) कर्मादि को करता है (सः-पुदूगलः) वह पुदूगल (क्वचित्‌- 
कदालित्‌) कहीं पर और किसी समय (न वेत्ति-न जानाति) नहीं जानता है (तस्थसर्वथा$चेतनत्वात्‌) 
क्योंकि वह पुद्गल सर्व प्रकार से अचेतन है (तु-पुनः) और (यः-आत्मा बेत्ति) जो आत्मा जानता है (सः- 
आत्मा) वह आत्मा (क्वचिदेशे कस्श्चित्काले) किसी देश में एवं क्रिसो काल में (न करोति कर्मादि) 
कर्म आदि को नहीं करता है। (तस्थकर्माकतुकत्थात्‌) क्‍्योंकि-- उस आत्मा के कर्मादि का कर्त्तापन 
नहीं है ।॥५१॥ 

भावाथें--पुद्गल जड़ होने से जानता नहीं है परन्तु करता अवश्य ही है। आत्मा जानता ही है 
पर कर्ता नहीं है क्योंकि आत्मा स्वभावत: ज्ञाता ही है कर्ता नहीं है। जो कर्ता है वह कर्ता हं' है ज्ञाता 
नहीं । और जो ज्ञाता है वह ज्ञाता ही है कर्ता नहीं है । इस तरह दोनों द्रव्यें अपने अपने विषय में पूर्णतया 
पृथक्‌ एवं स्वाधीन हैं अपने-अपने कार्य में एक दूसरे की अपेक्षा नहीं रखते हैं। 

अब जानना और करना ये दोनों क्रियायें सवंथा भिन्‍न हैं यह दिखाते हैं-- 


शप्ति: करोतो न हि भासतेघन्तः ज्प्तो करोतिइव न भासतेइत्तः । 
शप्ति:ः करोतिश्थ ततो विभिन्‍ने श्ञाता न कर्तेति ततः स्थितं थे ॥५२॥ 


अन्यय।थ--(करोतों) करोति क्रिया के होने पर (अन्तः) अन्तरऊु में (ज्षप्ति:) ज्ञप्ति- जाननारूप 
क्रिया (हि) निश्चय से (न) नही (भासते) मालूम होती (चल) और (ज्ञप्तो) जाननेरूप क्रिया के होने पर 
(करोतिः) करने रूप क्रिया (अन्तः) अन्तरज्ज में (न) नहीं (भासते) प्रतीत होती (ततः) इसलिए 
(भप्तिः) जानना (च) और (करोतिः) करना ये दोनों क्रियायें (विभिन्ने) सर्वंथा पृथक ही (स्तः) हैं। 


(११५ ) 


(ततः) इससे (ज्ञाता) जो ज्ञाता है (कर्ता) वह कर्ता (न) नहों (अस्ति) है (इति) यह (स्थितम्‌) 
सिद्ध हुआ ॥५२॥ 

सं० टोका--(होति स्फटम्‌) हि यह अव्यय स्पष्ट अथ्थ में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ यह स्पष्ट है कि 
(करोतो-कतृक्रियाया भ्‌-सत्याम्‌) कर्ता की करने रूप क्रिया के होने पर (अन्तः-मध्ये) अन्तरज्भ में (ज्ञप्ति:- 
ज्ञातृता) जानने वाले को जाननेरूप क्रिया (न भासते-न प्रतिभासते ) नहीं प्रतिभासित होती (च-पुनः) 
और (शप्तो-ज्ञातृताथां प्रतिभासमानायाम्‌) शप्ति--जों जाननेरूप क्रिया के प्रतिभासित होने पर (अन्तः- 
अभ्यन्तरे) अभ्यन्तर-भीतर-में (करोति:-आत्मनः कतृत्वभावः) करोति-आत्मा का कतृंत्व स्वभाव (न 
भासते-न चकास्ति) नहीं प्रकाशमान होता । (ततः-कारणात्‌-परस्पर परिहारेण व्यवस्थानात्‌) तिस कारण 
से अर्थात्‌ पररपर-आपस में एक दूसरे के परिहार जुदाई-की व्यवस्था होने से (ज्ञप्तिः-ज्ातुता) जाननापन 
(च-पुन:) और (करोति:-कतृता) करनापन (विभिन्‍ले-पुथकस्वभावे) दोनों अलग-अलग स्वभाव हैं (ततः 
परस्परं भिस्नस्वभावत्वात्‌) अत: आपस में स्वभाव भेद होने से (इति थ स्थितम्‌-इति सुप्रतिष्ठितम) यह 
सिद्धान्त निर्वाध रूप से सिद्ध हुआ कि (यो ज्ञाता चिद्रपः स कर्ता न भवेदिति) जो जानने वाला चैतन्यमय 
आत्मा है वह कर्ता नहीं हो सकता ॥५२॥ 

भावार्थ जो ज्ञान का मालिक है वह कर्म के कार्य का मालिक नहीं है जो कर्म का मालिक है वह 
ज्ञान का मालिक नहों है। जिसने ज्ञान स्वभाव में अपना सर्वेस्व स्थापित किया है वह कमे का कार्य 
रागादि शुभ अशुभ भाव, विकल्प, शरीर की क्रिया, आठ कर्मों का सम्बन्ध और बाहर की कमंक्ुत 
सामग्री का जानने वाला तो है परन्तु उनका कर्सा नहीं है। कर्ता उसे कहते हैं जो उनके साथ एकपने को 
प्राप्त हो । ज्ञानी ज्ञान के साथ एकपने को प्राप्त है इसलिए ज्ञानरूप ही है ज्ञाता ही है वह्‌ कम कर्मफल 
के साथ एकपने को प्राप्त नहीं है इसलिए वह कर्म और कर्मेंफल का कर्त्ता नहीं है। अगर वह कर्म और 
करमंफल में अपनी भद्धा में एकत्व स्थापित करता है तब वह जड़रूप हो जाता है और ज्ञान के साथ एकत्वपना 
नहीं रहता इसलिए ज्ञाता न होकर कमे का कर्त्ता हो जाता है। ज्ञानी ज्ञान का मालिक है इसलिए 
ज्ञानी तो जो कुछ कमेकृत हो रहा है उसका ज्ञाता ही है किसी भी प्रकार से कर्ता नहीं है। ज्ञानी कभी 
कर्ता होता नहीं अज्ञानी का कर्त्तापना कभी मिटता नहीं | पर्याय में जो कुछ हो रहा है वह्‌ निमित्त 
नैमेत्तिक सम्बन्ध से हो रहा है उसको निपित्त नेमैत्तिक सम्बन्ध रूप मानता है इसलिए बह उसका कर्त्ता 
नहीं है। अश्ञानी पर्याय में जो कुछ हो रहा हैं उसके साथ उसका वैसा ही एकपना है ज॑सा द्रव्यदृष्टि में 
आत्मा का ज्ञान से एकपना है। अतः ज्ञानी उसका ज्ञाता है कर्त्ता नहीं है। याने उसका कर्म के साथ एक- 


पना नहीं है ॥५२॥। 
अब कर्ता और कर्म में आपस में एकता का निरसन-खण्डन करते हैं-- 


कर्ता कर्मत्पि भास्ति मास्ति नियतं कर्मापि तस्कतंरि 
हन्हूं विश्रतिधिष्यते मवि तदा का कत्‌ -कर्लस्थितिः । 


(११६ ) 


ज्ञाता शातरि कर्म कर्मरिंण सदा व्यक्तेति वस्तुस्थिति- 
लैंष्पच्ये बत नानटोति रभसान्मोहस्तथाप्येषकिस्‌ ॥५३॥ 

अन्ययाणे --(कर्ता) करने वाला आत्मा (कर्मणि) किये जाने वाले ज्ञानावरण आदि कर्मों में (न) 
नहीं (अस्ति) है (तत्‌) तिस कारण से (कर्म) ज्ञानावरणादि कर्म (अपि) भी (कर्तरि) करने वाले आत्मा 
में (नियतम्‌) निश्चित रूप से (न) नहीं (अस्ति) है (यदि) यदि (इन्हं) दोनों कर्ता और कर्म (विश्रति- 
जिध्यते) विशेष रूप से निषेध-निवारण-किये जाते हैं (तदा) तो (कर्तृक्मस्थिति:) कर्ता और कर्म की 
व्यवस्था (का) कया (स्थात्‌) होगी (नकापीत्यर्थ:) अर्थात्‌ कुछ भो नहीं। (सदा) स्वेदा-हमेशा (शाता) 
ज्ञाता -जानने वाला-आत्मा (ज्ञातरि) ज्ञाता-जानने वाले आत्मा में तथा (कर्म) कर्म (कर्समणि) कर्म 
ज्ञानाबरण आदि में (अवतिष्ठते) रहता है (इति) यह (बस्तुस्थितिः) वस्तु-पदार्थ की-स्थिति-मर्यादा 
(व्यवता) व्यक्त-स्पष्ट (अस्ति) है। (तथापि) कर्ता और कम में परस्पर में भेद सिद्ध होने पर भी (बत) 
खेद है कि-- (एथः) यह अनादिकालीन (मोहः) मोह (रभसा) वेग पूर्वक-शीघ्रता से (नैष्पथ्ये) नेपथ्य 
में (कथम्‌) क्‍यों (नानटीति) नृत्य कर रहा है । 

सं० टोका - (कर्मणि-शानावरणादिकर्मरूपपरिणत पुद्गल पर्याये) कमे-ज्ञानावरण आदि कमें रूप 
अवस्था को प्राप्त पुदूगल की पर्याय में (कर्ता-आत्सनः कतृत्वम्‌) आत्मा का कर्तापन (नास्ति-नविद्यते) 
नहीं है (तत्‌-तस्मात्‌-कर्मणिकतुत्वाव्यवस्थानात्‌) तिस कारण से---अर्थात्‌ कर्म में आत्मा के कर्तापन का 
अभाव होने से (नियतं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (यदि कर्मणि कर्ता न तहि कतरि कर्म भविष्यति ?) 
यदि कर्म में कर्ता नहीं है तो कर्ता में तो कमें होगा ऐसी आशंका होने पर (तन्निषेधार्थभाह) उस आशंका 
का निराकरण करने के हेतु कहते हैं (कर्मापि-ज्ञानावरणादिपरिणतपुद्गलपर्यायः) कर्म-ज्ञानावरण आदि 
रूप में परिणत पुद्गल द्रव्य की पर्याय (कर्तरि-आत्मनि) कर्ता-आत्मा में (नास्ति-न विद्यते) नहीं है। 
(यवि-चेत्‌) यदि (विप्रतिषिध्यते-निराक्षियते) निषेध-निराकरण करते ही (किम) किसका (हन्हम्‌-युग्मस्‌- 
कर्ताकर्सरूपम्‌) दोनों कर्ता कर्म रूप जोड़े का (तदा-तहि) तो (कतुकर्मस्थिति:-कर्तृकमंणो:-आत्मा कर्ता 
पुद्गलपर्यायः कर्म इति व्यवस्था) आत्मा कर्ता और पुदुगलपर्याय कर्म इस प्रकार की व्यवस्था 
क्‍या होगी (न कापि) अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (बस्तुस्थिति:-बस्तु- 
व्यवस्था) वस्तु की व्यवस्था-मर्यादा (व्यक्ता-स्पष्टा) स्पष्ट हुई (इतिकिस्‌) यह कैसी ? (ज्ञातरि-आत्मनि) 
ज्ञाता आत्मा में (ज्ञाता-शात्स्वभावः) ज्ञाता स्वभाव है (नान्यत्र न पुनः कतुस्व माथः) कर्ता स्वभाव नहीं है 
(सदा-निरन्तरम्‌) निरन्तर-हमेशा (कर्समणि-कर्मपर्याय परिणत पुद्गले) कर्म अवस्था रूप में परिणमन को 
प्राप्त पुद्गल में (कर्मे-कर्मेति व्यपदेश:) कर्म इस प्रकार का व्यवहार (नान्यत्र ज्ञातरि) ज्ञाता आत्मा में 
नहीं है (बत इति खेदे) वत-यह अव्यय खेद का वाचक है (परस्परं तबोभिस्नत्वे वेदयत्याचाये:) आचार्य उन 
दोनों की भिन्‍नता-जुदाई को प्रकाशित करते हैं (एब मोहः-मसत्वकारक सोहनोयं कर्म) ममता का उत्पा- 
दक यह मोहनीय कर्म (तथापि-परस्परमात्मकर्मणोभिन्तत्वेषपि) तो भी अर्थात्‌-आत्मा और कम इन 


( ११७ ) 
दोनों में आपस में भिन्‍नता-जुदाई होने पर भी (रससात्‌-शीघ्रम) शीघ्र ही (नेष्पथ्ये-लिर्गत: पन्‍या सागों 
यत्र स्थाने तत्‌ निष्पथम्‌-तस्य सात्ो नेष्पथ्यं तस्मिनू-असार्गस्थाने हत्यर्थ:) जो स्थान मार्ग से निकल चुका 
है उसमें अर्थात्‌ अयोग्य स्थान में (किस्‌-कथम्‌) क्‍यों (नानटीति-अतिशयेन नाटयति-कर्सकत विकल्पानब- 
काशे सोहः कर्य कतृंकर्स विकल्पान्‌ कारथतीलि यावत्‌) अतिशय रूप से नाच नचाता है अर्थात्‌ जहाँ कर्म 
और कर्ता का विकल्‍प ही नहीं हो सकता वहां यह मोह कर्ता और कर्म के विकल्पों को क्‍यों कराता है यह्‌ 
इसका तात्पय है ॥५३॥ 
भावार्थ- जीव और पुदुमल ये दोनों स्वभावत: भिन्‍न-भिन्‍न दो द्रव्यें हैं। उनमें पहला जीव ज्ञान 
प्रधान चेतन द्रव्य है, और दूसरा पुदूगल पूरण गलन स्वभाव प्रमुख अचेतन-जड़-द्रव्य है। चेतन जीव 
अपने ज्ञानभाव का कर्ता है क्योंकि वह उसका खास स्वभाव है। उससे भिन्‍न जड़ पौदगलिक ज्ञानावर- 
णादि कर्मों का कर्ता पुद्गल ही है क्योंकि वह सहज ही जड़-अचेतन है । चेतन का कर्ता ओर कम चेतन 
ही होती है अचेतन नहीं । तथा अचेतन का कर्ता और कर्म अचेतन ही होता है चेतन नहीं। यह त्रिकाल 
अबाधित सहज सिद्ध सिद्धान्त है। इसके होते हुए भी मोह अपने प्रबल प्रभाव से तमाम संसारी प्राणियों 
को उक्त सिद्धान्त के विरुद्ध प्रवृत्ति क्यों करा रहा है वही एक महान्‌ खेद का विषय है जिससे मोही अज्ञानी 
जीव मोह के प्रभाव से अपने स्वरूप से च्यूत हो आत्मा को ही पौदूगलिक कर्मो का करता मान बैठा है 
जो सिद्धान्त से सर्वेथा प्रतिकूल ही नहीं प्रत्युत द्रव्य व्यवस्था का उत्थापक भी है ॥५३॥ 
अब ज्ञान ज्योति का उज्ज्वल प्रकाश प्रकट होता है-- 
कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्म कर्मापि नेव 
ज्ञान ज्ञानं मबति च यथा पृद्गलः पुद्गलोइपि । 
ज्ञानज्योतिज्वंलितमचलं व्यक्तमन्तस्तथोच्चे 
द्चिच्छक्तीनां निकरमरतोध्त्यन्तगम्मी रमेतत्‌ ॥५४॥ 
अन्ययार्थ--चिस्छक्तीनाम) चैतन्य शक्तियों के (निकरभरतः) समुदाय के भार से (अत्यन्त 
गस्‍्भोरम्‌) अत्यधिक गहरा (उच्चे:) उन्‍नत रूप से (व्यक्तम्‌) स्पष्ट (अन्तः) अन्तरज़ में (अचसलस्‌) 
निशचल (एतत्‌) यह (ज्ञानज्योतिः) ज्ञान का तेज-प्रकाश (तथा) उस तरह से (ज्वलितम्‌) जाज्वल्य- 
मान हुआ कि (कर्ता) अज्ञान में आत्मा कर्ता होता था (कर्ता) अब वह कर्ता (न) नहीं (भवति) 
होता है (अपि) और (कर्म) अज्ञान के निमित्त से पुदूगल कमेरूप होना था (कर्म) वह पुद्गलों का कर्म- 
रूप होना (न) नहीं (भवति) होता है। किन्तु (शानस्‌) ज्ञान (शानम्‌) ज्ञानहप ही (भवति) रहता है 
(ञ्र) और (पुदूगलः) पुदूगल (अपि) भी (पुद्गलः) पुदूगल (एब) ही (सबति) रहता है। 
सं० टीका - (एतत्‌-प्रत्यक्षम्‌) यह प्रत्यक्ष (झानज्योति:-बोधमहः) ज्ञान का तेज (तथा-सेनैव प्रका- 
रेण) उसी प्रकार से (उच्चेः-अतिशयेन) अतिशय रूप से (अन्तः अध्यन्तरे-उपलक्षणा-द्ाह्मेषषि) अन्तजू 
भीतर तथा उपलक्षण से बाह्य-बहिरज्ू बाहिर में भी (ज्वलितं-देवोप्यमानं-जातम्‌) देदीप्यमान-प्रकाशमान 


( ११८ ) 
हुआ (कुतः) किससे (जिस्छक्तोमां-ज्ानाबिभागप्रतिच्छेदानां, निकरमात्र: मिकरोहिकवारानन्तभावं:, 
तस्थभर:-अतिशयः तस्मात्‌) ज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेदों के अनन्तानन्त समूह से (किम्भूतस्‌) कंसा 
(जचलं न चाल्यते यक्छवितः परे:-पुदूगलादिभि:, इत्यचलभ) जिसकी शक्ति पर-पुद्गलादि पर द्रव्यों के 
द्वारा चलायमान नहीं की जा सकती (पुनः-कोदशस्‌) फिर कसा (व्यक्सं-स्पष्टं-समस्तबस्तुप्रकाशकत्वात्‌ ) 
सप्रस्त पदार्थों का प्रकाशक होने से व्यक्त-स्पष्ट (पुनः-अत्यन्तगम्भीरम्‌-अत्यर्थे-अतलस्परश-जञानशक्तेर- 
नम्तत्यात्‌) फिर ज्ञानगुण के अनन्त होने के कारण जिसकी गहराई अथाह है (तथेति कथम्‌) तथा यह कैसे 
(यथा कर्ता पुदुगलः, कर्ता, कर्मणां निष्पादक:) जैसे पुद्गल कर्ता- कर्मों का बनाने वाला (न) नहीं 
(भवत्ति-आायते) होता है (अशूद्धं ज्ञानं निमित्तीकृत्य पुदूगलः कमेणां कर्ता) अशुद्ध ज्ञान को निमित्त बना- 
कर पुद्गल कर्मों का कर्ता होता है (अधुना ज्ञानज्बलनात्‌ तच्छुद्ध जातम्‌) इस समय ज्ञान के प्रकाश से 
गह अज्ञान शुद्ध हो चुका है अर्थात्‌ समीचीन अवस्था को प्राप्त कर चुका है (तथा) वेसे ही (यथा) जैसे 
(पुद्गलस्य कर्मकतुत्वेन निभित्तत्व) पुदूगल कर्म के करने में मात्र निमित्तरूप में कर्ता है (नि्ित्ताभावे- 
नेमित्तिकस्थाप्मभावात्‌) क्योंकि तिमित्त-कारण-का अभाव होने पर नैमित्तिक-कार्स का भी अभाव हो 
जाता है (अपि-पुनः) फिर (कर्म-ज्ञानावरणादि कर्मस्थरूपेण नेव निश्चयेत न व्यवतिष्ठते समर्थे विनाशके 
बिनाश्यस्याव्यवस्थानात्‌ प्रकाशे सति तमोबत्‌) ज्ञानावरणादि कमे, करमरूप में निश्चय से नहीं स्थिर रहते 
क्योंकि समर्थ विनाशक के होने पर विनाश होने योग्य पदार्थ स्थिर नहीं रह सकता अर्थात्‌ वह अवश्य 
ही नष्ट हो जाता है जैसे प्रकाश के रहते हुए अन्धकार नहीं टिक सकता है (च-पुनः:) और (गथा-येन 
प्रकारेण ज्ञानमू, कर्म कलंक कलजूत मान म्‌-शानम्‌-निर्मेल शानम्‌) जैसे कर्म मल से मलिन ज्ञान, निर्मल ज्ञान 
(भवति-जायते) हो जाता है (अपि-पुन;) फिर (पुद्गल:-पुद्गलपरभाणु:) पुदूगल परमाणु (पुदूगल एव 
भवति न कं रुपेण परिणमति) पुदूगल रूप में ही रहता है कर्मरूप से नहीं परिणमन करता है। 
अन्वयाथे --कारण का अभाव होने पर कार्य का भी अभाव हो जाता है यह न्याय सिद्ध नियम है। 
इस नियम के आधार पर से यह निर्णय करता युक्तिसज्भत ही होगा कि मोह के सदुभाव में आत्मावा 
जान अज्ञान-मिथ्याज्ञान रूप से परिणत होता है। उस अवस्था में कर्ता कमें की सन्‍्तति चल पड़तो है। 
इसका अस्तित्व अज्ञान के साथ अविनाभाव रूप से सम्बद्ध है अत: जब तक अज्ञान रहता है तब तक वह 
कर्ता कर्म की सन्‍्तति अविच्छिन्त रूप से सतत विद्यमान रहती है। लेकिन जब अज्ञान का मूल कारणमोह 
अर्थात्‌ पर में एकत्वपना विलीन हो जाता है तब वह अज्ञान भी ज्ञानरूप में परिणत हो उक्त सनन्‍्तति का 
निरोधक बन जाता है। ऐसी स्थिति में कर्ता कर्म का वेष धारण करने वाले जीव और पुदूगल अपने 
बिकृत वेष को छोड़ कर स्वभाव में स्थित होकर मात्र ज्ञाता और ज्ञेय रूप में प्रतिभासित होने लगते हैं 
जो वास्तविकता की चरम सीमा है और है वस्तुत॒लस्पर्शी यथार्थता ॥५४॥ 


इति श्री समयसार पद्चास्याध्यात्मतरड्धिष्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां दितीयोएडू: । 
इस प्रकार से इस समयसार पद्म की जिसका दूसरा नाम अध्यात्मतरराज्धिणी भी है--व्याख्या में 
दूसरा अच्छू समाप्त हुआ ॥ 


तृतीया5डूः प्रारभ्यते 
पृण्य पापाधिकार: 


जीयादमृतहिमांशु प्रशीतमध्यात्मविशवदष्यभिदम्‌ । 
शुभचलदेवविवृत सुकृतचयं कुम्दकुस्वपरम्‌ ॥१॥ 
अन्ययार्थ:--(कुन्वकुन्दपरम्‌ ) जिसके मूल कर्ता भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य हैं (सुकृतथयम्‌) और जो 
शुद्धोपयोग का समूह है (शुभचन्त्रदेषजिवृश्तम्‌) और शुभचन्द्र भट्टारक ने जिसकी व्याख्या की है (इदम्‌) 
ऐसा (अमुतहिमांशुप्रणोतम्‌) श्री अमृतचन्द्राचायं प्रणीत-विरचित (इदम्‌) यह (अध्याक्मजिशवपद्यम्‌) 
अध्यात्म तत्त्व को विस्तृत करने नाला पद्मग्रन्थ अर्थात्‌ अध्यात्मतरज्जिणी नामक ग्रंथ (जीयात) जयवान्‌ 
हो। 
(अथैकमेवद्दिपात्री भूय पुण्यपापरुपेण प्रविशति) अथ--कर्ताकम का खण्डन करने के पश्चात्‌ एक ही 
कर्म दो पात्र बनक रके पुण्य और पाप के रूप में प्रवेश करता है-- 
तदथ कर्म शुभाशुभभेदतो द्वितयताों गतमेक्‍्यमुपासयनर्‌ । 
ग्लपितनिर्भर मोहरजा भ्रयं स्वयमुदेत्यववोधसुधाप्लवः ॥१॥ 
अन्ययार्थ:--(अथ) कर्ताकर्म अधिकार के बाद (सत्‌) जो (कर्म) कर्म (शुभाशुभभेदतः) 
शूभ और अशुभ के भेद से (हद्वितयताम्‌) दो भेदता को अर्थात्‌ शुभ-पृष्य तथा अशुभ पापरूप को 
(गतम्‌) प्राप्त हुआ (तत्‌) उसी प्रसिद्ध कमें को (ऐक्यस्‌) एकरूप (उपानयन्‌) करता हुआ (ग्लपित- 
निर्भरमोहरजा) जिसने महामोहरूप रज को विनष्ट कर दिया है ऐसा (अयस्‌) यह (अवबोधसुधाप्ललः ) 
सम्यग्शानरूप चन्द्रमा (स्वयम्‌) स्वतः अपने आप (उदेति) उदय को प्राप्त होता है। 


सं० टीका--(अथ-जीवाजीवयोः कतुंकर्मत्वनिराकरणादनन्तरम्‌) जीव और अजीब में कर्ता और 
कर्म का निराकरण करने के प३चात्‌ (अयम्‌) यह (बोधसुधाप्लबः ज्ञानामृतप्रः) शानरूप अमृत का प्रवाह 
(स्वयं-स्वत एथ कर्मनिरपेक्षत्वेन) स्वयं ही कम की अपेक्षा न रखते हुए (उदयति-उदयं प्राप्नोति) उदय को 
प्राप्त करता है किभूतः) कैसा होता हुआ (ग्लपितेत्यादि: ग्लपितं-बिनाशितं निर्भरं-निविशेषंभुवन-विभर्ति 
धारयतोति निर्भरं समस्तमोहाऋान्तत्वात्‌ भोह एवरजो धूलिबेंन सः, अन्योधषि सुधाप्लब: रेणुं ग्लपयति 
इत्युप मोयमेषयो: साम्यम्‌) जिसने लोकमात्र को आक्रान्त करने, आच्छादित करने वाली मोहरूप धूलि का 
विनष्ट कर दिया है, अन्य अमृत का प्रवाह भी धूलि को नष्ट कर देता है इसलिए यहां उपमान उपनेय 
में समानता है। 


( १२० ) 

(वत्‌प्रसिदधंकर्म) वह प्रसिद्ध कर्मे (ऐक्यं-रकताम्‌) अभेदता को, एकरूपता को (उपानयन्‌-कुव॑न) 
करता हुआ (किस्भूतसू-तत्‌) वह कैसा (शुभाशुभ भेदतः पष्यप्रकृति:-शुभायु्नामगोत्रकुपा, पापप्रकृतिः-- 
धातिचतुष्काशुभायुर्नामगोत्ररूपा, तयोर्मेदत:-प्रभेवात्‌) शुभ और अशुभ के भेद से अर्थात्‌ शुभ आयु, शुभ 
नाम, और शुभ गोत्र रूप पुण्य प्रकृति तथा घातिकमंचतुष्क अर्थात ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय 
और अन्तराय रूप चार घातियाकर्म-अश्युभ आयु, अशुभ नाम और अशुभ गोत्र रूप पाप प्रकृति रूप 
दोनों के भेद-प्रभेद से (द्वितोयताम्‌-द्विर्पताम्‌) दो-रूपता को (गतं-प्रप्तं-शुभाशुभभेदेन द्विधापि श्ञाने 
भबतः, संसारदायफत्वात्‌ सर्व कमंसद्शमित्येकमितिभावः) प्राप्त हुआ अर्थात शुभ कर्म और अशुभ कर्म 
के भेद से द्विकारता ज्ञान में भी होती है, तो भी संसार का बढ़ाने वाला होने से सभी समूह समान हैं 
अतएव कर्म एक ही है, यह इसका भावार्थ है ॥१॥ 

भावषाधं--आत्मिक भावों के भेद से कर्मों में भी भेद होना स्वाभाविक ही है क्योंकि कार्मण वर्ग 
णाएँ जी समस्त लोकाकाश में व्याप्त हैं, वे कमंरूप होने की स्वाभाविकी शक्ति तो रखती हैं या जब तक 
आत्मा के राग-द्ेषादि रूप परिणामों का निमित्त उन्हे नहीं मिलता तब तक वे स्वभाव रूप में ही स्थिर 
रहती हैं क्ंरूप में नहीं । उन्हें कमेूपता तो आत्मा के विकारी भावों के निमित्त से ही स्वयमेव अपने 
ही उपादान से प्राप्त हो जाती है। निमित्त के भेद से नैमित्तिक में भी भेद पड़ जाता है, यद्यपि आत्मा 
के भाव शुभ हैं तो उनके निमित्त से बँधने वाले कर्मों में भो शुभरूपता आये बिना नहीं रह सकती इसी 
प्रकार से यदि आत्मा के भाव अशुभ हैं, तो आने वाले कर्मो में भी अशुभता होगी ही, इस तरह से कर्मभी 
शुभ-पुण्य तथा अशुभ-पापरूप होते ही हैं। इनकी इस द्विविधता को कोई भी कर्मसिद्धान्त निषेध नहींकरता 
यह विवेचना एकमात्र व्यवहारनय सापेक्ष हैं। जो व्यवहार-पर्याव विशेष को प्रमुखता प्रदान करता हुआ 
प्रवत्त होता है वह व्यवहारनय या पर्यायाथिक तय कहा जाता है। परन्तु शुभ भी कमें है ओर अशुभ भी 
कर्म है इस प्रकार कर्म सामान्‍य में दोनों एक हैं। जब सामान्य दृष्टि की कसौटी पर कसा जाता है 
तब वह निर्दोष प्रतीत होता है क्योंकि सामान्य दृष्टि तो मात्र अभेद को ही विषय करती है उसकी 
दृष्टि तो वस्तु पर ही जाती है वस्तुगत भेद प्रभेदों पर नहीं। ऐसी स्थिति में कर्म सामान्य में पुण्य ओर 
पाप का पार्थेक्य प्रतीत नहीं होता । अतः आध्यात्मिकता का सच्चा उपासक सम्यम्ज्ञानी कर्म सामान्य को 
हैय मानता *, चाहे वह कर्म शुभ-पुण्य-रूप हो और चाहे अशुभ-पाप-रूप हो । उसकी बुद्धि में तो दोनों 
ही परिहाय या विनाश्य हैं अतएव एक हैं दो नहीं ॥ १॥ 

(अथ शुसाशुभक्ंणोव्‌ ष्टान्तेनेक्यमुररीकरोति पश्चद्धयेन) इसके बाद शुभ-पुण्य तथा अशभ-पाप- 

कर्म की एकता को दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते हैं दो पद्मों से--- 


एको दूरास्यजति मदबिरां ब्राह्मशत्वाभिसाना, 
इस्यः शूब्रः स्ववभहुसिति स्वाति नित्य तयेव । 


( १११ ) 


हावप्येती युगपदुदरान्तिंगंतोी शूुद्रिकायाः, 
शूदों साक्षादपि च चरतो जातिभेदअ्ममेश ॥२॥ 


अन्ययार्थ -- (शब्रिकाया:) शूद्विका के (उदरात्‌) उदर से (युगपत) एक साथ, एक ही समय में 
(निर्गतो) निकले हुए अर्थात्‌ जन्मे हुए (एतो) ये (हो) दोनों (अपषि) हो (साक्षात्‌) साक्षात प्रत्यक्ष रूप में 
(शूत्र) शूद्र (स्त:) हैं (अपि ज) किन्तु (जातिभेवध्रमेण) जाति के भेद के भ्रम से अर्थात्‌ जो ब्राह्मण के 
यहाँ पला-पुषा वह अपने को ब्राह्मण मानने लगा और जो उसी शूद्विका के यहाँ पला-पुषा वह अपने को 
शूद्र मानने लगा” इस भ्रम से (बरतः) दोनों अपने-अपने कुल का आचरण करने लगे उनमें (एकः) एक 
जो अपने को ब्राह्मण मान रहा है वह (तब्राह्मणत्वाभिमानात्‌) ब्राह्मणत्व के अभिमान-अहंकार से 
(सबिराम्‌) मदिरा को (ट्ूरात्‌) दूर से (त्यजति) छोड़ता है (अन्यः) दूसरा (अहम) में (स्वयम्‌) स्वयं 
(शूद्र:) शूद्र (अस्मि) हूँ (इति) ऐसा (मत्वा) मानकर (नित्यम्‌) हमेशा (तथा) उस मदिरा से (एव) 
ही (स्नाति) स्नान करता है अर्थात्‌ पवित्र मानता है। 

सं० टी० -(दृष्टान्तं ताबबृबक्ति) सर्वप्रथम दृष्टान्त कहते हैं (यथा) जंसे (एक: कश्चित सवा- 
चरण: ) एक कोई सदाचारी पुरुष (मविरा-सुराम) मदिरा-शराब को (दरातू-आरात) दूर से (त्यजति- 
परिहरति) छोड़ता है (कुतः) कंसे (ब्राह्मणत्वाभिमानात्‌-एवं “बयं ब्राह्मणा:, द्राह्मणेस्तु सुरान पेया' 
ईवग्विधाभिप्रायस्तस्मात्‌) ब्राह्मगपन के अहंकार से अर्थात्‌ हम ब्राह्मण हैं जो ब्राह्मण हों उन्हें मदिरा नहीं 
पीना चाहिए इस तरह के अभिप्राय से (अन्यःकश्चिवसदाचरण:) दूसरा कोई दुराचारी (अहम) मैं 
(स्वयम्‌) स्वतः खुद-ब-खुद (शद्र:) शूद्र (अस्मि) हूँ (इति कृत्वा) ऐसा करके अर्थात्‌ ऐसा मान करके 
(तैयामदिरया) उस मदिरा से (एव-निश्चयेन) निरचय से (नित्य॑ं-निरन्तरम्‌) निरन्तर, हमेशा (स्नाति 
समान करोति) स्नान करता है (पानस्य का वार्ता:) पीने की तो बात ही क्या ? (अतिशयालझ्ूारोध्यम) 
यह अतिशयालछूार (अस्ति) है (हाबपिएतौ-सदसच्चारिणो: ब्राह्मण-शूद्रो) सदाचारी और असदाचारी ये 
दोनों ब्राह्मण और शूद्र (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम) प्रत्यक्ष रूप में (शूद्रो-अवरबणों ) शूद्र हैं अर्थात्‌ नीच वर्ण हैं 
श्॒त्वमेतयो:, कथम्‌) इन दोनों में शूद्रपन कंसे (अस्ति) है (यतः-यस्मात्‌) जिस कारण से (युगपत्‌-सकृत ) 
एक साथ (शद्रिकाया:-शूद्रभा्यायाः) शूद्र की भार्या-रत्री के (उदरात्‌ू-जठरात्‌) उदर से (निर्गतो- 
निष्कांतो) निकले-जन्मे हैं (अथ च-अनु चर पश्चादित्यर्थ:) पश्चात्‌ (जातिमेदश्भमेण-जातेः सन्तानस्य 
भेद: तस्य भ्रमः स्रान्तिःतेन) जाति-सन्‍्तान के भेद को भ्रान्ति से (एको वेस्पहंद्विज:) एक जानता है कि मैं 
द्विज-ब्राह्मण (अस्मि) हूँ (एको वेत्त्यहं शूब्र:) दूसरा जानता है मैं शूद्र: हें (इत्यभिप्राथातः) इस अभिप्राय 
से (चरन्तो भिन्‍नाचारमाचरत:) भिन्‍न आचार - जुदे-जुदे आवरण को पालन करते हुए (तथा) वेसे 
ही (एक-पुदगलनिष्यस्ते शुभाशुभकर्मणी) एक पुद्गल से निष्पन्न-बने हुए शुभ और अशुभ कर्म एक (स्तः) 
हैं (एकंशुभं-स्थर्गादिदायि) एक शुभ-पुण्य-कर्म स्वयं को देने वाला है (अशुभसपरं मरकगत्याबिवायि) 


( १२२ ) 


और दूसरा अशुभ-पाप-कर्म नरक गति आदि को देने वाला है ऐसा भेद किया जाता है परन्तु (पुनः उसे 
बन्धनहेतुके) दोनों ही बन्ध के करण हैं ॥२॥ 

भावाध--करमंत्य-कर्म सामान्य की ओर लक्ष्य देने से कर्म में कोई भेद नजर नहीं आता है यह तो 
वास्तविकता है। कम की उत्पत्ति का मूल कारण तो आत्मा का विभाव परिणाम ही है, जो मोह जनित 
होने से पापरूप ही है कारण कि मोहनीय कर्म आत्मा के अनुजीवी गुण का घातक है, अतएवं पापरूप 
ही है पुण्यरूप नहीं। व्यवहार से थोड़े समय के लिए कम के पुण्य और पाव ये दो भेद माने भी गये, 
तो भो कर्म के कार्य की ओर दृष्टि डालने में कर्म एक ही हैं क्योंकि कम का एकमात्र कार्य आत्मा को 
चतुर्गेतिपरि भ्रमणरूप संसार में रोक रखने का ही है अन्य कुछ भी नहीं अतः कर्म एक ही है दो नहीं ॥२।॥॥ 


हेतुस्वभावानुभवाश्रयाणां सदाष्यभेवान्न हि कर्ममेदः । 
तद्बन्धमार्गाश्नितमेक सिष्टं स्वयं समस्त खलुबन्ध हेतु: ७३॥ 


अम्वयार्थ -- (हि) निश्चय से (हेतुस्वभावाबानुभवाभ्रयाणाम्‌ ) हेतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रय के 
(सदा) हमेशा (अभेवात्‌) अभेद--भेद न होने से (कमंभेदः) कमे में भेद (न) नहीं (अस्ति) है । (तत्‌) 
तिस कारण से--अर्थात्‌ कर्म में भेद न होने से (बन्धसार्माशितम्‌) बन्ध के मार्ग के आश्रित है (बन्ध हेतुः) 
वन्ध का कारण (अस्ति) है। (कर्म) अतः कर्म (एकम्‌) एक (इष्टम्‌) दृष्ट (अस्ति) है। 


सं० टोका--(हीतिस्फुटम्‌) हि यह अव्यय स्फुट अर्थ में आया है अर्थात्‌ यह बात स्फुट है कि 
(कर्मभेव: - शुभाशुभप्रकृत्योभेंदो) शुभ और अशुभ प्रकृति रूप कम में भेद (न) नहीं (अस्ति) है (कुतः) 
किसे (हेत्वित्यादि-हेतु:-- कारणम्‌, स्वश्ञावः -स्वरूपम्‌, अनुभवः अनुभूतिः, आश्रयः, इन्द्र, तेषाम्‌) हेतु- 
कारण, स्वभाव-स्वरूप, अनुभव-अनुभूति और आश्रय इन चारों का द्वन्द्द समास हुआ है अर्थात्‌ इन चारों 
के (सदाप्यभेदात्‌) हमेशा ही अभेद होने से (शुभाशुभयो: केवलाज्ञानमयहेतुत्वादेकत्वम्‌) शुभ और अशुभ 
दोनों एक ही हैं क्योंकि दोनों का कारण एकमात्र अज्ञानमयभाव है। यह हेतु-कारण की अपेक्षा से कर्म 
में एकत्व है । 

(केबवलपुद्गलमयहेतुत्वात्‌ तयो: स्वभावाभेद:) शुभ और अशुभ इन दोनों में स्वभाव भेद नहीं 
है कारण कि दोनों पुद्गल-स्वरूप हैं अत: स्वभाव की अपेक्षा से भो कर्म में एकत्व है । 


(शुभो5शुभो वा फलपाक: केवल पुद्गलमयः, इत्यनुभवाभेद:) शुभ और अछ्युभ रूप फल का पाक- 
अनुभव भी पुदू्गलमय है इसलिए अनुभव की अपेक्षा से भी कर्म एक ही है । 

(फेवलपुद्गलसयबन्धमार्गाश्ितत्वात्‌ तयोरभेदः) शुभ और अशुभ दोनों में कोई भेद नहीं है 
क्योंकि दोनों ही एकमात्र पुदूगलरूप वन्धमार्ग के आश्रित हैं, यह आश्रय की अपेक्षा से कर्म में अभेद- 
एकत्व है। (इतिचतुरविधस्वभावाभेदादेक्यम्‌) इस प्रकार से चारों प्रकार के स्वभाव में कोई भेद न होने 


( १२३ ) 


से कर्म एक ही है (तत--तस्मात्‌ थतुर्भिः प्रकारंरेकल्वसम्भवात्‌) तिस कारण से अर्थात्‌ पूर्वॉक्त थारों 
प्रकार से कर्म में एकत्व की सिद्धि होने से (कर्स) कर्म (एकम्‌) एक (इष्टस्‌-पूर्याचायेमंतं कथितमित्यथ:) 
है अर्थात्‌ पूर्वाचार्यों के द्वारा ऐसा माना या कहा गया है (स्वयं-स्वतः) स्वभाव से-अपने-आप (खलु इति- 
निश्चितम) खलु यह निश्चित अर्थ में प्रयुक्त अव्यय है अर्थात्‌ निदचय से (समस्तं-- शुभाशुभं कर्म) शुभ 
और अशुभ रूप समस्त कर्म (बन्धहेतुः--अतुविधबन्धानां कारणम्‌) चारों प्रकार के बन्धों का कारण है 
(हेतुगभितविशेषणसिदम्‌) यह हेतुगरभित विशेषण है। (पुरःकिम्भूतम्‌) फिर कसा (वन्धसार्गाण्ितं-- 
मोक्षबन्धमागों -हो तत्र बन्धनंदशासमाथितम्‌) मोक्षमागें और बन्धमार्ग ये दो मार्ग हैं, इनमें बन्धन दशा 
कर्म के आश्रित है ॥३॥। 

भावार्थ - हेतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रय इन चारों से भी कर्म में भेद नहीं आता है । कारण 
कि एक हेतु को छोड़कर शेष तीनों ही पुदूगल स्वरूप हैं ओर कर्म भी स्वयं पुदूगलमय है। अतः कम में 
भेद न होने से कर्म एक ही है। रही हेतु की बात, सो हेतु आत्मा का विकारी अज्ञानमय भाव है। 
आत्मा के अज्ञानमय विकारीभाव के निमित्त से ही पुद्गलकर्म बरगेणाएँ कमेत्व दशा को प्राप्त होती 
है। अतः कारण के एक होने से कर्म रूप कार्य भीएक ही होगा दो नहीं । इस भांति कर्म में एकता ही 
सिद्ध होती है अनेकता नहीं । 

(अथ सर्वस्थापि करसंणोबन्ध हेतुत्वमुशन्ति) अब सभीकर्म बन्ध के हेतु हैं, यह कहते हैं-- 

कर्म सर्वंभषि स्वंबिदों यद्‌ बन्धसाधनमुशान्त्यविशेषात्‌ । 
तेव सर्वबमपि तत्प्रतिषिद्ध ज्ञानमेव विहित॑ शिवहेतुः ॥४॥ 

अन्वयार्थ-- (सर्वेबद:) सर्वज्ञ देव (यत्‌) जिस कारण से (सर्वम) सभी (कर्म) कर्मों को (अधि- 
शेषात्‌) सामान्य रूप से (बन्धकारणम्‌) बन्ध का हेतु (उशन्ति) कहते हैं (लेन) तिस कारण से (सर्व) 
समस्त कर्म समूह का (प्रतिषिद्धम्‌) निषेध किया है (ज्ञानम) ओर ज्ञान को (एव) ही (शिवहेतुः) 
मोक्ष का कारण (बिहितस्‌) कहा है। 

सं० टीौ०-- (यत्‌- यस्माद्धेतोी.) जिस कारण से (उशन्ति-बदन्ति, प्रतिपादयन्तोत्य्:) कहते- 
प्रतिपादन करते हैं (के) कौन ? (सर्वविदः-सर्वशभट्टारकाः जिमेन्द्र इत्यर्थ:) सवंज्ञभट्रा रक अर्थात्‌ जिनेन्द्र 
देव (किस) किसको (सर्वस्रपि-समस्तमपि) समस्त- सभी (कर्मे-शुभाशुभं-कर्म) शुभ-पुण्य तथा अशुभ- 
पाप-कर्म को (बन्धसाधनस्‌--चतुविध कर्मंबन्धकारणम्‌) चार प्रकार के कर्म बन्ध का कारण (कुतः) कंसे 
(अविशेषात्‌--शुभाशुभयो: कर्मबन्धवकारणत्वासेदात्‌) सामान्य रूप से अर्थात्‌ शुभ और अशुभ दोनों 
प्रकार के कर्म, कमंबन्धन के प्रति कोई भेद नहीं रखते क्योंकि दोनों ही आत्मा को संसार-बंधन में डाल 
रखते हैं (तेन-कारणेन) तिस कारण से (तलू-कर्म) वह कर्म (सर्वमपि-समस्तमपि शुभाशुभस्‌) सारा का 
सारा चाहें वह शुभ हो अथवा अज्युभ (प्रतिषिद्धं-निराकृतम्‌) निराकरण को प्राप्त हुआ (तहिकिसाबतस ) 


( १२४ ) 
तो कौन आदर को प्राप्त हुआ ? (ज्ञानमेव-भेवबोधएव) ज्ञान ही-स्वपर भेद विज्ञानरूप सम्यग्शान ही 
(शिवहेतु: शिवस्य -- मोक्षस्थ हेतु: कारणम्‌) जिसे मोक्ष का कारण (विहितं-कथितम्‌) कहा (कः) किन्‍्होंने 
(परमागसकोबिदे:) परमागमज्ञ-गणधरादि आचार्यों ने । 
भावाये -सर्वेज्ञ प्रभु की दिव्य वाणी ने कर्ममात्र को बन्ध का कारण कहा है, और जो बन्ध का 
संसार में आत्मा को रोक रखने का कारण है वह स्वंथा त्याज्य है। मोक्ष का कारण तो एकमात्र 
आत्मज्ञान ही है, अतएवं वही उपादेय-- है। 
(अष कर्संसार्गनिराकरणेसोक्षावाप्ति विचकयति) अब करमंमागे के निराकरण से मोक्ष की प्राप्ति 
को प्रकट करते हैं - 
निषिद्धेतवंस्सिन्‌ सुकृतदुरिते कर्मश्िशिकिल । 
प्रवृत्त नेष्कम्य न खलु सुनयः सन्त्यशरराः । 
तदा ज्ञाने (ते) ज्ञानं प्रतिचरितमेषां हि शरखं, 
स्वयं विन्दन्त्पेते परमभम्ृतं तत्र निरता: ७५॥ 
अन्वधार्थ - (किल) निश्चय से (सर्वस्मिन) सभी (सुकृतदुरिते) पृण्य और पापरूप (कर्मणि) कर्म 
के (निषिद्धे) निषेव करने पर (नंष्कस्यें) निष्कर्म अवस्था में (प्रव॒त्ते) प्रवत्त मान (खलु) नि#चय से 
(मुनयः) मुनिजन (अशरणा:) शरणरहित (म) नहीं (सब्ति) हैं। (तदा) नि७+र्म अवस्था में (एषास) 
इन मुनि महात्माओं को (ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञाने) ज्ञान में (प्रतिचचरितम्‌) प्रवृत्ति को प्राप्त हुआ (शरणम्‌) 
शरण-सहारा (अस्ति) है (तत्र) उस ज्ञान में (निरता:) निमग्न हुए (एले) ये मुनि महात्मा (स्वयम्‌) 
स्वतः -अपने अप (परमम््‌) सर्वोपरि श्रेष्ठ (अमृतम) आत्मिक अमृत का (विदन्ति) स्वाद लेते हैं । 
सं० टी०-- (किल-इति अगसोक्तो) किल यह अव्यय आगम की उक्त में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ 
आगम में कहा है (खलु-हृति निश्चितम्‌) खलु यह अव्यय निश्चित अर्थ में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ निश्चित 
रूप से (मुनयः मननसात्र, भावमात्र, तया मुनयः- यतीश्वरा:) एकमात्र आत्मा के स्वरूप का मनन- 
चिंतन करने से मुनि अर्थात्‌ यतोश्वर ( अशरणाः: -शरण्यवथ बर्जिता: ) रक्षण मार्ग से रहित 
(न सन्ति-म जायन्ते) नहीं होते हैं (क्व सति) किसके होने पर (सर्वस्मिन्‌ -समस्ते) समस्त 
(सुकुत दुरिते--शुभाशुभे) शुभ-पुण्य और अशुभ-पापरूप (कर्मणि-प्रकृतो) कर्म-प्रकृति के (निषिद्धे-निवुत्ते 
सति) निषेध करने पर (पुनः नेष्कस्यें-कर्मण: निष्क्रान्तं निसकर्म, तरय भाव: नैष्कस्य तस्मिन्‌) कर्मशून्यता 
के (प्रवे-कर्मातोतेपथि विज्जश्भिते सति) कर्म से रहित मार्ग के वृद्धिगत होने पर (हीति-ब्यवतम्‌) हि 
यह अव्यय व्यक्त अर्थ में आया है अर्थात्‌ यद्‌ वात व्यक्त-स्पष्ट है कि (तबा कमरोधादिससये) कर्म का 
निषेध करने के समय (एपां योगिनाम्‌) इन योगियों का (ज्ञा्स - भेदबोध एव) भेदज्ञान ही (शरणं- 
आशक्षयः) शरण-आश्रय (अस्ति) है (किम्भूतम्‌-ज्ञानस्‌) कंसा ज्ञान (जञाने-चेतनास्वथभावे) चेतना-स्वरूप ज्ञान 
में (प्रतिच्नरितं-प्रबू्त व्यापृत्तमित्यथ:) प्रवत्त हुआ विद्येष रूप से निमग्न हुआ (एले-योगिन:) ये योगी- 


( १२५ ) 
मुनिजन (स्थयस्‌-प्रथाससम्तरेण) बाह्य क्रियाकाण्ड रूप प्रयास--प्रयरन के बिना ही (विन्दन्ति--लभन्‍्ते) 
प्राप्त करते हैं (किम) क्या (परमस्‌ --उत्कृष्टस्‌, परा-उत्कृष्टा-मा-ज्ञानाद्यतिशयलक्षणा लक्ष्मोयंत्र तत्वर- 
ममितिथा) जिसमें ज्ञानादि अतिशय लक्षण वाली लक्ष्मी विद्यमान है ऐसे (अमृतम्‌-अपबर्गम) अमृत-अप- 
वर्भमोक्ष को (किम्भूता: सन्‍्तः) कैसे होते हुए (तत्न-तस्मिन्‌) उस (ज्ञाने) ज्ञान के (झाते) जानने पर (ज्ञाने 
हति पदमनत्रग्राह्ं बा) अथवा ज्ञान इस पद को यहाँ ग्रहण कर लेना चाहिये अर्थात्‌ उक्त भेदविज्ञान के 
जानने में (निरताः निशशेषभासक्ता: सन्‍्तः) पूर्णरूप से निमरन होते हुए ॥५॥। 
भावार्थ- जब कर्ममात्र का निषेध होने से शुभ प्रवृत्ति का भी निषेध हो जाता है। तब शुभाचरण 
में प्रवत्त साधुजन क्या करें ? किस रूप में प्रवृत्त करें ? यह एक समस्या साधुजनों के सामने उपस्थित 
होती है। जिसका समाधानात्मक निराकरण अध्यात्म योगी आचार ने अ्रध्यात्मतर से समन्वित सुयुक्ति- 
पूर्ण ढंग से यही किया है कि शुभ प्रवृत्ति से मुक्ति सम्भव नहीं है। प्रत्युत्‌ मुक्ति का विरोधी बन्ध ही पूर्ण 
रूपेण सम्भावित है। अतः उस शुभ प्रवृत्ति की निवृत्ति करते हुए आत्मत्व बोध में ही साधु को निरत 
रहना चाहिए। उससे ही बन्ध का विरोधी मोक्ष तत्त्व सिद्ध होगा। अतः साधु पुरुषों की स्थिरता का 
आधार एकमात्र ज्ञान ही है। बस, उसी में ही साधु पुरुषों को संलग्न रहने की नितान्त आवश्यकता है, 
शुभ प्रवृत्ति में नहीं। शुभ प्रवृत्ति तो बन्ध का ही मार्ग है। मोक्ष का मार्ग नहीं है। मोक्ष का मार्ग तो 
स्वानुभूति अर्थात्‌ ज्ञानानुभूति में स्थिरता है। बिना ज्ञानानुभूति की लीनता के कथमपि मुक्ति सम्भव 
नहीं है । 
(अथ ज्ञानस्यशिवहेतुत्य॑ बिध्यापयति) अब ज्ञान मोक्ष का कारण है यह विधान करते हैं-- 

यदेज्तद ज्ञानात्मा श्रुवमजलमाभाति भवन, 

शिवस्थायं हेतुः स्वयमाप यतस्तर्छिव इति । 

भ्रतोध्न्यद्बन्धस्य स्वय्षषि यतो बन्ध इतितत्‌, 

ततो ज्ञानात्मत्व॑ मवनसनुभूतिहि विहितम्‌ ॥६॥ 


अस्वयार्थ - (यत्‌ एतद्‌ श्रुवम्‌ अचलम्‌ ज्ञानात्मा भवनम्‌ आभाति) जो यह ज्ञानस्वरूप आत्मा श्ुव- 
रूप से और अचल रूप से ज्ञानस्वरूप परिणमता हुआ भासित होता है (अयं शिवस्य हेतुः) वही मोक्ष का 
हेतु है (यतः) क्योंकि (तत्‌ स्वयम्‌ अपि शिवः इति) वह स्वयमेव मोक्ष स्वरूप है (अतः अन्यत्‌) उसके 
अतिरिक्त अन्य जो कुछ है (बन्धस्थ) वह बन्ध का हेतु है (यतः) क्योंकि (तत्‌ स्वयभ््‌ अपि बन्धः इलि) 
वह स्वयमेव बन्ध्र-स्वरूप है (ततः) इसलिए आगम में (ज्ञानात्मत्वं सबनम्‌) ज्ञानस्वरूप होने का अर्थात्त 
(अनुभूति: हि) अनुभूति करने का ही (विहितम्‌) विधान है| 

सं० टी ०--(झुवं-निश्चितम्‌) निश्चित (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (एतत्‌-प्रसिद्धम॒) 
यह प्रसिद्ध (शिवस्थ सर्व कल्याणरूपस्य मोक्षस्थ) सर्वे कल्याणरूप मोक्ष का (भबनं-पृहमु-स्थानमितियाबत्‌) 
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भवन-गृह अर्थात्‌-स्थान (किम्भूतम्‌) कैसा (अचलं-निश्चलं-अनन्तकालस्थायित्वात्‌) अचल अर्थात्‌ अन॑- 
न्तकाल पर्यनत स्थिर रहने से निशचल (स इत्यध्याहारः) स इस पद का अध्याहार है अर्थात्‌ वह (ज्ञाना- 
त्मा-झानसयात्सा) ज्ञान स्वरूप आत्मा (आभसाति-चकास्ति-शोभते) शोभा पाता है (अपि-पुनः) फिर 
(यतः-यस्माद्धेतो:) जिस कारण से (अयं-मानात्मा) यह ज्ञानी आत्मा (स्वयं-स्वभावतः) स्वयं-स्वभाव से 
(हेलु:-शिवस्थ कारणम्‌) मोक्ष का कारण है (तत्‌ तस्मात्‌-स्वयं शिवात्मकत्वात्‌-शिवहेतुत्वाच्च शिव इति 
कोलितः) तिस कारण से अर्थात्‌ स्वयं शिवरूप होने से तथा शिव का कारण होने से शिव इस नाम से 
कहा गया है (तथाइश्ञानमभिधत्ते) वैसे ही अज्ञान को कहते हैं (बत:-यस्माद्धेतो:) जिस कारण से (अतः- 
शानात्मन:) इस ज्ञान स्वरूप आत्मा से (अन्यत्‌-भिन्‍लम्‌-अज्ञानात्मा) भिन्‍न-अज्ञानमय आत्मा (अन्धस्थ- 
कर्सबन्धस्य) कर्मबन्ध का (भवनस्‌) भवन (आधज्राति) मालूम होता है (अपि-पुनः) फिर (स्वयं-स्वतः) 
स्वभाव से (बन्धस्थ हेतुरपि भवतादम) बन्ध का हेतु भी होता है यह (तत्‌ तस्मात्‌ बन्धात्मकत्वात्‌ बन्ध- 
हेतुत्वाच्च बन्ध इति) तिस कारण से अर्थात्‌ बन्धस्वरूप होने से तथा बन्ध का कारण होने से बन्ध ऐसा 
(कथ्यते) कहा जाता है (अज्ञानात्मा बन्ध इति कीतित:) यह अज्ञानी आत्मा बन्ध कहा गया है (हीति- 
स्फूटम हि) यह अव्यय स्फूट का वाचक है (ततः-तस्मात्‌ कारणात्‌) तिस कारण से (स्व॑-स्वकोयं) स्वरूप 
रूप (भवनं-प्रवर्ततम) होना-प्रवृत्त करना (ज्ञानात्सज्ञानस्वरूपम) शञान स्वरूप आत्मा को ज्ञान स्वरूप 
(बिहितं-प्रतिपादितं) प्रतिपादन किया गया है (परमार्थपण्डित:) सम्यग्ज्ञानी पण्डितों के द्वारा (किम्भूतस) 
फिर कैसा (अनुभूतिः-स्वस्थानुभवनम्‌-अनुभूति:) अपने स्वरूप का अनुभव करना ही अनुभूति है। (अजह- 
ल्लिज्भवत्तित्वात्पुल्लिड्रे) अजहल्लिड्भ वृत्ति अर्थात्‌ लिड्भ को नहीं छोड़ने रूप वृत्ति होने के कारण 
पुल्लिज्भु में प्रयोग हुआ है।॥॥६॥। 

भावार्थ -मिथ्यादर्शन मोह सहचर ज्ञान अज्ञान कहा जाता है। उस अज्ञान से युक्त आत्मा भी 
अज्ञानमय ही कहा जाता है। अतः अज्ञानो आत्मा स्वयं ही बन्ध का कारण एवं स्वयं हो बन्धस्वरूप है 
ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध से कहना युक्तियुक्त ही है। पर वही आत्मा जब मिथ्यादर्शन मोह का 
क्षय, उपशम, या क्षयोपशम कर सम्यरदृष्टि हो जाता है, तब उसे ज्ञानी या ज्ञानमय आत्मा कहते हैं। 
ऐसा सम्यग्जञान सम्पन्त आत्मा स्वयं ही मोक्ष का कारण या स्वयं ही मोक्ष स्वरूप है। उक्त प्रकार के 
सम्यग्जानी आत्मा को हो आत्मानुभूति या ज्ञानानुभूति होती है क्योंकि वह यथार्थंतया ज्ञानरूपता या 


आत्मस्वरूपता को प्राप्त हुआ है अतएवं तन्‍्मयता ही उसका खास स्वरूप है बही उसकी साक्षात्‌ आत्मा- 
नुभूति या ज्ञानानुभूति है। 


(अथ ज्ञानस्य वृत्तत्वमनुव्यंत्रे) अब ज्ञान स्वयं हो चारित्र स्वरूप है यह वर्णन करते हैं-- 
बुत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानवस्थ मवनं सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्मोक्षहेतुस्ततेव तत्‌ ॥७॥ 

अन्वयार्थ -- (ज्ञानस्य) ज्ञान का (सवा) हमेशा (ज्ञानस्वभावेव) ज्ञान स्वरूप से (भवनस्‌) होना- 
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रहना (कतम्‌) चारित्र (अल्ति) है क्योंकि वह (एक व्रव्यस्वभाजत्यात्‌) एक द्रव्य का स्वभाव है (तव) 
तिस कारण से (तबेब) वह ही (मोकहेतु:) मोक्ष का कारण (अस्ति) है । 

सं० टो०-- (सदा-निरन्तरभ्‌) सदा-निरन्तर-हमेशा (वृत्त-चारित्नरम्‌) चारित्र (शानस्वभावेन-रागा- 
विपरिहरण लक्षण बोधस्वरुपेण) रागादि से रहित ज्ञान स्वभाव से (झानस्थ-भेदबोधस्थ) भेदज्ञान का 
(आत्मंनों बा) अथवा आत्मा का (भवरन-प्रवरतेनम्‌ अवस्थानं वा) होना अर्थात्‌ तद्गप प्रवर्तेना या अवस्थित 
रहना है (स्वात्मनि स्थिति:-आत्सनिचारित्रमितिवचनात्‌) क्योंकि आत्मा का अपने स्वरूप में स्थित होना 
ही चारित्र है, ऐसा आगम का वचन है। (ननु ज्ञानचारित्रयोरेकत्वं कथं तयो: परस्परं भिन्‍मत्यात्‌) यहाँ 
शड्भा होती है कि ज्ञान और चारित्र ये दोनों एक कैसे हो सकते हैं क्योंकि दोनों आपस में भिन्न हैं 
(इतिचेत्सत्यम्‌ू) यदि ऐसी शद्भा है तो वह ठीक है, उसका उत्तर है कि (एकवव्य स्वभावत्वात्‌ -) 
एक द्रव्य के स्वभाव होने से वे दोनों एक हैं (एकद्रव्यम्‌-आत्मद्रब्यमु) एकद्रव्य- अर्थात्‌ आत्मद्रव्य 
(ज्ञानचारि त्रयोस्तस्यस्वभावत्वात्‌ू) ज्ञान और चारित्र-ये दोनों उसी आत्मा के स्वभाव हैं, इसलिए 
एक हैं । (ज्ञान-भवन तत्स्वभावेन भवनात्‌, ज्ञानपूर्वकत्वातस्थ,) क्‍योंकि ज्ञान का होना ज्ञानस्वभाव से 
सम्भव है और वह- चारित्र ज्ञानपूर्वक होता है, (तत्‌ृ--तस्माद्धेतो:) तिस कारण से (तदेव-- निश्यय- 
चारित्रमेव) निश्चय चारित्र ही (नान्यत्‌) दूसरा नहीं (मोक्षहेतु:-भोक्षकारणम्‌) मोक्ष का कारण है ॥७॥ 

भावाथ--आत्मा का आत्मस्वरूप में स्थित हो जाना ही चारित्र है। ऐसा चारित्र ज्ञान पूर्वक ही 
हो सकता है। अतएव सम्यक्‌ ज्ञानपूर्वक होने वाला चारित्र ही निश्चय चारित्र है और वही मोक्ष का 
साक्षात्‌ मार्ग है ॥७॥ 

(अथान्याभिसत क्ियाकाण्डस्य वृत्तत्व॑ निरुणद्धि) अब अन्य मतावलम्बियों द्वारा अभिमत-स्वीकृत- 
क्रियाकाण्ड को-चा रित्रता का निषेध करते हैं-- 

वत्तं कर्मस्वभावेन ज्ानस्थ भवन नहिं। 
द्र्यान्तरस्वभावत्वान्मोक्षहेतुर्न कर्म तत्‌ ॥८॥ 

अन्वयार्थ--(कर्मस्वभावेन) कर्म-ब्रताचरण रूप क्रिया से (यत्‌) जो (वृत्तम) चारित्र (सबति) 
होता है (तस्मिन्‌) उसमें (शानस्थ) श!/न का (सवनम्‌) होना (हि) निदचय से (न) नहीं (अस्ति) है क्योंकि 
(तू) वह कर्म-ब्रताचरण रूप क्रियाकाण्ड (्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌) आत्मा से भिन्‍न पुदूगल दव्य का 
स्वभाव है अतएवं (तत्‌) वह (कर्म) कर्म (मोक्षहेतु:) मोक्ष का हेतु-कारण (न) नहीं अस्ति) है। 

सं० टोका-- (कर्मस्वभावेन-त्रततप:ः प्रभुतिकर्म-क्रियाकाण्ड तत्स्वभावेन) व्रत तप आदि क्रियाकाण्ड 
रूप कर्म से (बत्तं-चारित्र) चारित्र (न) नहीं होता है (भानस्थ-बोधस्थ) ज्ञान का (भवनम्‌-प्रवर्तनम्‌) होना 
(अनुचरणभ्‌) ज्ञानर्प आचरणसे (भबेत्‌) हो सकता क्योंकि (शानभवनस्थाभवनात्‌) उसमें-क्रियाकाण्ड में 
ज्ञान का होना सम्भव नहीं है। (कुतः) किस कारण से ? (्रब्यान्तर-स्वभावत्वात्‌ द्रव्यान्तरस्य-आत्म- 


( १५८ ) 
द्रव्यादन्यद्रव्यत्य स्वभाव: स्वरूप तस्य भावस्तस्व॑ तत्मात्‌) आत्मा से भिन्‍न द्रव्य का स्वभाव होने से 
(तत्‌-क्रियाकाण्डम्‌) वह क्रियाकाण्ड (कर्म-आचरणम्‌) आचरण (मोकहेतुः-मोक्षस्थ हेतु: कारणम्‌) मोक्ष 
का कारण (न) नहीं (भवेत्‌) हो सकता है। 
भाजार्ण - आत्मा का मोक्ष आत्मा की ज्ञानाचरणरूप क्रिया पर ही निर्भर है वह जड़ की किया 
से कथमपि सम्भव नहीं है अतः पौदूग लिक शरीर की क्रिया भले ही वह महाब्रतादि के अनुरूप ही क्‍यों 
न हो मोक्ष का हेतु नहीं हो सकती । 
(अथ फियाकाण्डस्य सोक्षहेत॒त्वं कुतो नेति जंजल्प्यते) अब क्रियाकाण्ड मोक्ष का हेतु-कारण बयों- 
कैसे नहीं है यह बताते हैं-- 
घोक्षहेतुतिरोधानाहस्धत्वात्‌ृ स्वपमेव च। 
मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्तन्निषिध्यते ॥९॥ 
अन्वयार्थ -(मोक्षहेतुतिरोधानात्‌) कर्म मोक्ष के हेतु का बाधक होने से (ज) ओर (स्वयम्‌) 
स्वभाव से (बन्धत्वात्‌) बन्धरूप होने से (मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्‌) मोक्ष के कारणों का तिरोधायी 
बाधक-होने से वह शुभाश्रव का साक्षात्‌ कारण होने से मोक्ष का निवारक है अतएवं (तत्‌) वह क्रिया- 
काण्ड (मिविध्यते) निषेध किया जाता है। 
सं० ठीका-- (तत्‌-क्रियाकाण्डस) वह क्रियाकाण्ड (निविध्यते-निवाय्यत्रे) निषेध-निवारण-किया 
जाता है (कुतः) कैसे ? (मोक्षेत्यावि:-मोक्षस्थ-मुक्ते: हेतु:-कारणं-स्वात्मध्यानादि-तस्य तिरोधानं-अपवार- 
णं-तस्मात्‌-क्रियाकाण्डपरिणतस्य ध्यानानवकाशात्‌) मोक्ष का कारण जो आत्मध्यान आदि उसका निवा- 
रक होने से क्योंकि क्रियाकाण्ड-ब्रताचरण में संग्लग्न साधु के उस समय ध्यान का होना सम्भव नहीं है । 
(ह्वयमेव-त्वत एव) स्वभाव से ही (बन्धत्वात्‌-कर्मबन्धस्वभावत्वात्‌) बन्धरूप होने से अर्थात्‌ कर्मों को 
बांधने का ही स्वभाव होने से (च-पुनः) और (मोक्षेत्यादि-सोक्षस्य हेतु: कारणं-शुद्धध्यानादिः तस्य तिरो- 
भाव दधातोत्येबे शोलोभाव: स्वभायों यस्य तस्थ भावस्तस्वं॑ तस्मात्‌-शुभकर्शमकारक परिणामाविभावात्‌) 
मोक्ष के कारणरूप शुद्धध्यानादि के आवरण करने का स्वभाव होने से अर्थात्‌ शुभकर्म को उत्पन्न करने 
में कारणभूत परिणामों का उत्पादक होने से ॥६॥ 
भावाये --ब्रताचरणरूप क्रियाकाण्ड मोक्ष का निरोधक है। स्वभाव से बन्धस्वरूप है। मोक्ष के 
कारणों का विरोधक है । अतएव निषेध का पात्र है उपर्युल्िखित कारणों से शुभाचरणरूप क्रियाकाण्ड 
का मोक्ष के प्रति कारणता का निषेध किया गया है। यही निरचयदृष्टि या आत्मदृष्टि है। वस्तुस्थिति 
भी यही है ॥६॥ 
(अथ सम्स्तापि कर्मतितिक्षां संलक्ष्यत्ति) अब सभी कर्मों को त्यागने का उपदेश देते हैं--. 
संन्यस्तव्यभिदं समस्तमपि तत्कमेंब मोक्षा्थिनां 
सम्प्यस्ते सति तन्न का किल कया पुण्यक्य पापस्य वा। 


(१२९ ) 
सम्यक्त्वादि मिजस्वभावभवताभ्मोसलस्प हेतुसबन- 
लेल्कस्य॑ प्रतियद्धमुद्धतरस॑ शान स्वयं धावति ॥१०॥ 

अन्वयार्थ--(सोकाथिना) मोक्ष के इच्छुक को (इदस्‌) यह (तत्‌) वह (ससस्तम्‌ अपि) सभी 
(कर्म) कम (एब) ही (सल्म्यस्तब्यम्‌) छोड़ देना चाहिए। (किल) निएचय से (तत्न) उस कम के (सन्न्यस्ते 
सति) त्यागने पर (पृष्यस्थ) पुण्य की (बा) अथवा (पापस्य) पाप की (का) क्‍या (कथा) कथा 
(सम्पक्स्थादि निमस्वभावभबनात्‌) सम्यक्व आदि आत्मा के स्वभावरूप हो जाने से (मोक्षस्थ) 
मोक्ष का (हेतु) कारण (भबत्‌) होता हुआ (नेध्कम्यंप्रतिबद्धम्‌) निष्कर्मंता-कर्ममात्र के अभाव 
से-सम्बन्धित (उद्धतरसम्‌) परिपूर्ण रस-स्वभाव-वाला (शानस्‌) जात (स्वमस) अपने आप-स्वभावतः 
(घावति) आगे आता है--प्रकाशमान होता है । 

सं० टीका--(तबिदं-प्रसिद्धमू) वह यह प्रसिद्ध (समस्तत्पि-निक्षिलमपि) समस्त सारा-का-सारा 
(कर्म-शानावरणादि प्रकृति:) कर्मे-शानावरणादि प्रकृतिरूप कर्म (सर्ल्यस्तव्यं-त्याज्यम्‌) त्याग देना चाहिए 
(एव-निश्वयेन) निरचय से (केस) किसके द्वारा (मोक्षाथिना-कर्मर्णा मोचनं-मोक्ष: स एवारर्थ: प्रयोजन 
पदार्थों वा यस्य स तेन) कर्मों को छोड़ने का नाम मोक्ष है वह मोक्ष ही जिसका प्रयोजन है ऐसे मोक्षार्थी 
के द्वारा (किलेत्यागमोक्तो) किल--यह अव्यय आगम के अर्थ में आया है अर्थात्‌ आगम में कहा है कि- 
(प्रुण्यस्थ शुभकर्मणः) पुण्य-शुभ-कर्म की (का) क्या-कोस-सी (कथा-बार्ता) कथा या बात (न कापि) कोई 
भी नहीं (बा) अथवा (पापस्य-अशुभकर्मणः का वार्ता) पाप-अश्ुभ-कर्म की क्या बात (क्व सति) किसके 
होने पर (तत्र-कर्मणि) उस कर्म के (सन्न्‍्यस्ते-त्यक्लेसलि) छोड़ने पर (पुनस्तथासति) फिर वैसा होने पर 
(शानं-बोध:) शञान-भेदविज्ञान (स्वयं-स्थतः) स्वयमेव-अपने आप-स्वभाव से (धावति-शंद्धधति शुद्ध- 
भवति) शुद्ध होता है (डल्लसति वा) अथवा विकास को प्राप्त होता है। (धाबु गतिशुद्धघ्ोरेतस्यधातो: 
प्रयोग:) गति और शुद्धि में प्रयुक्त होने वालो धावु घातु का यह प्रयोग है। (किम्भूतम्‌ ?) कैसा (उद्धत- 
रसम्‌-उत्कट स्वशभावमस्‌) उत्कट स्वभाव वाला (पुनः) फिर (नैष्कम्यं प्रतियद्धमू-नेष्कस्येंग कर्मातीत्वेन- 
प्रतिबदठम-सम्बद्धम्‌) कर्मों के अभाव से युक्त--अर्थात्‌ कमेशूम्य (पुनः) फिर (मोक्षस्थ-मुक्ते:) मुक्ति का 
(हेतु:-रारणम्‌) हेतु-कारण (भवत्‌-जायमानम्‌) होता हुआ (क्ुंतः) किससे (सम्यवकत्वेत्थादि निजस्वभाव 
सयतात्‌-सम्यक्त्वं तस्वभद्धानं आविशभ्वात्‌-आसनचारित्रादि स एवं निजस्वभांव:-आत्मस्वरूपस तेन भवनभ्‌ 
आत्मस्वरूपेण जायमानमित्य्थे: तस्मात्‌) तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यक्‍त्व तथा आदिशब्द से ज्ञानचारित्र 
आदि रूप निज आत्तमिक स्वभाव के उत्पन्न होने से । 

सावाध--समस्त कर्मंपटल को छिन्न-भिन्‍न करके ही ज्ञान उदय को प्राप्त होता है। जो साक्षात्‌ 
मोक्ष का मार्ग है। निःप्रतिबन्ध मोक्ष का कारण है। अतः उसके उदित होने के पूर्व ही पुण्य और पाप 
प्रकृतियाँ सवेथा विलुप्त हो जाती हैं अर्थात्‌ वे अपने उदबकाल में भी शान पर अपना जरान्सा भी प्रभाव 


( १३० ) 
नहीं डाल पातीं किन्तु अपना क्न्न प्रदान कर लिजीर्ज हो जाती हैं। उनके फल का आत्मज्ञानी पर कोई 
असर नहीं पड़ता अतएब्र ज्ञान मोस्त का कारण बन जाता है। यह निविवाद है । 
(अथ कर्सग्रामभात्रे शातभावत इत्ि प्रक्षयति) अब कम का अभाव होने पर ज्ञान होता है यह 
नलिरूपण करते हैं-- 


यावत्पाकमुपेति कं विरतिलनिस्य सम्याह् न सा 
जिहितस्तावस्त कालित्कतिः । 
फिन्त्वन्ञापि ससुल्लसत्यवहातों यत्कर्स बन्याय तथ्‌ 
मोक्षाव स्थितमेकसेव परम शान विसुकतं स्वतः ॥११॥ 
अन्ययार्थ - (याबत) जब तक (ज्ञानस्थ) ज्ञान की (कर्म) कर्म (विरतिः) विरति (सा) वह 
(पाकम्‌) भलीभाँति (सम्यड) परिपूर्णता को (न) नहीं (उपंति) प्राप्त होती है (ताबत्‌) तब 
तक (कर्म ज्ानसमुण्ययः:) कर्म और ज्ञान का एकत्रोकरण (विहिंदः) कहा गया है (अपि) तो 
भी (काचित्‌) कोई (क्षति) हानि (मं) नहीं (अस्ति) है (किन्तु) परन्तु (अल) इस विषय 
में (अपि) भी (यत्‌) जो (कर्म) कर्म (अस्ति) है (लल्‌) वह (अबशतः) अवशपने से (बन्धाय) बन्धर के 
लिए (समुल्लसति) प्रगट होता है (किन्तु) परन्तु (स्वतः) स्वभाव से (विमुक्तम्‌) कर्मों से शून्य--छूटा 
हुआ (यत्‌) जो (परमम्‌) श्रेष्ठ-सम्यक्‌ (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अस्ति) है (तत्‌) वह सम्यस्ज्ञान (एकल) एक 
(एव) ही (मोक्षाय) मोक्ष के लिए (स्थितम्‌) स्थित (अस्ति) है। 
सं० टोौ०--(यावत्‌-पर्यन्तम) जब तक (सा-प्रसिद्धा) वह प्रसिद्ध (कर्मविरतिः:-कर्मणां विरतिः- 

विरसणम्‌) कर्मों से विरत होता (सम्यक-यथोक्तस्‌) समीचीन रूप से (पाकं-परिपूर्णताम्‌) परिपूर्णता को 
(न) नहीं (उ्वति-याति) प्राप्त करता है (ताबत्पयंन्तम) तब तक (कर्मेत्यादि-कर्म व ज्ञानं व कर्मज्ाने 
तयो समुच्चयः-समुदायः) कम और ज्ञान इन दोनों का समुदाय (बिहितः-कथित:) कहा गया है। (अपि- 
पुनः) फिर (ताबत्‌ शानकर्ममेलापकपयंन्तम्‌) तब तक अर्थात्‌ ज्ञान और कर्म के सम्मेलन तक (काजित) 
कोई (क्षति:-कर्मणां क्षयों न भवेत्‌) कर्मों का क्षय नहीं हो सकता। (अपि पुनः) फिर (किमु विशेषो$स्ति) 
क्या विशेषता है? (अल्न-कर्मशानसमुस्ययोस॑ध्ये) कर्म और ज्ञान के समुदाय के मध्य में (यत्‌) जो (कर्म) 
कर्म (अस्ति) है (लत्‌) वह कम (अबशतः-अवश्यम्भाबातू) अवशता से-परवशता से (बन्धाय-कर्मबन्धन- 
छूते) कर्म बन्धनरूप कार्य के लिए (समुल्लसति-समुल्लासं गछछति विजुम्भत इति यावत्‌) वृद्धि को प्राप्त 
होता है (पुनरत्राषि) फिर भी इस विषय में (यदा) जब (एकमेब-कर्मनिरपेक्षम्‌) एक हो अर्थात्‌ कर से 
निरपेक्ष अतएव एक (केवलम्‌) सिर्फ (यत्‌) जो (झानं-बओोधः) ज्ञान (अस्ति) है (तत्‌) वह ज्ञान (मोलाय- 
भुततये) मोक्ष के लिए (स्थितस्‌-प्रतिष्ठितम्‌) स्थित (अस्ति) है (किल्मृूतमृ) कैसा (परमम्‌-उत्कृष्टन) 
उत्कृष्ट (स्थतः-स्वज्नावेन) स्वभाव से (कर्मन्रि:-बिमुक्त) कर्मों से छूटा हुआ । 


( १३१ ) 


भाषार्थ--ज़ब तक कम पूर्णरूप से आत्मा से पृथक नहीं हो जाते हैं तब तक वे सम्यस्ल्ान के साथ 
एक ही आत्मा में रह कर अपना कार्य करते रहते हैं। और ज्ञान अपना कार्य करता रहता है। कर्म का 
कार्य मात्र बन्ध है। और ज्ञान का कार्य एकमात्र मोक्ष है। बन्धक और मोक्षक दोनों का आधार आत्मा 
, है यह बात मात्र संयोजक और वियोजक दृष्टि से कही गई है पर संयोजक दृष्टि परिहाये होने से कादा- 
. चित्क है और वियोजक दृष्टि अपरिहाय होने से शाइवतिक है। एक जड़ को विषय करती है तो दूसरी 
चेतन आत्मा को विषय करती है | एक पतन का बीज है तो दूसरी उत्थान का अपूर्व कारण है। अतः जो 
मुमुक्षु हैं संसार बन्धन से विमुक्त होने की हादिक कामना करते हैं उन्हें चाहिए कि वे बन्धकता से मुंह 
मोड़ें और मोचकता की ओर द्रततम गति से आगे बढ़ें तभी वास्तविक भुक्ति की उपलब्धि उन्हें हो 
सकेगी अन्यथा नहीं क्योंकि विभाव से वन्ध और स्वभाव से मोक्ष होता है यह निविवाद सिद्धान्त सम्मत 
तकरिंढ़, परम निरचल, अखण्डित, तात्विक चरम निष्कर्ष है। 
(अथ नवावलस्वितत्वभुपशास्यति) अब नय के अवलम्बनपन का उपसंहार करते हैं--- 
मरना: कर्म नयावलस्वनपरा ज्ञान न जानन्ति ये, 
सग्ना: जझञाननयणिरणेषपि सतत स्वच्छुस्दमम्बोशमाः । 
विद्वस्योपरि ते तरन्ति सतत शान भवस्तः स्वयस्‌, 
ये कुर्वन्सि न कर्म जातु न वशं बास्ति प्रभावस्य ल ॥१२॥ 
अन्वयार्थ -- (कर्मंतधाबलस्थनपरा: ) कर्म-व्रताचरंणादिरूप क्रियाकाण्ड के आलम्बन में ही तत्पर 
रहते हैं (ते) वे (झानस्‌) ज्ञान-भेद ज्ञान को (न) नहीं (जानन्ति) जानते हैं। अतएवं (भग्ना:) 
संसाररूप समुंद्र में मिमग्न रहते हैं--(अपि) ओर (ये) जो (शाननयेतिणः) शान नय के पक्षंपाती हैं (ले) 
वे (सततम्‌) निरन्तर (स्वक्षठम्धसम्ंदोशसाः) स्तच्छल्दता से निरुथमी रहते हैं- अतएंव (भैग्ता:) संसार- 
सागर में डूबे रहते हैं। (ये) जो (जातु) कभी (कर्म) कर्म को (ल) नहीं (कुपेन्ति) करते हैं (ल) और 
(भातु) कभी (प्रमादस्थ) प्रमाद के (अशम्‌) वशं-अधीन (मे) नहीं (यान्ति) होते हैं (ले) वे (हतलभ ) 
निरन्तर (स्वयम्‌) स्वयं (शानम्‌) ज्ञानस्वरूप (भ्लभ्तः) होते हुए -(विश्वस्थ) विश्य-लोक के (उपंरि) 
ऊपर (तरन्तसि) तरते हैं--निवास करते हैं। . 
सं० टीका --(मग्सा:-सवाणने मिवस्‍्ताः) संसोर रूप समुद्र में हूबे हुए रहते हैं (के ?) कोने (कर्मे- 
त्यादिः--कर्स-बत्‌ तपश्चरणादि क्रियाकाण्डमू-तदेव नवः-पक्षः कर्मणेब सोक्ष साध्यत्यात्‌-इसिफक्ष: तस्य 
अवलब्बनं-भजुकार: तत परास्तत्परा: सावधाना: क्रियावाबिन हत्यथे:) ब्रत तपत्चरण आदिरूप क्रिया 
काण्ड तदूप नय-पक्षविशेष अर्थात्‌ कर्म क्रिया काण्ड से ही मोक्ष साध्य है अतदव उसी के आालभ्बन में 
सांवधान रहने वाले क्रियावादी एकान्सी जेसा कि कट्दा भी है -- 
फकिवश्लण शतताशीतिश्यतलोउइशीति रिया: । 
अज्ञाना सप्तवष्टिश्य हालिशडदिगयाधिता: ॥ 


( १३२ ) 
अन्वयार्थ-- (क्रियाः) क्रियावादी (शतधा5शीतिः) एक स्लौ अस्सी (अकियाः) अक्रियावादी (चतज्रः) 
चार अधिक (अशीतिः) अस्सी अर्थात्‌ चौरासी (अज्ञाना:) अज्ञानवादी (सप्तषध्टि:) सड़सठ (चल) और 
(बिनयात्रिता:) विनयवादी (हाछिशत्‌) बत्तीस | सब मिलकर ३६३ तीन सौ तिरेसठ एकान्ती मिथ्यात्वी 
कहे गये हैं उनमें उपर्यक्त १८० एक सौ अस्सी क्रियावादी हैं। ऐसा जानना चाहिए । 


(कुतः) किससे (यत्‌-यस्माद्धेतों)) जिस कारण से (ते) वे (श्ञानं-भेव-बोधम्‌) भेदज्ञान को (न) 
नहीं (जानन्ति-विदन्ति) जानते हैं (अपि-पुनः) फिर (झ्ानेत्यावि-ज्ञानं-बोधस्तदेश वय ज्ञानव्यतिरिक्त न 
किउ्चदस्ति यथा इष्टं चरेत्‌ तिष्ठेदित्यादि: शानाद्वेतवादिपक्ष:, ज्ञाने संति साध्यसिद्धिनेतु तत्र ध्यानसिति 
वा पक्ष: तमिष्छतीत्येवं शीला: शाननयेषिण:) ज्ञाननय भर्थात्‌ ज्ञान से भिमन कुछ भी नहीं है जिसका 
यथेष्ट रूप से आचरण किया जाय या जिस पर स्थिति की जाय इत्यादि ज्ञाना्वेतवादी का पक्ष है अर्थात्‌ 
ज्ञान के द्वारा हो साध्य-मोक्ष-की सिद्धि हो सकती है ध्यान आदि से नहीं इस पक्ष को आश्रय करने वाले 
(सग्ताः-भवाणंदे। संसार रूप सागर में निमग्न रहते हैं। (कुल: ?) किससे (यत्‌-यस्माद्धेतो:) जिस कारण 
से (अतीत्यावि:-यं अति-स्वच्छन्देन-स्वेच्छाचारेण प्रमादसान्द्यकरणे मन्दः उद्यम: उद्योगों येषां ते, स्व॑ ज्ञात्वा- 
ध्यानेभन्दा इत्यर्थ:) अपनी इच्छानुसार प्रमाद को कम-दूर क रने में स्वल्प प्रयत्न करमे वाले अर्थात्‌ अपने 
स्वरूप को हमने जान लिया है अतएवं अब हमें अपने को जानने के लिए ध्यान की आवश्यकता नहीं है 
ऐस। जानकर ध्यान में उद्यम नहीं करने वाले (हि) तो (के उन्मग्ना:) कौन ऊपर उठता है ? (ते- 
पुरुषा:) वे पुरुष (विश्वस्य-जगतः) जगत के (डपरि) ऊपर (तरसन्ति-भगदतिशायिनों भवन्‍्तीति तात्पयंम) 
लोक को अतिक्रमण करने वाले होते हैं यह इसका भावार्थ है (ले के) वे कौन हैं ? (ये-पुदषा:) जो पुरुष 
(जातु-कदाचित्‌) कभो (कर्मक्रियाकाण्डम्‌)श्वताचरणादि रूप क्रियाकाण्ड को (त) नहीं (कुबन्ति-विदधति) 
पालते (किस्भूतः सन्‍्तः ?) कंसे होते हुए ? (स्वयं-कालकेजादिनिरपेकसत्वेन) स्वत:--काल क्षेत्र आदि की 
अपेक्षा विना-अपने आप (सततस-प्रतिक्षणमम) निरस्तर (शानं-प्रेवविज्ञानम्‌) भेद विशान को (भ्रथन्त- 
अनुभवन्त: बोघसयाः: जायमाना व) अनुभव में लाते हुए अथवा ज्ञानरूप होते हुए (च-पुनः) ओर 
(वर्श-अधीनत्वम्‌) अधीनता को (न यान्ति-न प्राप्लुबन्ति) नहीं प्राप्त होते हैं (कस्य) किसकी ? (प्रमा- 
बस्य) प्रमाद की (सदा ज्ञानानु्व् कर्संप्रभादपरिहरणं सोक्षाथिन उक्तस) निरन्तर स्वपर भेदविज्ञान 
का अनुभव करना और प्रमाद को दूर करना मोक्षार्थी का कतंव्य है। 

भावा्ं--यहाँ पर दो प्रकार के मिथ्यादृष्टियों का वर्णन है और दोनों ही संसार समुद्र में डबते 
हैं। एक व्यवहार पक्ष को पकड़ने वाला क्रिया नय का पक्षपाती है द्रतादि का अच्छी तरह पालन करता 
है उनमें कोई दोष नहीं लगने देते । उनको मोक्षमा्ग मानकर करते है। ब्रतों में दो कार्य होता है--एक 
निवृत्ति और एक प्रवृत्ति। जितनी कषाय जाती है उतनी निवृत्ति होती है जितनी कषाय रहती है उतनी 
प्रवृति होती है। इस प्रकार प्रवृति कम कृत अथवा कषाय का कार्य है। क्रिया का पक्षपाती उस प्रवृति को 
कमे का कार्य नहीं मानकर मोक्षमार्ग मानता है। जो बंध का काश्ण है उसको संबर निर्जरा का कारण 


( १३३ ) 

भाना इसलिए सात तत्त्वों में भी विपरीत श्रद्धान हो गया। वह क्रियाकाण्डी की यह मान्यता है कि मैं 
मोक्षामार्गी हो गया इसलिए अपने स्वभाव को जानने की खोज नहीं करता | यहाँ तक कि आत्म-अनुभव 
प्रत्यक्ष हो सकता है यह भी मंजूर नहीं करता । मात्र सात तत्त्वों की शास्त्र के आधार जो श्रद्धा बताई है 
. उसी को सम्यक्त्व मान लेता है। ऐसी श्रद्धा तो द्रब्यलिंगी के भी होती है। सम्यक्दृष्टि के आत्म-अनुभव 
होता है यह मंजूर नहीं करता । सातवाँ ग्रुणस्थान भी क्रिया में घटा लेता है पैर उठाना छठा गुणस्थान 
पैर को रख देना सातवाँ ऐसा मानकर अपने को सातवें गुणस्थान वाला मानता है। परंन्तु प्रवृति मागे में 
लगे रहते हैं शुद्ध चेतन वस्तु का प्रत्यक्षरूप से आस्वादन करने में असमर्थ है। अगर कोई कहे मेरे आत्म- 
अनुभव नहीं है परन्तु आत्म-अनुभव हो सकता है वह तो खोज करेगा जो अपने को मोक्षमार्गी मान लिया 
उसकी तो खोज भी बन्ध हो जाती है । 

दूसरा बहू है जो निश्चयावलम्बी है। आत्मस्वरूप का अनुभव तो हुआ नहीं और आगम का, 
समयसारादि अध्यात्म प्रत्थों का अध्ययन करके बोलने की चतुरता पाकर आत्मा का अनेक प्रकार से 
कथन करता है और अपने को सम्यक्दृष्टि मानता है। अनन्तानुबन्धी कषाय गयी नहीं, पर का कर्त्तापना 
मिटा नहीं शानस्वभाव पकड़ में आया नहीं । चाह कर विषय में लगा हुआ है और मुंह से कहता है मैं 
तो कर्त्ता नहीं यह सब तो कर्म के उदय का कार्य है। समस्त क्रियाओं को उखाड़ कर स्वच्छन्दी हो रहा 
है। ज्ञान-वेराग्य जो ज्ञानी का लक्षण है वह है नहीं। विषय भोगने की चाह मिंटी नहीं। भगवान की 
भंक्ति करूँगा तो कर्त्ता बन जाऊंगा, त्याग करूँगा तो कर्त्ता बन जाऊँगा इस प्रकार त्याग से उन्मुख्र हो 
रहा है। पहले पाप से भयभीत था अब समझता है यह तो कर्म उदय का कार्य है मैं तो इसका कर्त्ता नहीं 
हूँ ऐसा समझ कर पाप का भय भी नहीं रहा | जितनी क्रिया थी उनको बंध का कारण मानकर स्वच्छंदी 
हो रहा है यहाँ तक कि जो ब्रतादि धारण जो करते हैं उनका मजाक उड़ाता है उनको भिध्यादष्टि मानता 
है। पर्याय में रागादि हो रहे हैं उनकी जुम्मेवारी अपनी नहीं समझता है वे तो कमंकृत है मैं तो उनका 
ज्ञाता हैँ ऐसा मानकर कषाय करने का डर नहीं रहा । ऐसे लोग भी ड्बते हैं। जिनके सम्यक्त्व तो हुआ 
नही अपने को सम्यक्दृष्टि मान लेते हैं ऐसे लोग स्वच्छन्दी होते हैं । 

तीसरा वह व्यक्ति है जो वास्तव में सम्यक्दृष्टि है। आत्म अनुभव को मोक्षमार्ग मानता है 
आत्म अनुभव करता है जब नहीं कर पाता है तब तीव्र कषाथ से बचने के लिए देव शास्त्र या गुरु का 
अवलम्बन लेता है। उनका अवलम्बन लेकर फिर स्वभाव का अनुभव करने की चेष्ट करता रहता है। 
प्रमादी नहीं होता शुभोपयोग और ब्रतादि को बन्ध का कारण मानता है परत्तु सच्चे देव शास्त्र गुरु के 
आश्रित शुभोपयोग को अपने आत्मदक्षंन और आत्मस्थिरता के लिए बाहरी साधन भी समझता है। जो 
पर्याय में कषाय हो रही है उसकी जुम्मेवारी अपनी समझता है, उसको मेटने के लिए निरन्तर प्रयत्नशील 
रहता है। निरन्तर स्वभावरूप रहने की चेष्टा करता है। वही संसार समुद्र से पार होता है। जिसके 
अपने ज्ञानस्वभाव में ही अहमपना है पर्योय रूप कार्य में अहमबद्धि नहीं है । 


( १३४ ) 
(अब शानज्योतिषो विजम्भणं अम्भणीति). अब ज्ञान रूप ज्योति:-प्रकाश के महत्त्व का वर्णन 
करते हैं. ' ह हा 
भेदोस्माद॑ अ्मरसमरासाटयत्पीतसोहं- 
सूलोग्मूलं सकलसपि तल्कर्म कृत्वा बलेन । 
हेलोन्मोलत्परमकलया सा्धंसारव्धकेलि- 
ज्ञानज्योति: कबलिततमः प्रोज्जजुम्मे भरेरशा ॥१३॥ 


अन्वया् -(पीतमोहम्‌) मोहरूप मदिरा के पीने से अतएव (भेदोन्मादस्‌) पुण्य-पाप अर्थात्‌ शुभ 
और अशुभ रूप भेद वाले (ध्रमरसभरात्‌) भ्रान्तिरूप रस के भार से (माटयल) प्राणीमात्र को संसार में 
नचाने वाले (तत्‌) उस प्रसिद्ध (सकलस्‌) समस्त (कर्स) कर्म को (अपि) भी (बलेन) बल पूर्वक 
(मूलोन्मूलन्‌) जड़ से उखाड़ (कुत्था) कर के (कबलिततमः) अज्ञानान्धकार को नाश करने वाला अत्ततब 
हेलोन्मोलत्परमकलया ) क्रीड़ामात्र से प्रकट होने वाली उत्कृष्ट सर्बोपरि कला के (सार्धम) साथ (आरब्ध 
कैलि) प्रारम्भ हो गई है क्रीड़ा जिसकी ऐसा (ज्ञानज्योतिः) ज्ञानरूप महान्‌ प्रकाश-तेज (भरेण) 
अतिशय रूप से (प्रोब्जजुस्भे) विकास को प्राप्त हुआ - निर्बाधरूप से उदय को प्राप्त हुआ। 


सं० टी०--(भरेण-अतिशयेन) अतिशय रूप से (ज्ञानज्योति:-समस्तालण्डज्ञानज्योतिः) सम्पूर्ण 
अखण्ड ज्ञान का तेज (प्रोग्जजम्भे) उदय को प्राप्त हुआ (रूपकालडूपरोध्यम्‌) यह रूप का अलद्धार है। 
(पुनः) फिर (हेलोन्सीलत्‌-हेलया-लीलया, उन्‍्मीलत्‌-उत्प्रकटयत्‌) लीला मात्र से प्रकट होने वाला (पुनः) 
फिर (आरव्धकेलि-आरब्धा-प्रारम्भविषयोकृत केलि: क्रीडा येन तत्‌) प्रारम्भ कर दी है क्रीडा जिसने (सार्ध- 
समम्‌) साथ (कया) किसके (परमकलया-परमा उत्कृष्टा चासो कला च दशेनाहायंशः, मुक्तिकला वा 
हया) सर्वोत्कृष्ट दर्शनादि रूप अथवा मुक्तिरूप कला के (कि कृत्वा) क्‍या करके (बलेन-ह॒ठात्कारेण 
ध्यानलक्षणेन) बल-ध्यानरूप हठ से (सकलमपि-समस्तमपि-प्रकृत्यादिचतुः स्वभावसपि) प्रकृति, स्थिति, 
अनुभाग ओर प्रदेशरूप चार प्रकार के स्वभाव को धारण वाले सभी (तत्‌-प्रसिद्धभू) प्रसिद्ध (कर्मे- 
लानावरणादि प्रकृति:) ज्ञानाधरणादि प्रकृतिरूप अष्ट कर्म को (मूलोन्मूलं-मूलेन बुध्नेन, उन्मूल-मुलतल- 
माशस्‌) मूलतल से नष्ट (कृत्वा) करके (किम्भूतम्‌) किसे (स्रेवोन्मादस्‌-भेदेन पुष्यपापणिशेषेण, उस्सादं- 
उस्सत्तमृ) भेद-पुण्य और पापरूप विशेष भेद से उन्मत्त (पुनः) फिर (पोतमोहम्‌-पीतः पानविषयोक्ृत: 
सोह:-भोहनोयकर्म येन पुरुषेण) मोहनीय कम का पान करने वाले को (तम्‌ प्राणिनम्‌) उस प्राणी को- 
पुरुष विशेष को (नाटयत्‌-भवरंगावनो-मनुध्यतियंगादि विशेषेतु नुत्यं काश्यत्‌) संसार रूपी रंगस्थलों में 
अर्थात्‌ मनुष्य और पश्ु आदि गति विशेषों में नचाता हुआ (कुत:) कैसे (ध्रसरसभरात्‌-मसेदं, अहमस्ये- 
स्थादि ख्रान्तिरसबेगात्‌) यह मेरा है और मैं इसका हूँ इत्यादि प्रकार के भ्रान्तिरूप रस के वेग से (अम्यो- 


( १३५ ) 


इचिनट:-सामणादिश्सादपरं भाटयति इत्युक्तिलेश:) टूसरा नट भी भ्रमण आदि रस से दूसरे को तचाता 
है ऐसा कहा जाता है । 
भावार्थ - अध्यात्म में दो भेद किये जाते हैं जैसे धर्म-अधर्म, वहां पर अधर्भ के दो भेद है, एक पाप 
और एक पृण्य । इसी ग्रकार धर्म तो बोतरागता रूप हैऔर जो तीक् राग है वह पापरूप है और मन्द- 
. राग पुण्यरूप है। इसी प्रकार परिणाम भी दो प्रकार के हैं--एक शुद्ध और एक अशुद्ध भाव, अशुद्ध भाव 
के दो भेद हैं संबलेश और विशुद्ध । अज्ञानो पृण्य को घ॒र्म मानता है और शुभ क्रिया को मोक्षमार्ग मानता 
है । पुण्य के उदय को सुख का कारण मानता है जबकि कषाय का अभाव अथवा वीतरागता सुखरूप है। 
राग्र दु:ख़रूप है; राग का फल भी दुःखरूप है शुद्ध ज्ञान ही मोक्षमार्ग है। जितनी क्रिया हैं वे मोक्षमार्ग 
नहीं हैं। ज्ञानी की समस्त क्रिया बरजोरी से होती है, ज्ञानी उसका कर्ता नहीं है, अज्ञानी शुभ क्रिया को 
मोक्षमार्ग मानकर उनमें मग्न हो रहा है । 
इति ओ समयसारपश्चस्थाध्यात्मतरंगिणो नामधेमस्य व्यास्यायांपुष्पपापेकत्वनिरूपकस्तुतीयोउडूः । 


इस प्रकार श्री समयसार के पद्मों की, जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है, व्याख्या में पुण्य 
पाप की एकता का निरूपण करने वाला यह तीसरा अर्कू समाप्त हुआ । 


पं? 


* चतुर्थोइकूः प्रारम्यते : 
आखस्रव का अधिकार 


शुभच्द्ामृतवखों सित्रत्ति यतामसं सुतस्वेधु । 
पुण्येतरेद्थ. तद्धि न भिशते दोपचराकों: ॥ 


अन्वयार्भ--(शुभजल्ामृतचस्र:) शुभ कार्य के लिए चन्द्रमा के समान श्री अमृतचन्द्र आचार्य 
(पुथ्देलरेण) पुण्य और पापरूप (शुतस्वेषु) तत्वों के विषय में (यत्‌) जिस (सामसभ्‌) अज्ञानान्धकार 
को (चिनति) भेदन - विनष्ट-करते हैं (सत्‌) वह (तासमसम्‌) अज्ञानास्धकार (हि) निश्चय से (अख्त्राकक:) 
चन्द्रमा और सूर्य से (न) नहीं (भिश्वते) भेदा जाता है अर्थात्‌ चन्द्रमा और सूर्य दोनों जड़ अन्धकार 
को ही विनष्ट करते हैं आत्मिक अज्ञानान्धकार को नहीं। अतः श्री अमृतचन्द्र आचार्य चन्द्रमा और सूर्य 
से भी बढ़कर हैं यह इस पद्य का सारांश है। (शुप्रं प्रशस्तं पुष्याविं अययति-आह्लाब्यति इति शुभवत््: 
स चासो अमृतचसाश्च इति व्याश्ण्यातं विधेयम्‌) अर्थात्‌ शुभ यानी प्रशस्त श्रेष्ठ पुष्य आदि प्रकृतियों को 


( १३६ ) 
ज आहलादित करता है वह शुभचन्द्र है, वह शुभचन्द्र ही अमृतचन्द्र आचाये है; ऐसा व्याक्यान 
करना चाहिए । 

(अवाश्जसाअयति) अब आखवतत्त्व का आश्रय करते हैं अर्थात्‌ नाखवतत्त्व का वर्णन करते हैं : 
ध्रथ महासद निर्भर भतवयरं, समररंगपरागतमासवस्‌ । 
प्रयमुवाश्मभोरसहोदयों जयति  बुर्जयबोधधनुधंरः ॥१॥ 

अन्यया्थ -- (उदारगभोरमहोदय:) विशाल गम्भीर और महान उदय वाला (अयस्‌) यत (दुर्जेय- 

बोधधनुधंरः) अति कष्ट से जोतने योग्य सम्यग्शञानरूपी धनुर्धारी योधा (अथ) पुण्य और पापरुप तस्व के 
वर्णन के पदचात्‌ (महामद निर्जरमन्थरम्‌) महान्‌ अहुद्भार के आधिक्य से मनोहर अर्थात्‌ उनन्‍्मत्त (समर 
रंग परागतम्‌) युद्धलूपी आंगन में प्राप्त हुए (आखबम्‌) आस्रव तत्त्व को (जयति) जीतता है अर्थात्‌ 
आलजस्रव तत्व का निराकरण करता है। 

सं० टी ०--(अथ - पुष्यपापतत्वकथनादनस्तरम्‌) पुण्य तत्त्व और पाप तत्व के कथन करने के 

पदचात्‌ (अयं-प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (डुजेयबोध धनुधेरः डुखेन जायते इति दुर्जेयः सचासो बोधश्च ज्ञानं स 
एवं धनुरधरः धानुष्क:) दुख से जीतने योग्य सम्यग्ज्ञानूपी धनुर्धारी (जयलि) जीतता है (कम) किसे 
(आज्बस्‌-आखवति कर्स येन स आलवस्तं निराकरोतीत्यर्थ:) जिससे कर्म आते हैं वह आज्रव कहलाता है। 
उस आज़ को दूर करता है (किम्भूतः) कैसा (उदारेत्यादिः--उदार:--उत्कट: सचासो गभीरश्य-- 
अलंग्धसध्य:, सहानुदयों यस्य सः) उदार-उत्कट गभीर--जिसकी गहराई का पता नहीं औश जिसका उदय 
महान है (किम्भूतं तम्‌) कैसे आल्व को (महेत्यादिः-- महाँश्चासो मदश्च अहकुपरस्तस्थ मिश्र: --अतिशय 
तेन सनन्‍्धरः, भेबुरः तम्‌) महान्‌ अन्धकार के अतिशय से परिपूर्ण (पुनः कोदुशम्‌) फिर केसे (समरेत्यादि 
समरः सड़ग्रामस्तस्य रंग:--अज्भूणम्‌ तब आगत: समुपस्थितः तभ्‌) समराज्भण में उपस्थित (लानपराभवार्थ 
मुप्युक्तमित्यथे:) अर्थात्‌ शान--सम्यम्ज्ञान का तिरस्कार करने के लिए उच्चमयुक्त | 

भाषा - पुण्य तथा पाप तत्व का विजेता सम्यण्शानरूपी योद्धा ही आलय तत्त्व पर विजय प्राप्त 

करने का परिपूर्ण अधिकारी है क्‍योंकि यह उदार-विशाल है। गम्भीर--अथाह है। तथा निरन्तर 
उदयशील है। और है अन्य के द्वारा अजेय । इस सम्यज्ञानी परमयोद्धा को आज तक किसी ने भी नहों 
जीत पाया है यह सर्वथा सुस्पष्ट है। वह अन्तमुंह॒ते में कर्मों का नाश करके केवल ज्ञान उत्पन्न करता 
है । 

(अष जान निवुत्त भाज॑ समुत्साहयति) अब ज्ञान से रचे हुए भाव को प्रोत्साहन देते । 
भावों राग-देषसोहैदिना यो, जीवल्य स्थाद्‌ शाननिव॒स एवं । 
रुग्धत्‌ सर्वोन्‌व्र्यकर्माल्बोधान्‌ ऐबोइभाव: सर्वभावाखवाणाम ॥२॥ 

लाजयार्ध-- (जोवस्य) जीव का (राग-द्ेषमोहैः) राग-देष और मोह से (बिना) रहित (यः) जो 


' ( १३७ ) 
(भाबः) भाव, परिणाम (सः) वह (भाष:) भाव (झाननिर्वृशः) ज्ञानसे निभित--रचा हुआ (एव) 
ही (स्थात्‌) होता है (ए:) यह ज्ञान से रचा हुआ भाव (सर्बान्‌). सभी (ब्रब्यासबोधान्‌) द्रव्यास्रवों 
के समूह को (रन्धन्‌) रोकता हुआ (सर्वभ्ाबाजबाणास्‌) सभो भावाल़यों के (अभ्ाव:) अभाव-रूप (भ्रवति) 
, हीता है । 

सं० टी ०--(एक:--कब्यमान:) यह-कहा जाने वाला (अभाव:) अभाव (स्थाइ-भवेत्‌, होता है 
(कैयाम्‌ ?) किनका (सर्वेत्यादि:-सर्वे थ ते भावाज़वाश्य राग-देष भोहासा: तेषाम्‌) सभी भावाखव जो 
राग-द्ेष मोहादि स्वरूप हैं उनका (एथ कः) यह कौन (मः) जो .एब निश्ययेन,) निरचय से (जीवस्थ-- 
प्राणिन:) जीव--प्राणघा री का (शान-निर्वेत्त:--शान मय:) ज्ञान स्वरूप (भावज:--परिणाम:) भव-परिणाम 
विचारधारा (राग-हेषमोहै: --राग:-रति:, देष:, अरति:, मोह:-ममस्थं हृन्त: तेबिता:-अन्तरेण) राग रतिरूप 
परिणाम, द्वेष-अरतिरूप परिणाम तथा मोह ममत्त्व-ममेदंबृद्धि के बिना--अभाव से (कि कुबंस) क्‍या 
करता हुआ (रुर्थन्‌--निवारयन्‌) निवारण करता हुआ (कान) किनको (सर्वान-समस्तान्‌) सभी (द्रथ्ये- 
त्यादि:--वव्यकर्मणां ज्ञानांवरणादिप्रकृतोतां आल्बोधान्‌ --मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगसमूहान्‌) द्रव्यकर्म 
स्वरूप ज्ञानावरणादि प्रकृृतियों के आस्रव के कारणभूत मिथ्यात्व अविरति कषाय तथा योगों के समूह 
को (रागद्रेषमोहानामिह स्वपरिणामनि्ित्तत्वात्‌, अजड़त्ने सति जिदामासत्यात्‌ भावालवत्वस्‌, भिथ्यात्वा 
विरतिकषाययोगानांपुदयल  परिणामानां भानावरणाविपुद्गलकर्माजबणनिभित्तत्यातू, द्रव्याजवत्वम्‌) 
यहाँ भावाखव के प्रकरण में आत्मा के राग-देष-मोहरूप विभाव भाव निमित्त होने के कारण वे स्वयं ही 
भावात्रव रूप हैं क्योंकि वे स्वभावत: जड़-अचेतन नहीं हैं किन्तु बेतन के विकार स्वरूप होने से चेतन्प 
सदृश प्रतीत होते हैं अतएव भावात्रव हैं। यहां कारण में काये का उपचार किया गया है। 

भावार्थ--प्रकृत में रागद्वेष-मोह के अभाव में आत्मा के जो भी भाव होते हैं वे स्वभाव भाष हैं । 
उनमें ज्ञानहूपता की उपलब्धि होती है क्योंकि अज्ञान का कारण मिथ्यादर्शन का अभाव उनमें विद्यमान 
हैं अत: मिथ्यादशंन सम्बन्धी अनन्त संसार के कारणभूत आल्वों का अभाव ही मुख्यता से यहां समझना 
चाहिए। आख़व मात्र का अभाव नहीं । यहां सर्वभावाख्रवों के अभाव का निर्देश भावप्रज्ञापन नय की 
अपेक्षा से किया गया प्रतीत होता है क्योंकि अनन्त संसार के समुत्पादक मिथ्यात्व के नाश होने पर शोष 
कर्म जनित आखवों का अभाव अति सन्निकट हैं अत: सर्वभावास्रवों का अभाव कहा गया है यह उसका 
फलिताय है, जो युक्ति-युकत और आगमोकत है। 
५ (अथ शानितों निराखबत्थं भ्रदघोति) अब श्ञानी के निराखवपने का श्रद्धान्‌ होता, यह व्यक्त 
करते हैं । 

भावाजवाभावमयंप्रपसनो व्रध्याज़वेस्यः स्वत एवं भिन्न: । 
जानी सदा झञानसयेक भावों निराख़बों शायक एक एवं ॥३॥ 


( १६८ ) 

अस्थयाये -- (सायाजबालावम्‌) भावासव के अभाव की (प्रपस्त:) प्राप्त हुआ (अयम्‌) यह (शानी) 
भेद-विज्ञानी (अ्रध्यासवेध्य:) द्रव्यालवों से (स्वतः) स्वयम्‌ (एव) ही (भन्‍्नः) भिन्‍न--जुदा (अस्ति) है 
(जानी) स्वपर विवेकी (सदा) सर्वदा--हनेशा (शानसयेक्ावः) श्ञानस्वरूप' अद्वितीय भाव वाला 
(निराखय:) आखव से शून्य (भवति) ही है (एक:) एकमात्र--सिर्फ (शायक:) ज्ञाता--जानने वाला (एथ) 
ही है। ३० व ह 
सं० टी०--(अयं शानो-सेदक्ष:) यह ज्ञानी-स्वपर के भेद को जानने वाला (निराज़व एव-ब्रव्यभावा 
लवेध्योनिवत्त एव) निराखव द्रव्याख्रवों से पृथक ही (भ्बांत) रहता है (एकः:-अद्वितीयः) एक अद्वितीय 
(जायकः) ज्ञायक-ज्ञाता (किम्भूतः ?) कैसा (सदा-नित्यम्‌) हमेशा (शानमयेक भावः-स्ानेननिवृत्तिः शान- 
सथ स एवं एको भाव: स्वभायों यस्य सः) ज्ञान से निर्मित, अत्तएवं ज्ञानस्वरूप अद्वितीत स्वभाव वाला 
(किम्म्त:) कैसा (सावालवाभावस्‌-भावात्वाणां-रागद्रेषादोनां अभावम्‌) भावास्रव स्वरूप रागद्वेषादि 
विभावों के अभाव को (प्रपस्न:-प्राप्त:) प्राप्त हुआ (यावत्पयंस्त रागद्वेबास्तावन्त न ज्ञायकत्वं अतः ज्ञायकत्वे 
सति रागद्रेषलक्षण भावालवाभाव:) जब तक राग-द्ेष होते हैंतब तक ज्ञायकता नहीं होती इसलिए 
ज्ञायकता होने पर राग-देष स्वरूप भावाखव का श्भाव होता ही है (पुनस्तत एवं स्वभ्ात एव) फिर 
स्वभाव से हो (व्रब्याखजेभ्य:-मिथ्यात्वादिश्यो) मिथ्यात्व आदि स्वरूप द्रव्याखवों से (भिन्‍नः पृथग्भूतः) 
पृथक रूप (ये पृ्वमशानेन मिथ्यात्वादयों व्रब्याज़वा वद्धास्ते शानिनो द्रव्यास्तरभूता अचेतन पुद्यलपरिणाम- 
त्वात्‌ पृथ्वोसमा अचेतनास्‍्ते तु स्वत्तः कार्माण क्षरोरेणेव सम्बद्धा नत्वात्मना, अतः सिद्ध: स्वभावतो शानिनो- 
द्रव्यालवाभावः) अज्ञानी ने अज्ञान के बल से जिन भिथ्यात्वादि द्वव्यास्नवों को बांधा था, वे द्रव्यास्नरव 
ज्ञानी के आत्मद्रव्य से परथक्‌ रूप अचेतन पुद्गल द्रव्य के परिणाम होने से पृथिवी के समान अचेतन हैं । 
अतएव वे स्वयमेव कार्मण शरीर से ही बंधे हुए हैं आत्मा से नहीं। इसलिए ज्ञानी के द्रव्यास्रवों का अभाव 
स्वभाव से सिद्ध हुआ। (बुद्धिपृ्वक शाग-दृष-मोहरूुपाल़्वभावाभावान्निराल्रव एव) बुद्धिपूर्वक राग-द्ेष- 
मोह स्वरूप आख्रव भावों का अभाव होने से आत्मज्ञानी निराखव-आजस्रव से रहित होता है ॥३॥ 

भावार्थ - स्वपर भेदविज्ञानी स्वभाव से दोनों प्रकार के आख्रव से रहित होता है क्योंकि बुद्धि- 
पूर्वक राग-द्ंध एवं मोह का उसके अभाव है। वह तो -मात्र निज शुद्ध स्वभाव में ही स्थिर रहता है, 
. विभाव भाव की तरफ उसकी जरा भी प्रवृत्ति नहीं होती, अत: उसके मिथ्यात्व सम्बन्धी अनन्त संसार 
का कारणभूत आजख्रव नहीं होता है। अथवा यों कहिए कि बह अपने को आखव के कारणभूत राग-द्वेषादि 
का स्वामी नहीं मानता; वह जानता है कि ये रागादि भाव मेरे स्वभाव भात्र नहीं हैं, प्रत्युत कर्मेजनित 
ओऔपाधिक भाव हैं। ह 

मोह के उदय में राम-द्वेषादि भाव होते हैं यह शानी-अज्ञानी दोनों के होते हैं । अज्ञानी अपने स्व- 
भाव को न जानकर इन भावों रूप अपने को मानता है, इनको निमित्त नैमित्तिक भाव न समझकर जैसे 
ज्ञानी के ज्ञान के साथ एकत्व है वैसा एकत्व इनके साथ मानता है तब वह ज्ञानी जैसे ज्ञान का कर्ता है 


( १३६ )- 

बसे अज्ञानी राग का कर्त्ता बन जाता है। यह जीवकृत राग कहलाता है। यही अनंत संसार का कारण होता 
है। ज्ञानी के करमेकृत राग तो है परन्तु जीवकृत राग नहीं है क्योंकि वह निज ज्ञानस्वभाव के साथ एकत्व 
को प्राप्त हैं इसलिए ज्ञान का कर्ता है राग का नहीं। जो राग पर्याव में है वह कर्मकृत है उसका वह 
स्वामी नहीं है अतः: रागादिक से रहित कहा गया है। जीवकृत राग और करमंकृत राग के भेद को सम- 
झना जरूरी है। ज्ञानी के जीवकृत राग नहीं हैं कर्मकृत है जबकि अज्ञानी के जीवक्ृत ही राग है, जो 
अनन्त संसार का कारण है। कमंकृत राग असमर्थंता का सूचक है, जो आत्मबल बढ़ाने पर खत्म हो 
जाता है। 

(अथ शानिनो निराखबत्वं नियम्यते) अब ज्ञानी आसत्रव रहित ही होता है ऐसा नियम दिखाते हैं 
सस्स्यस्थस्निजबूद्धिपूर्वेम निर्श राग समग्र स्वयम्‌, 
बारंबारमबुद्धिपुर्वमपि त॑ जेत्‌ स्वधाक्ति स्पृशत्‌। 
उच्छिवन्परवत्तसेव सकला शानस्य पृरणोभिव- 
प्ात्मा नित्यनिराखबों भवति हि शानों यदा स्थात्तदा ॥४॥ 

अन्ययायें-- (आत्मा) आत्मा (यदा) जब (ज्ञानी) ज्ञानी-स्वपर-विवेकी (स्यात्‌) होता है (लंबा) 

तब (अनिशम्‌) हमेशा (स्वयम्‌) स्वभाव से (निज-बुद्धिपूर्वम) अपनी बुद्धिपू्वंक होने वाले (समग्रम) 
समस्त (रागम्‌) राग को (सम्यस्थन्‌) दूर करता हुआ तथा (अबृद्धिपूर्धम्‌) बिना जाने होने वाले (तम्‌) 
उस राग को (अपि) भी (वारंवारम) बारबार-निरन्तर (जेतुम्‌) जीतने-दूर करने के लिये (स्व-शक्तिम्‌) 
अपनी शक्ति को (स्पृशन्‌) स्पर्श करता हुआ अर्थात्‌ आत्मानुभव करता हुआ (सकलाम्‌) समस्त (पर- 
वृत्तिम्‌) पर वस्तु में होने वाली ममस्‍्त्बुद्धिरूप प्रवृत्ति को (उच्छिन्दन्‌) उच्छेद-विनाश करता हुआ (एव) 
ही (झानस्थ) ज्ञान के (पूर्ण:) पूर्ण (भवन्‌) भावरूप होता हुआ (हि) निश्चय से (नित्यनिरासतरवः) हमेशा 
आख्रव से रहित (भवति) है। 

सं० टोका- (होति व्यक्तम) हि यत अव्यय व्यक्त-स्पष्ट अथ में प्रयुक्त होता है अर्थात्‌ स्पष्ट रूप 

से (अत्मा चिहद्रपः) चेतन्य स्वरूप आत्मा (यदा-यस्सिन्‌ काले) जिस समय (नित्य निराखवः साखवा- 
तीत:) निरन्तर-हमेशा आख्रव से रहित (भजति जायते) होता है (तदा-सस्मिन्‌ समये) उस समय 
(जानी सकलघस्तुपरिण्छेदक शानयुक्‍्तः) समस्त पदार्थों के स्वरूप को जानने वाले शान से सहित (स्थाल्‌) 
भवेत्‌) होता है (नवु संसारबशायां कर्थय निराखवत्वम्‌ इति चेत्‌ ?) यहां यदि कोई यह शंका करे कि 
संसार अवस्था में आस्रव से रहितपना कैसे बन सकता है ? तो उत्तर में कहते हैं कि-- (अनिशम्‌-नित्यस्‌ ) 
निरन्तर-हमेशा (स्वयम्‌-कत्‌ ्वेन्‌) स्वयम्‌ कर्ता रूप से (समभ्ं-समस्तम्‌) समस्त (राग-दष-मोहग्राम लावा 
) राग-देष-मोह के समूहरूप भावांसव को (सम्यस्यन-स्यजन-परिहंरन्‌) त्यागते-परिहार करते हुए 
(निमबुद्धिपुर्वक-स्वव द्िपूर्वक-स्वाभिप्रायपूर्वकम्‌) अपनी बृद्धि के अनुसार अर्थात्‌ मनोगत विचार अनु 


[ १४० ] 

कूल (शगम्‌) राग को (त्यजन्नित्यर्थ:) त्यागता हुआ अर्थात छोड़ता हुआ (अपि-पुनः) फिर (तस्‌-नद्य- 
मि्यत्वाब्यासवस्‌) उस द्रव्यरूप पुदूगल स्वरूप-मिथ्यात्व आदि आखव को (अजुद्धिपृर्व-पूर्वनलिबद्धाइचेतना- 
ख्-स्वाभिप्रायातिरिक्त, सुक्मं-अज्ञानस्वरूपस, अकषायिणासाखव सदृ्ष वा अब॒द्धिपूर्थम) अबुद्धिपृ्व क अर्थात्‌ 
पूर्व में बांधे हुए अचेतन-जड़स्वरूप आख्रव को जो आत्मा के अभिप्राय से सर्वथा शून्य है सूक्ष्म अज्ञान स्व- 
रूप है, अथवा कषाय रहित-वीतराग आत्माओं के आख्रव के समान है (बारं-बारं-पुनः-पुनः) बार-बार--- 
लगातार (जेतुम्‌-जयार्थम्‌ - नाशा्यमित्यर्थ:) जीतने-नाश करने के लिए (स्वशक्ति स्वस्थ आत्मनः-शक्त 
सामथ्यंम) अपनी शक्ति को (स्पृशन्‌-स्वसात्कुर्बनू) स्वाधीन करते हुए अर्थात्‌ कार्यरूप में परिणत करते 
हुए (पुनः किकुवन्‌ ?) फिर क्‍या करते हुए (उच्छिल्दन-उद्धिस्दन) उच्छेद-विनाश करते हुए (समूलं 
कर्षन्नित्यर्थ:) अर्थात्‌ जड़ से उखाड़ते हुए (काम ?) किसको (सकलां-समस्ताम्‌) सारी (एव-निश्चयेन) 
निश्चय से (पर-वत्तिभ-परेषु-आत्मब्यतिरिक्‍तपदार्थेषु वृत्ति:-प्रवर्तना तामू) आत्मा से भिन्‍न पदार्थों में 
होने वाली प्रवृत्ति को (तत्नानुअरणसितिभाव:) अर्थात्‌ परपदार्थो में होने वाली ममत्व बुद्धि को यह तात्प- 
यार्थ है (पुतः) फिर (पूर्ण-परिपूर्ण:-समग्न इत्यय:) परिपूर्ण अर्थात्‌ समग्र-भरपूर (भबन्‌-जायसानों भावः) 
पर्याथरूप होता हुआ (कस्य) किसके (शानस्य-बस्तु-विशेष प्राहकस्यं) वस्तु-पदार्थ के विशेष अंश को 
ग्रहण-जानने वाले ज्ञान की । 

भावायं - राग दो प्रकार का होता है, एक बुद्धिपृवेक जो हमारे अथवा दूसरे के पकड़ में आता है, 
दूसरा अबुद्धिपूर्वक, जो आत्मा के आसंख्यात प्रदेशों में उदयरूप रहता है। सम्यक्दृष्टि ज्ञानी के ज्ञान- 
वैराग्य की अपूर्व शक्ति होती है। बुद्धिपूवंक राग को वह अपनी ज्ञान-वेराग्य की शक्ित के द्वारा तोड़ 
देता है। जैसे किसी ने खोटे शब्द कह्टे तब ज्ञानी विचारता है, यहू तो उसका परिणाम है, वह अपने परि- 
णमन करने में स्वाधीन है उसका परिणाम का अवलम्बन मैं क्‍यों लूं? अथवा विचारता है कि देखो 
कवाय की कितनी तीजन्नता है, वह अपनी कषाय से आप ही दुखी है इत्यादि रूप से । कर्म के उदय से 
बाहर में अनुकूल अथवा विपरीत संयोग मिलते हैं उनको कर्म के उदय का कार्य जानकर ह॒र्ष-विषाद नहीं 
करता। अबुद्धिपूर्वंक राग मेटने को बह बार-बार अपना निज स्वभाव का अनुभव करने की चेष्टा करता है 
और आत्म अनुभव के द्वारा अबुद्धिपूर्वक राग को तोड़ देता है। इसलिए ज्ञानी आख्रवरहित हैं । 

(अथ जानिनों द्रव्य प्रत्यये सति न निराखवत्वमिति पृर्वपक्षपूर्वक पद्चइयेन प्रत्युत्तरयति) अब ज्ञानी 
के द्रव्यास्रव के रहते हुए निराख़वता आज्वशून्यता नहीं बन सकती, इस तरह से पूर्ण पक्ष को प्रस्तुत 
करते हुए दो पद्चों द्वारा उत्तर पक्ष को प्रकट करते हैं-- 

सर्वस्थाभेव._ जोबन्तयां व्रध्यप्रत्ययसम्तती । 
कुतो निराखयों शानों नित्यमेबेति चेग्मतिः ॥५॥ 
अन्वयार्थ--(सर्वस्थाम) सब (एवं) ही (ब्रव्यप्रत्यय सम्ततौ) द्रव्यालय की सन्तति-परिपाटी के 


( १४१ ) 
(जीवन्त्याम) जीते हुए-विद्यमान रहते हुए (ज्ञानी) स्वपर भेद विज्ञानी (नित्यम्‌) हमेशा (एव) ही 
(निराखबः) आसत्रव से रहित (क्रुतः) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है (इति) ऐसी (ते) तुम्हारी (चेत) यदि 
(मतिः) बुद्धि-मान्यता (स्थात्‌) हो (तहि) तो ('उसको' उत्तर कह्दा जाता है) 
सं० टीौ०- (ननु) यह शद्भा सूचक भव्यय है अर्थात्‌ शद्भाकार शड्भा करता है कि (ज्ञानी-सेदशः) 
आत्मा और परपदार्थों के भेद को जानने वाला अर्थात्‌ स्वपर स्वरूप का ज्ञाता आत्मा (नित्यम) सदा 
हमेशा (निराखब:-आल्रवरहित:) आख्रव से रहित (कुत:) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (न कुतो5पि) 
किसी भी प्रकार से नहीं हो सकता (क्व-सत्याम) किसके होते हुए (सबंस्थां-समस्तायाम्‌ अषि) सभी 
(द्रव्य प्रत्यय सन्‍्ततो-्रव्यप्रत्ययानां-पुद्गलरूप निबद्ध मिथ्यात्वादोनां सन्‍्तति: सन्तानं तस्याम्‌) पुदूगल रूप 
होकर आत्मा के साथ बंधे हुए मिथ्यात्वादि प्रकृतियों की परिपाटी के विद्यमान होते हुए (जोबन्त्यां-- 
विद्यमानायां सत्यामेष) जीते हुए अर्थात्‌ मौजूद रहते हुए ही (अथ तदा तवुदयाभावान्निराखव इति 
भण्यते) शायद तुम यह कहो कि उस समय उन भिथ्यात्वादि द्रव्य प्रकृतियों का उदय न होने से ज्ञानी 
निरास््रव ही है (तदप्यसत्‌) उक्त कथन भी उचित नहीं है (यत: सबवस्थायां पूर्वभनुपभोग्यत्वेंषपि तवात्य- 
परिणोतबालस्श्रीबत्‌) क्योंकि सदवस्था-सत्तारूप में विद्यमान तत्काल विवाही हुई बाल्यावस्था सम्पन्न 
स्त्री के समान--प्रारम्भ में उपभोग योग्य न होने पर भी (वियाकावस्थायामुपभोग्यत्वात्‌) फलदान की 
अवस्था में अर्थात्‌ उदयकाल में उपभोग योग्य होने से (उपभोगप्रायोग्यं पुद्गलकर्म प्राप्तयोवनपूर्वे- 
परिणीतस्त्रोबत्‌) उपभोग में लाने योग्य पुदूगल कर्म युवावस्था को प्राप्त पूर्व में विवाही हुई स्त्री के 
समान (इति न निराखवत्वमिति चेत्‌ ते मति: मनीवा) इस तरह से आख्रवशुन्यता न बन सकेगी यदि ऐसी 
तुम्हारी बुद्धि हो (तहि) तो । 
भावा्थ--जो कार्मण पुदूगल परमाणु भिथ्यात्वादि रूप से आत्मा के साथ सम्बन्धित हैं। उनके 
रहते हुए ज्ञानी को निरास्रव कैसे कहा जा सकता है ? अगर यह कहो कि वे मिथ्यात्वादि जब तक अपना 
फल प्रदान नहीं करते तब तक तो ज्ञानी निराखव ही है। उक्त कहना भी भिथ्या ही है, क्योंकि वे ही 
सदवस्थापन्‍्न मिथ्यात्वादि कुछ काल के पश्चात्‌ उदय में आकर अपना फल देने लगेंगे । तब तो ज्ञानी के 
आजख्रव होगा ही । जैसे तत्काल विवाही हुई बाल्यावस्था युक्त स्त्री भोगने के योग्य नहीं होती, पर वही 
स्‍त्री जब युवावस्था में आ जाती है, तब भोगी ही जाती है। प्रारम्भ में वह भले ही उपभोग में न लाई 
जा सके पर आगे जाकर वह भोगने योग्य होने से भोगी जाती है। वैसे ही यहाँ समझना चाहिए कि सत्ता 
में विद्यमान मिथ्यात्वादि भले द्वी आख्रव में कारण न हों, पर वे उदय काल में तो आज्रव के हेतु बन जाते 
हैं अतः ज्ञानी को हमेशा निराख़व कहना समुचित नहीं है ? ऐसा प्रइन-- 
(तत्रोस्तयति) उक्त शद्भूत का परिहारात्मक उत्तर देते हैं-- 
.. चिजहृति भम हि सत्तां प्रत्यया: पुबंबद्धा:। 
समयसनुसरस्तो. यश्चपि ब्रब्धरूपा: ॥ 
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तदपि सकल राग-हेष-मोह व्युदासा- 
दवतरति न जातु ज्ञानिनः कर्ंबन्धः ॥६॥ 

झावाये - (यद्यपि) यद्यथि (पृर्वबद्धा:) अज्ञानावस्था में रागादि के द्वारा बांधे हुए। (व्रध्यकृपाः) 
पुद्गलरूप (प्रत्यवाः) प्रत्यय-आख्रव के कारण (हि) निवचय से (समयम्‌) समय का (अनुसरन्तः) 
अनुसरण करते हुए (सत्तामु) सत्ता को-मौजूदगी को (न) नहीं (बिजह॒ति) छोड़ते हैं (तद॒पि) तो भी 
(शानिनः) स्वपर भेदविज्ञानी के (सकल राग-देष-मोह व्यूुदासात्‌) समस्त राग-द्ेष-मोह का त्याग होने से 

(कर्संबर्धः) नवीन कम का बन्ध्र (न) नहीं (अवतरति) होता है। 
सं० दीका- (हि-स्फुटमू) स्फूट रूप से अर्थात्‌ निवअुचय से (यद्यपि शानिनः पुंसः) यद्यपि ज्ञानी 
आत्मा के (्रव्यरूपा:-पुद्गलक्ंरूपसिश्यात्वादय:) पुद्गलकर्ममय मिथ्यात्वादि (पूबेबद्धा:-पूर्व रागद्वेषा- 
दिसिः बढ़ा: निबद्धा--आत्मसात्कृता इत्यर्थ:) पूर्व काल में रागद्रेषादि विभाव भावों से बांधे हुए अर्थात्‌ 
आत्मा के साथ एक क्षेत्रावगाह॒ता को प्राप्त हुए (प्रत्यया:- - उत्तरकमंबन्ध कारणानि) भविष्य में कर्मबन्ध 
के हेतु (सत्ताम-अस्तित्वम्‌) सत्ता-अस्तित्व-विद्यमानता को (न विजह॒ृति न त्यजन्ति) नहीं छोड़ते (समयस्‌- 
उदयकालं) उदय काल को (अनुसरस्त:-आश्रयन्त:, उदयमागच्छठस्त इत्यर्थ:) अनुश रण-आश्रयण करने वाले 
अर्थात्‌ उदय को प्राप्त होने वाले (तदपि-तथापि) तथापि-तो भी (जातु-कदाचित्‌) कभी (कर्मंबन्ध:-कर्स- 
णां बन्धः) कर्मों का बन्ध (न-अवतरति-अबतार न प्राप्नोति न भवतीत्य्थ:) अवतार को नहीं प्राप्त होता 
अर्थात्‌ कमंबन्ध नहीं होता है। (कस्य ?) किसके (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (कुतः) किससे- (सकलेत्यावि:- 
सकला: समस्‍्तास्‍्ते थ ते रागह्ेषमोहाश्च तेषा व्युदासः परित्यागस्तस्मात्‌) समस्त राग-द्वेष मोह आदि के 
परित्याग से (शगदरेषभोहानाम्‌-आद्रवभावानामभाजे व्रव्यप्रत्ययानामबन्ध हेतुत्यात्‌ ) द्रव्यास्नव के हेतुभूत 
राग-द्वेष-मोह के अभाव में मिथ्यात्वादि पौदगलिक कारण बन्ध के हेतु नहीं होते क्योंकि (कारणाभावे 

कार्यस्याप्पभावात्‌) कारण के अभाव में कार्य का भी अभाव होता है ऐसा नियम है। 

झावाये - पूर्व समय में अज्ञानदशा में रागादि के निमित्त से बांधे हुए मिथ्यात्वादि द्रव्यकर्म उदय- 
काल में भी ज्ञानी के नवीन कर्म बन्ध के हेतु नहीं होते हैं क्योंकि ज्ञानी रागादि भावों का मात्र ज्ञाता 
होता है कर्ता नहीं । कर्ता तो वह अपने ज्ञानादि भावों का ही होता है और वे ज्ञानादि आत्मा के भाव 


बन्ध के हेतु नहीं होते प्रत्युत संवर निजंरा और मोक्ष के हेतु होते हैं। ज्ञानी के जीवकृत रागादि भाव का 
अभाव है कमंकृत रागादि का मात्र ज्ञाता है इसलिए बन्ध के कारण नहीं है । 


नवीन कर्म बन्ध के कारणीभूत रागादि के अभाव से द्रव्यबन्धरूप कार्य का अभाव स्वतः सिद्ध 
होता दै अतः ज्ञानी निबंन्ध होता है यह इसका फलितार्थ है ॥॥६॥ 


(अथ पुनर्वेन्धाभावोधिभाव्यते) अब फिर से बन्ध के अभाव का प्रतिपादन करते हैं-- 
रागह्ेष विमोहानां शामिनों यवसस्मवः। 
ततएवं न बन्धोषतल्य ते हि अन्यस्य कारणम्‌ ॥७॥ 


( १४३ ) 

अम्ययार्थ - (यत्‌) जिस कारण से (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (रागहेबविमोहानाभ्‌) राग ढेष मोह का 
(असम्भबः) अभाव (अस्ति) है (ततः) तिस कारण से (एव) ही (अस्य) इस आत्मज्ञानी के (अन्धः) 
नवीन कर्मों का बन्ध (म) नहीं (सबति) होता है (हि) क्योंकि (ते) वे राग द्वेष मोह ही (बल्धस्थ) बन्ध 

के (कारणम्‌) कारण होते हैं । 

ह सं० टीका- (ततएव-सस्माद्धेंतो:) तिस कारण से ही (निश्वयेन) नियम से (अस्य-झानिनः मुनेः) 
इस ज्ञानी-स्वरूपज्ञ साधु के (बन्धः कर्मणां बन्धः) कर्मों का बन्ध (न) नहीं (स्थात्‌) होता है (कुलः) 
किससे (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (ज्ञानिन:-शानम्‌-आत्मशानस्‌-विश्वते बस्थासों तस्य) जिसके 
आत्माका ज्ञान विद्यमान है उसके (असम्भव:-न सम्भवः) सम्भवनहीं है (केषास्‌) किनका (रागद्रेषबिसोहा- 
नामू-रागश्य हेषश्व विमोहश्च रागठेषविमोहास्तेषाम्‌) राग-ढेष और मोह का (ननु तेबामभाजे फर्थ बन्धा- 
भाव:) शद्धाकार पूछता है राग आदि के अभाव में बन्ध का अभाव कंसे सिद्ध होता है ? उत्तर में कहते 
हैं (होति यस्मात्‌) जिस कारण से (ते-रागद्रेषादयः) वे राग-द्ेष आदि (बत्धस्थ-कर्मंबन्धस्थ कारण हेतुः) 
कमंबन्ध के हेतु होते हैं (हेतुत्वाभावे हेतुमवभावस्थ सुप्रसिद्धत्वात्‌) क्योंकि हेतु-का रण-के अभाव में हेतु- 
मान्‌ कार्य-का अभाव सुप्रसिद्ध है । 

भावार्थ -- बन्धमात्र कार्य के प्रति कारणता, राग द्वेष मोह को है। यदि राग द्वेष मोह रूप कारण 

नहीं हैं तो बन्धरूप कार्य भी नहीं होगा । ज्ञानी के बुद्धि पूर्वक रागादि नहीं होते। अतः उसके बन्ध भी 
नहीं होता है क्योंकि कारण के अभाव में कार्य का अभाव स्वभाव सिद्ध ही है। ज्ञानी के रागादि भाव में 
अपनत्वपना स्वामसित्वपना नहीं है अतः वे कर्मेकृत है इसलिए बन्ध का कारण नहीं है। 

(अथ बन्ध विधुरत्यं विधोयते) अब बन्ध की विधुरता-शून्यता का विधान प्रतिपादन-कररते हैं-- 
झ्रध्यास्व शुद्धनयमुद्धत बोध चिछ्ल सेकाप्रधमेव कलयन्ति सर्वेब ये ते । 
रागाबिमुक्तमनसः सततं स्वतः पश्यन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥८॥ 
अन्वया्थ-- (उद्धतबोधचिह्मम) उत्कट ज्ञान स्वरूप (शुद्धनयम्‌) शुद्ध द्रव्याथिक नय के विषयभ्ूत 

वस्तु का (अध्यास्थ) आश्रय करके (थे) जो ज्ञानी जन (सवा) हमेशा (ऐकाप्रचम्‌) एकाग्रता का 
(एव) ही (कलयन्ति) अभ्यास करते हैं (ते) वे ज्ञानी पुरुष (राग्रादि मुक्तमनस:) रागादि से रहित चित्त 
वयाले (भवम्त:) होते हुए (सततम्‌) निरन्त-हमेशा (बन्धविधुरम्‌) बन्ध तत्त्व से रहित (समयस्य) आत्मा 
के (सारभ्‌) वास्तविक स्वरूप को (पश्यस्ति) देखते हैं-अनुभव करते हैं। 

० टी०-- (ते योगिन:) वे योगी-मुनि-जन (समयस्य-पदार्थस्थ-सिद्धास्तस्य वा) समय-पदार्थ अथवा 
सिद्धान्त-स्याद्राद रूप आगम के (सारम्‌-आत्मानम्‌) स्वरूप को-असलियत को (पश्यन्ति-ईक्षन्ते) देखते या 
जानते हैं (किम्भूतमू) केसे सार को (बन्धविधुरम्‌-बस्धे:-प्रकृतिस्थित्यादिकर्मबन्धेविधुरम्‌-रहितम्‌-बन्ध- 
शुन्यमित्यथ:) प्रकृति स्थिति, अनुभाग और प्रदेश-बन्ध से शून्य (किम्भूता: ?) कंसे (रागाविभुकतमनस:- 
रागह्ेषमोहैमुंक्तानि-रहितानि-भनांसि चेतांसि येवां ते) राग द्वेष मोह से रहित चित्त वाले (भवन्त:-जाय- 


( १४४ ) 

माता: सन्‍्तः) होते हुए (सहतम्‌-निरम्तरम्‌) निरन्तर-हमेशा (ते के ?) वे कौन (प्रें पुरुषा:) जो पुरुष 
(सवा-नित्यम्‌) हमेशा (एब-निश्लयेन) निश्चय से (कलयन्ति-कलनां कुवेन्ति-धारयन्तीत्यथ्थ:) कलना करते - 
धारण करते हैं (किम) किसे (ऐकाग्रचम्‌-एकाग्रताम-आत्सनासह्‌ एकता ताम) आत्मा के साथ 
एकता-अभिन्‍नता को (कि कृत्वा) क्या करके ? (अध्यास्य-आशित्य-अद्भोकृत्य-ध्यास्वेत्यथें)) आश्रय 
अज्जीकार- करके अर्थात्‌ ध्यान करके (कम्‌) किसका (शुद्धनयम्‌-शुद्धकमंमलकलज्ू रहित स्वरूप तयति- 
प्राप्नोति (इति) शुद्धनय.-आत्मा तम्‌ अथवा शुद्धजरव्याथिक नयमाश्ित्य) शुद्धनय का-अर्थात्‌ कर्ममलरूप 
कलर से रहित स्वरूपवान्‌ आत्मा का अथवा शुद्ध द्रव्याथिक नय का आश्रय करके (किम्भूतम्‌) कंसे 
उद्धतेत्यादि-उद्धतः उत्कट:-कर्मंविनाशकत्थात्‌ स चासो बोधः ज्ञानं चस एवं चिह्ठूं लक्षणं यस्य स तम्‌) कर्म 
का विनाशक होने से उत्कट ज्ञान ही जिसका लक्षण परिचायक लक्ष्य है उसका । 


भावार्थ --जो आत्मस्वरूप के ज्ञाता पुरुषविशेष हैं वे नियम से अनन्त ज्ञान स्वरूप आत्मा के साथ 
स्वरूपता अभिन्‍नता स्थापित करके अन्तरदृष्टि से आत्मा को स्वंविध बन्ध से शून्य ज्ञान स्वरूप ही देखते 
और जानते हैं। यह जानना यद्यपि शुद्धनयाश्रित होने से आंशिक है क्योंकि शुद्धनयश्रुत ज्ञान का ही एक 
अंश है तथापि प्रमाण का एकदेश होने से प्रमाणो भूत है सत्यार्थ है और यथार्थ है ॥८॥। 
(अथ बन्धत्व सनुबध्नाति) अब बन्ध की अनुकूलता का निर्देश करते हैं... 
प्रच्युत्य शुद्धभयतः पुनरेव ये तु रागादियोगमुपयान्ति विमुक्तबोधा: । 
ते कर्मबन्धमिह विश्वति पुवंबद्ध-व्व्याखबे: कृतविचित्र विकल्पजालस्‌ ॥६॥ 


अन्ययार्थ-- (तु) पुनः (ये) जो ज्ञानी पुरुष (शुद्धनयतः) शुद्ध नय से (प्रच्युत्य) गिर कर अर्थात्‌ 
छुद्ध द्रव्याथिक नय के विषयभूत आत्मतत्त्व को त्याग कर (पुनः) फिर से (एव) ही (रागादियोगम) 
रागद्वेष आदि के सम्बन्ध को (उपयान्ति) प्राप्त होते हैं (ले) वे पुरुष (बिमुक्तबोधा:) ज्ञान रहित (सन्तः) 
होते हुए (इह) इस संसार में (पूर्वबद्धव॑व्याख्रजे:) पूर्व काल में बंधे हुए द्रव्यास्रवों के दारा (कृतविचित्र- 
विकल्पजालम) किये गये नाना तरह के विकल्पों के समूह वाले (कर्म बन्धम्‌) कमंबन्ध को (विश्वति) 
धारण करते हैं । 

सं० टी०--(इह-जगति) इस जगत में (ते-प्राणिनः) वे प्राणी (कर्मंबन्धम्‌) कर्मों के बन्ध को 
(विश्वति-दधते) धारण करते हैं (किस्मूत:) कंसे होते हुए (बविमुक्तबोधा:-बिमुक्तो बोधो ज्ञान येस्‍्ते) 
जिन्होंने ज्ञान को छोड़ दिया है अर्थात्‌ अज्ञान दशा को अद्भीकार किया है (बोधादिमुक्ता:, इति था कृति 
समासे क्यतित्यूण निपातः) अथवा बोध सम्यरज्ञान से विमुक्त रहित क्योंकि कृदनत समास में कहीं कृदन्त 
का पूर्णनिपात होता है । 

(किम्भूतम्‌-तम्‌) कंसे बन्ध को (कृतेत्यादि:-विखित्रा: शुभाशुभरूपास्ते जे ते विकल्पाश्च तेषां जाल॑ 
समूह: कृत निष्पादितं, विचित्रजिकल्प जाल येन तम) शुभ ओर अशुभरूप नाना प्रकार के विकल्पों के 


६ १४४ ) 

समूह का निष्पादक (के) किनसे (पृर्वबद्ध ब्रव्याजवे:-अनाबिनियशज्ध पृर्व॑सिष्यात्वादि ब्रब्याखवः) अनादि से 
बंधे हुए पूर्व मिथ्यात्वादि द्रव्याज्नवों से (ते के) वे कौन (ये तु इति विशेषः) किन्तु (ये पुरुषाः) जो पुरुष 
(रागादि योगं-रामद्वेधरदीनां योग संयोगम्‌) राग-द्वेष आदि के संयोग को (उपयान्ति-आप्नुवन्ति) प्राप्त 
.करते हैं (पुनरेब-पूर्वशानावस्थानात्‌ पश्चाबेव,) पूर्व ज्ञान की अवस्थिति के पीछे हो (शुद्धनयत:-शुद्ध स्वरूपा- 
त्मनः) शुद्धस्वरूपवान्‌ आत्मा से (प्रच्युत्य-च्युत्वा) च्युत होकर-गिर कर ।।६॥। 

सावाथ - शुद्धनय से भ्रष्ट हुआ ज्ञानी भी अज्ञान को दशा में आकर पुन: राग-द्वेष मोह के वशी- 
भूत हो विविध प्रकार के विकल्प जाल में फंसकर नवीन कर्मों का बन्ध का पात्र हो जाता है। यह छुद्ध- 
नय से च्युत हुआ अर्थात्‌ मिथ्यात्व के उदय से अनन्त संसार के कारणीभूत कर्मों का बन्ध करने वाला 
जीव ही मुंख्य रूप से भ्रहण किया गया है, क्योंकि मिथ्यात्व के साथ होने वाला बन्ध ही यहाँ बन्ध रूप से 
विवक्षित है। चारित्र मोह सम्बन्धी बन्ध की चर्चा यहां किसी भी प्रकार से विवक्षित नहीं है, क्योंकि वह 
बन्ध अनस्त संसार का संवर्धक॑ नहीं होता है साथ ही वह ज्ञानी के रुचि पूर्वक नहीं होता है। ज्ञानी के ज्ञान 
में रागादि ज्ञेय रूप से ही प्रतिभासित होते रहते हैं उपादेय रूप से नहीं । क्योंकि वे रागादि हेय कोटि में 
ही सम्यग्दृष्टि के ज्ञान में विद्यमान हैं अत: सम्यग्दृष्टि अन्तरज्भ से बन्ध रहित ही होता है। उसकी दृष्टि 
में बन्धमात्र हेय ही है ऐसा समझना चाहिए ॥६॥। 

(अथ बन्धावन्धयोस्तात्पय पम्फुल्यते) अब बन्ध और अबस्ध के तात्पये को स्फुट करते हैं-- 


इवमेवात्र तात्पयं हेयः शुद्ध तयो न हि । 
नास्ति बन्धस्तदत्यागासतर॒पागाद्‌ बन्ध एवं हि॥१०॥ 


अन्ययार्थ-- (हि) निश्चय से (अज्न) यहाँ (शुद्धनयः) शुद्ध नय अर्थात्‌ शुद्ध द्रव्याथिक नय (हेयः) 
हेय-त्यागने-छोड़ने योग्य (न) नहीं (अस्ति) है (इबम) यह (एव) ही (तात्पयंम्‌) तात्पये-अर्थ (अस्ति) 
है (तबत्यामात्‌) उस शुद्ध नय के अत्याग से (बन्धः) बन्ध (न) नहीं (अस्ति) होता है (तस्थायात्‌) और 
उस शुद्धनय के त्यागने से (हि) निश्चय से (बन्धः) बन्ध (एब) ही (भवति) होता है । 

सं० टीका- (अब्न-बस्धावन्ध विधारणे) इस बन्ध और अबन्ध के विचार विषय में (इृदमेव- 
वक्यमाण लक्षणमेव ) कही-कहा जाने वाला लक्षण ही (तात्पर्यभ्‌-रहर :म्‌) तात्पयें-रहस्य है (इृदस्‌-किस्‌ ? ) 
यह क्या ? (होति-यसमात्‌) जिस कारण से (शुद्धनयः-शुद्धात्मा-शुद्धतव्याथिको वा) शुद्धनय-शुद्ध आत्म- 
स्वभाव अथवा शुद्धद्रव्याथिकनय (मं हेथ:ः न त्याज्यो) त्यागने योग्य नहीं है (हलाबिसि:) हितेच्छुओं द्वारा 
(बन्चः-कर्मजस्ध:) कर्मों का बन्ध (नास्ति न जायते) नहीं होता है (कुतः) किससे (तवस्यामात्‌-तस्य शुद्ध 
भयस्ने अत्थाभःन्मत्यअनस्‌-सहल्मश्त्‌) उस शुद्ध नय के नहीं छोड़ने से (हि-पुन:) फिर (अन्धः-कर्मवन्धः) 
कर्म का बन्ध (भषस्वेष) होता ही है (कुतः) कैसे (तत्वायात्‌-तस्व-शुद्धनवस्य त्याग: त्यजनं तस्मात्‌) उस 
शुद्धलम के त्याग से । 


( १४६ ) 


भाषांध--शुद्धद्रव्याथिक नय के विषयभूत आत्मा का आश्रयमुक्ति का कारण है तथा शुद्धनय का 
परिहार बन्ध का कारण है ॥१०॥ 


अथ शुद्धनयस्यात्यायमासनुते) अब शुद्ध तय को उपादेयता का प्रतिपादन करते हैं-- 
धोरोदार महिम्न्वतादिनिषने बोधे निबध्नन्‌ धुतिम 
त्याज्यः शुद्धनयों न जातु कृतिमिः सर्वकंषः कर्मरताम्‌ । 
तत्रस्था: स्वमरीचिचक्रमचिरात्सहुत्य नियंदबहिः 
पूर्ण ज्ञानधवोधमेकमचल पहयन्ति शान्त महः ॥११॥ 


अन्वयार्थ:--(अनादिनिधने) आदि अन्त रहित (धीरोदारमहिम्ति) धीर-निश्वल और उदार- 
विशाल-उत्कट महत्त्वशाली (बोघें) ज्ञान में (धुृतिम) घेये निश्चलता-सन्तोष को (निबध्नन्‌) धारण 
करता हुआ (कर्मणाम्‌) ज्ञानावरण आदि कर्मों का (सर्वकषः) मूलोच्छेद करने वाला (शुद्धनयः) 
शुद्धदरव्याथिकनय (कुतिन्रिः) धर्मात्मा पुरुषों के द्वारा (जातु) कभी (न) नहीं (व्याम्य:) त्यागा 
जाना चाहिए (यतः) क्योंकि (तत्नास्थाः) उस शुद्धनय में आरूढ़ महापुरुष (था :) बाहिर (नियत) 
निकलने वाले (स्वभरीचिजक्रम) अपने अल्पज्ञान-क्षयोपशमिक ज्ञान की किरणों के समूह की परिपाटी को 
(अचिरात्‌) शीघ्र ही (संहृत्य) समेट करके (पूर्णम्‌) परिपूर्ण-सब तरफ से भरपूर (ज्ञानधनोधम्‌) ज्ञान- 
घन के समूह से युवत (एकम्‌) अद्वितीय (अचलम्‌) निएचल (शान्तम्‌) क्षोभ रहित अतएव प्रशान्त (महः) 
तैज को (पश्यन्ति) देखते हैं- अनुभव करते हैं। 

सं० टोका- (जातु-कदाचित्‌) कभी (न त्याज्य:-न हेयः) नहीं त्यागा जाना चाहिए (ध्यानतः क्षणा- 
न्‍न सोक्तस्यः) ध्यान से क्षण भर भी नहीं छोड़ा जाना चाहिए (कः ?) कौन (शुद्धनयः-शुद्धपरमात्मा, शुद्ध 
दृव्धाथिक नयो वा) शुद्धनय-शुद्धपरमात्मा अथवा शुद्ध द्रव्याथिक नय (कः) किनके द्वारा (कृतिभि:-संसार 
दशा उफ्र परिपूर्ण कृत बिद्यते येषां तेः अथवा कृतं सुकृतं विद्यते येषां ते: योगिभिः) जिन्होंने संसार के दशा 
चक्र को समाप्त कर लिया है अथवा जिन्होंने धर्म का उपाजेन किया है--ऐसे योगियों के द्वारा (किम्भतः 
सः) वह शुद्धनभय कंसा है (सर्वकष:-सर्व समस्त कथति निहन्तोति सर्वकष:) सब का नाश करने वाला 
यहाँ सर्वे शब्दोपपद पूर्वक कष धातु से (सर्वकूलाश्रकरीबेषु कषः इत्यनेनसूजेण सिद्ध:) स्व, शब्द कूल, अश्र 
और करोष शब्दोपपदकष धातु से खच्‌ प्रत्यय होता है एतदर्थक “सर्वकूलाभ्रकरीषेषु कष:” इस सूत्र से 
खच्‌ प्रत्यय करके रूप सिद्ध किया गया है (केयां) किनके (कर्मणां-लानावरणादि प्रकृतीनाम) ज्ञानावरण 
आदि प्रकृतियों के (कि कुंन्‌ ?) कया करता हुआ (निबध्नन-हुरबन्‌) धारण करते हुए (काम्‌ ?) किसको 
(धृति-सन्तोषम्‌) धृति-सन्तोष-को (क्यू) किसमें (बोधे-क्षाने) शान में (किम्भूते) कैसे (धीरोबारमहिस्नि- 
घोर:-अक्षोभ्यत्थात्‌, उदार: उत्कट:-कर्मविनाशेबद्ध कक्षत्वात्‌ धोरश्चासावुदारश्च वा इन्द: महिला, महिसानों 
वा यस्‍्य तस्मिन्‌) क्षुब्ध करने योग्य न होने से धीर, कर्मों के विनाश करने में समर्थ होने से उदार-उत्कट, 


( १४७ ) 
महिमा वाले (पुनः-किम्भते) फिर केसे (अनाविनिधने-आश्वन्तरहिते द्रत्यरूपेण नित्यत्वात) द्रव्यरूप से 
नित्य अतएवं आदि अन्त रहित (तत्रस्था:-सत्र शुद्धनये, तिष्ठन्तीति तत्रस्था: योगिन:) उस शुद्ध नय में 
स्थित योगीजन (महः:-धाम) महः-धाम--तेज को (पश्यन्ति-ईक्षस्ते) देखते हैं (किकृत्थ) क्या करके (अखि- 
रात-शोध ) जल्‍दी (संहत्य-हत्वा-विवाश्येत्य्थ:) नष्ट करके (किस) किसे (स्वेत्यावि:-स्वस्य-आत्मन: 
स्वस्मिन्‌ वा सरोचिय-सुगतृष्णासमूहम्‌) अपनी मृग तृष्णा की परिपाटी को (किम्भूतं महः) कंसे तेज 
को (बहि: बाह्रं) बाहर (निर्यत्‌-पकटीभवत्‌) प्रकट होता हुआ (पृर्ण-परिपूर्ण-निरावरणत्वातू) आवरण 
रहित होने से अतिशय पूर्ण (शानेत्यादि-ज्ञानेनधनोनिरन्‍्तरः ओधः संमूहः यत्र तत) ज्ञान से बेशरकाबट 
समूह वाले उस (एकं-अद्वितोयं-आनसबुक्षस्यापरस्थाभावात्‌) ज्ञान के समान अन्य के न होने से अद्वितीय 
(अचलं-अक्षोभ्यं) निश्चल-क्षोभ रहित (शान्तं-क्रोधावेरभाबात्‌) क्रोध आदि के न होने से शान्‍्त । 
झावा् -- जो योगी शुद्धनय का आश्रय करते हैं वे शुद्धनय निरूपित-आत्मा के ध्यान से अन्तर्मु हे 
में ज्ञानावरणादि घाती कर्मों का संहार करके उस निरावरण, असहाय, अनन्त ज्ञान को प्राप्त करते हैं जो 
आत्मा का असली स्वरूपात्मक तेज है। जिसके होते ही आत्मा समस्त चराचर पदार्थों का ज्ञाता द्रष्टा 
बन सर्वदर्शी कहा जाता है। यह है शुद्धनय के समाराधन का सुफल । 
(अथ रागावीनासभावे कि स्थावित्यप्येति) अब रागादि के अभाव में क्या होता है, यह विचार 
प्रस्तुत करते हैं -- 
रागादोनां भगिति विभात्सबंतोध्प्यात्रवाणों 
वित्योद्योतं किमपिपरभ॑ वस्तु सम्पश्यतोधन्तः । 
स्फारस्फारं: स्वरसबिसरं: प्लावयरसर्बभावा 
नालोकांतावचलमतुल॑ ज्ञानसुस्मस्नमेतत्‌ ॥१२॥ 
अन्ययार्थ -- (सर्वतः अपि) सभी (रागादोनाम्‌) राग-देष आदि (आखबाणाम्‌) आंखवों के (प्षम्रिति) 
शीघ्र (विगभात्‌) विनाश होने से (नित्योश्ोतम्‌) निरन्तर प्रकाशमान (अन्तः) अन्तरज् में (क्रिमपि) 
किसी अनिवर्चनोय (परमम्‌) अतिश्रेष्ठ (बस्तु) गुण पर्यायात्मक पदार्थ को (सम्पश्यतः) भले प्रकार से 
देखने-जानने वाले महापुरुष के (स्फारस्फारे)) अतिशय विस्तार वाले (स्वर्स बिसरे:) आत्मिक रस के 
विस्तार से (सर्वभावान्‌) सभी पदार्थों को (प्लाबयत्‌) अपने में निमग्न करता हुआ (आलोकास्तात ) 
समस्त लोक परयनत (अचलम्‌) निश्चल (अतुलम) अनुपम (एतत्‌) यह (जश्ञानम) ज्ञान-केवलज्ञान 
(उन्मग्तभ) प्रकट होता है । 
सं० टौका--(एतत्‌) यह (शानं-बोधः) ज्ञान-परिपूर्ण केवलज्ञान (उन्मग्नं-प्रकटितस्‌) प्रकट हुआ 
है (किसपि-अतिशामि अनिर्वाच्यम्‌) कोइ अतिशय अनिवर्चनीय (बस्तु बसति गुण पर्यायानितिवस्तु) वस्तु 
जिसमें गुण ओर पर्यायों का निवास होता है उस पदार्थ को (कस्य) किसके (अन्तःमध्ये) अन्त: मध्य में 
अर्थात्‌ अन्तरजु में (सम्पश्यतः--अवलोकयतोमुने:) देखने वाले मुनि के (किम्भूतम्‌) कसा ज्ञान (नित्यो- 


( १४८ ) 
झोतम्‌ -नित्य॑ प्रकाशमानम्‌) हमेशा प्रकाशमान (यद्यपि लब्ध्यपर्याप्तकस्य नियोवत्यथ भहांनुभागशाना- 
वरणाव॒तस्थ नित्योद्योतत्वं न) यद्यपि ज्ञानावरण कर्म से आवृत लब्ध्य पर्याप्वक निगभोद जीव के 
नित्योद्योती--निरन्तर प्रकाशमान ज्ञान नहीं होता (तथापि पर्यावाध्यस्थ लब्ध्धक्षरापरमामधेयस्माक्षरशा- 
नन्‍्तभ्रागशक्ते: निराघरणत्वं नित्योद्योतत्वं आत्मनोःस्त्येब) तथापि अक्षर के अनन्तवें भागरूप शक्तिशाली 
लब्ध्यक्षर अपर नाम वाज। पर्याय संज्ञक ज्ञान निरावरण होने से नित्य ही प्रकाशमान रहता है निगोद- 
जीव के (पुनः--परमं-परा-उत्कृष्टा इन्द्राधतिशायिनी मा जश्ञानादि लक्ष्मीबंस्प तत्‌) फिर कैसा ? उत्कृष्ट 
अर्थात्‌ इन्द्र आदि को नीचा कर देने वाली ज्ञानरूप लक्ष्मी वाला (कुलोइन्तरवलोकनभ्‌) कैसे अन्तरवलोकन 
को (झिगिति-शीघ्रम) शीघ्र-जल्दी तत्काल (सर्वतो5षपि-सर्वर्पेणाषि) स्ेस्वरूप से (रागादीनां-राग- 
हेष-मोह लक्षणभावास्रवाणां प्रत्ययानाम्‌) राग-द्वेष-मोह स्वरूप भावाख्ररूप कारणों के (किगभात-अशावात) 
अभाव से (किम्भतं जञानम) कैसा ज्ञान ? (आलोकान्तात्‌ृ-श्रेणिधनसात्र क्निलोकमभिव्यप्प्प) श्रेणिघन 
प्रमाण तीन लोक को सब तरफ से घेर करके (सर्वभावान्‌-समस्तपदार्थान्‌) सभी पदार्थों को (प्लाययतू-- 
सिन्धयत्‌ परिच्छिन्ददित्यथ:) जानता . हुआ (ं:) किनसे ? (स्वरस बिसरे:---स्वस्थ-आत्मनः, रसः, तस्य 
बिसरा: सन्दोहाः तेः) आत्मा के रस के समूह से (किम्भूत:) कैसे ? (स्फारस्फारें:--स्फारात्‌ृ-बिस्तोर्णात्‌- 
भाकाशात्‌ स्फारे-बिस्तीणे:-जानशक्त्यणंवे व्योभादोनां बिन्दुग्रदल्पत्वात्‌) विस्तीर्ण आकाश से विस्तीर्ण-- 
अर्थात्‌ अनन्त आकाश से भो अधिक विस्तार वाले, क्योंकि--ज्ञानशक्ति रूप-समुद्र में आकाश आदि 
सभी द्रब्यें जल की बूंद के समान अल्प मालूम पड़ती हैं (पुनः) फिर कंसा (अजलम्‌-अक्षोभ्यम्‌) क्षोभ- 
रहित, चञ्चल नहीं होने वाला (अतुल -न बजबिद्यते चुला-भान धस्थतत्‌) तुलगा-रहित--अनुपम (तुला- 
मतिफ्रान्ससिति वा) अथवा तुला-तुलना-समानता को अतिक्रमण करने वाला (एकस्सिनपाश्वें--धर्मा- 
धर्माकाशकालानुभा गयोगकर्षायाध्यवसाथादीनां शक्तिस्तथाषपि भानशकतेरनन्तेक्भाग:) एक तरफ के 
हिस्से में धर्म, अधर्म, आकाश, काल, अनुभागयोग, कषायाध्यवसाय आदि की शक्ति है, तो भी बह 
शक्ति ज्ञान-शक्ति के अनन्त भागों में से एक भाग के बराबर है। 
भावार्थ - शुद्ध नयानुसारी आत्मदृष्टी महात्मा के रागादि भावों का मूलोच्छेद होने पर ऐसा 
अविकल निरावरण अचिन्त्य महात्म्य युक्त अनन्त ज्ञानरूपी अलौकिक भमुद्र उद्देलित हो उठता है, जिसके 
अस्द्र तीन लोक के अनन्तानन्त पदार्थ एक बुंद के समान प्रतिभासित होते हैं। उक्त प्रकार के सर्वोपरि 
ज्ञान को प्राप्त करने के इच्छुक महापुरुषों को सर्वप्रथम राग-द्ेष-मोह रूप आखबों का निरोध करते के 
हेतु शुद्धनय का आश्रय ग्रहण करना चाहिए, जो समस्त परपदार्थों से शून्य एकघात्र शुद्ध चेक़य का ही 
अवबोध कराता है और जिश्नका अन्तिम प्रतिफल केवल ज्ञान की प्राप्ति है। 
इति ओ समयसार पद्स्याध्यात्सतरज़िण्यपरनामधेयस्य वध्रयाल्ययां अतुओं5सू: । 
इस प्रकार श्रो समयसार पद्म, जिसका दूसरा नाम अध्यात्मत्वरज़िणी है, की व्यास्या में 
चौथा अड्ू समास्त हुआ ॥ 


पडथ्चसो5हुः: प्रारस्यते 
अथ संवराधिकार: ॥५॥। 


स जयतु जनघनसिन्धु शानामृतचरद्र एवं सम्पुष्यत्‌ । 
शुभचस्त्रचस्व्रिकाप्त: सुकुन्वकुन्दोज्ज्वलः श्रोमान्‌ ॥ 
अन्वया्थ--जिनका (शानामुतचन्धः) जश्ञानरूपी अमृतचन्द्र (शुभचख्रचन्द्रिकाप्त:) शुभचन्द्र जेसी 
चाँदनी को प्राप्त होकर (एव) ही (जनघनसिन्धुं) जन-सम्‌हरूपी समुद्र को (संपुष्यत्‌) संपुष्ट करता है 
(सः) वे (सुकुम्वकुस्दोज्ज्वलः भोमान्‌) उत्तम कुन्द पुष्प के समान उज्ज्वल श्रीमान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य (जयतु) 
जयबसम्त हों । 
(अथ संबरं सृचयति) अब संवर को सूचित करते हैं-- 
झासंसारविरोधि संवर जयकान्तावलिप्ताखव- 
न्यक्कारास्प्रतिलब्ध नित्यविजय सम्पादयत्संवरम्‌ । 
व्यावत्त पररूपतो नियमित सम्यकस्वरुपेस्फुर- 
ज्ज्योतिश्चिन्भयमुज्ज्वलं॑ निजरसप्रारभा रमुज्ज्‌ म्भते ॥ भ।। 
अन्ययार्य --(आसंसारविरोधि संवर जयेकान्तावलिप्तालवन्यवकारात्‌) अनादि संसार के विरोधी 
संवर को जीतने से एकान्त रूप से अहंकार युक्त आख़व के तिरस्कार से (प्रतिलब्ध नित्य विजयस्‌) नित्य 
विजय को प्राप्त किया है ऐसे (संबरम्‌) संवर तत्त्व को (सम्पादयत्‌) सम्पादन करता हुआ (पररुपत:) 
पर रूप से (व्याबत्तम्‌) पृथक्‌-जुदा (सम्यक्स्वरूपे) समीचीन निज रूप में (नियमितम्‌) निश्चित अत- 
एवं (उज़्ज्वलम) उज्ज्वल-देदीप्यमान (निजरस प्राग्भारम) आत्मिक रस से भरपूर (चिन्मयम्‌) चेतन्य 
स्वरूप (ज्योतिः) तेज (उज्जुम्भते) उदय को प्राप्त हो रहा है । 
सं० टी ०-- (उज्जुम्भते-बिलसते-प्रकाशत इत्यथथ:) उदय को प्राप्त हो रहा है, विशेष रूप से सुशो- 
सित हो रहा है अर्थात्‌ भ्रकाशमान है (किम्‌) क्‍या (चिन्मयं-शानमयम्‌) चंतन्य स्वरूप अर्थात्‌ ज्ञानरूप 
(ज्योति:-तेज:) तेज (किम्सूतम) कैसा (संवरम्‌-कर्मणामागन्तुकानां निरोधम्‌) आगे आने वाले कर्मों के 
निरोध को (सम्पादयत्‌-कुबंत) करता हुआ (किम्भूतं-संबरम्‌) कंसे संवर को (प्रतीत्यादि:-प्रतिलब्ध:- 
सम्प्राप्त:-नित्यं-निरन्तरं विजयो येन तम) जिसने निरन्तर-हमेशा के लिए विजय प्राप्त की है (कुतः) 
कैसे. (आसंसारेत्यादि: -- संसरणं-रूंसार:-दवप्देशकालसब्सावर्प:, संसारसधियव्याप्प आसंसारं कमें- 
विशोषयति विनाशयति इत्येत्रं शील:-असंसारविसेश्ती स चासो संबरश्व कर्मंनिरोधस्तस्थ जय एवक: 


( १५० ) 
अह्वितीयः, अन्त: स्वन्ाव: तेनावलिप्त: संयुक्त:ःस चासो आखवश्लतस्यन्यक्कार: तिरस्कारः: धिक्‍कार 
इत्यर्थ: तस्मात॒) द्रव्यक्षेत्र कालभव और भावरूप संसार को व्याप्त करके कम का नाश करना ही जिसका 
स्वभाव है ऐसे संवर की विजय रूप अद्वितीय स्वभाव से गबवित आखव के तिरस्कार, धिक्‍कार के द्वारा 
(पुनः किम्भूतं संबरम) फिर कंसे संवर को (पररूपत:ः परः-द्रब्यादि, रागादिया तस्यरूपं स्वरूप तत्‌) 
आत्मा से भिन्‍न पुद्गलादि परद्रव्यों से अथवा रागादि परनिमित्तज भावों से (व्यावृतं-निवृत्तम) पृथक । 

(व्थोक्‍त माप्तपरीक्षायाम्‌) ऐसा ही आध्त परीक्षा में कहा है-- 

लेबामागमिनां तावद विपक्ष: संबरोमत: ॥१११॥ इति। 

अन्वयार्थ - (आगमसिनास्‌) आगे आने वाले (तेषाम्‌) उन कर्म रूपी पर्वेतों का (ताबद) सबसे प्रथम 
(विपक्ष:) विरोधी-विनाशक (संबर:) संवर (सतः) माना गया है। 

(पुनः) फिर (नियमितम्‌-कर्मनिरोधे-नियमोजातोयस्थतम्‌) जिसके कर्मों के निरोध करने का ही 
नियम है (किम्भूतं ज्योति:) कैसी ज्योति (सम्यक्स्वरूपे-आत्मस्वरूप इत्यर्थ:) समीचीन स्वरूप में अर्थात्‌ 
आत्मा के निज रूप में (स्फुरतू-देदीप्यसानम्‌) स्फुरायमान-देदीप्यमान अर्थात्‌ प्रकाशमान (पूर्वोक्‍्तो 
व्यावृत्तमित्यादि विशेषणों हो ज्योतिषों बा) पूर्व में कहे हुए व्यावृत्तम्‌ इत्यादि दो विशेषण ज्योतिष के 
भी हैं। (पुनः) फिर (उज्ज्बलम्‌-सदाबदातस्‌) निरन्तर देदीप्यमान-स्वच्छ-निर्मल (पुनः कीद्क्ष) फिर 
फैसा (निजरस प्राग्भारम-स्वात्मानुभवरसेन-प्राक-पूवे श्र/र:-भरणं यरयतत्‌) जो पहले से ही आत्मानुर्भ[ति 
रूपरस से भरपूर है । 

भावाबं--संसार का मूल आख्रव तत्त्व है और उसका बाधक एकमाज्र संवर तत्त्व है। “आख्रवः 
निरोध: संवर:” आख्रव का निरोधी संवर है, यह तत्त्वार्थ सूत्र से सुप्रमाणित है। लेकिन प्रत्येक जीव 
अनादित: आख़व तत्त्व से उपलक्षित हैं संवर से नहीं । कारण कि सँवर तत्त्व एकमात्र सम्यरदृष्टि के हो 
होता है और आत्मा अनादित: अगुहीत मिथ्यात्व से युक्त होता है, इसलिये उसके सवर का सर्वेथा अभाव 
ही रहता है। अतः आख््रव संवर का विजेता होने से सदा ही विजय के मद से उन्मत्त रहता है। उसके 
उक्त उन्माद को सम्यर्दृष्टि का सेवर तत्त्व जड़ से ही उखाड़ फेंकता है। यह सँवर शुद्ध सम्यग्दृष्टि के 
शुद्ध तय के आश्रय से ही उत्पन्न होता है, जिसके परम साहाय्य से आत्मदृष्टि जीव अन्ततोगत्वा परमो- 
त्कृष्ट आत्मिक ज्ञान ज्योति से प्रकाशमान हो उठता है, जिसमें लोकत्रय के समस्त चराचर पदार्थ जल 
की एक बूंद के समान चमकते रहते हैं। यह ज्ञान अनन्त ज्ञेयों से भी अनन्तगुणीत निर्बाध है, परनिरपेक्ष है 
ओर है परपदार्थों के परिणमनों से सर्वथा शून्य ॥ १॥ 

(अथय ज्ञान राग यो: स्वरूप बेभिद्यते) अब ज्ञान और राग में स्वरूप से भेद का प्रतिपादन करते 
हैं-- 

चंद्रप्य॑ जड़रूपतां च दधतो: कृत्वा विभाग द्यो 
रस्तर्दादिरदारखेन परितो ज्ञावस्य रामस्य च। 


(१५१ ) 


भेबजशानसुदेति निर्मेलसिद सोदध्यसध्यासिताः 
शुद्धशानधनौधसेक सधुना ससतो द्वितोष चआा्युताः ४२॥ 


अन्ययार्थ:-- (घेहप्यम्‌) चेतनतात्मक स्वरूप को (ल) और (जड़रूपताम्‌ ) जड़तात्मक स्वरूप को 

' (दधतो:) धारने करने वाले (हयो:ः ज्ञानस्थ रागस्थ च)दोनों ज्ञात और राग के (विभागम्‌) विभाग में अर्थात्‌ 

दोनों में स्वरूपकृत भेद को (कृत्बा) करके (अस्तःदारणवारुणेन) अन्तरजु में भेद को उत्पन्न करने वाले 

ज्ञान के द्वारा (परितः) सब तरफ से (इस) यह (निर्मेलभ) निर्मल कर्म कालिमा से रहित (भेद- 

ज्ञानम्‌) स्वपर भेदज्ञान (उदेति) उदय को प्राप्त कर रहा है अतएवं (अधुंना) अब (सन्‍्तः) हे सन्त 

पुरुषों (युगम्‌) तुम सब (द्वितीयच्युताः) पर पदार्थ पुदूगलादि परद्रव्य से रहित (एकम्‌) एक अितीय 
(शुद्धश्ञान घनोघम्‌ ) शुद्ध शञामघन समूह में (अध्यासिता:) स्थित (मोदध्यम्‌) आनन्दित होओ । 


सं० टी ०-- (उदेति-उदयं-गच्छति-चकास्तीत्यर्थ:) उदय को प्राप्त होता अर्थात्‌ देदीप्यमान रहत। 
है (किम) कौन (भेदविज्ञानम्‌्-कृकचबब्द्विधाकारक॑-ज्ञानम्‌) करोंत के समान जीव और पुद्गल को प्ृथक्‌- 
पृथक्‌ बताने वाला ज्ञान (कस्य) किसके (झानस्थ-रागस्थ ज, शानरागयो: परस्परमत्यन्तबिलक्षणत्वादि- 
सिन्‍नत्वम्‌) ज्ञान और रागके (भेद को जानने वाले) ज्ञान के और राग के परस्पर--आपसमें-एक दूसरे में 
लक्षणकृत भेद होने से अत्यन्त भिन्‍नता है (किम्भूतम्‌) के ता (निर्मेलं--भिध्यात्यादि कर्मकालुध्यराहित्यात्‌) 
निर्मल अर्थात्‌ मिथ्यादशंन आदि कर्म की कलुषता-गन्दलापन से रहित होने से अति पवित्र (किभूतस्थ) 
कंसे ज्ञान के (जैद्॒प्यं-चिदेव-शानमेज रूप॑ यस्य स तस्प भावश्चेद्र॒प्य॑ चेतनत्वसित्यर्थ:) ज्ञान ही जिसका 
स्वरूप है अर्थात्‌ चैतन्य रूप को (बधतः:-धारयत:ः) धारण करने वाले (च-पुनः) और (रागस्य) राग के 
(किम्मूतस्थ) कैसे राग के (जड़रुपतां-अचेतनताम्‌) जड़ता-अचेतनता को (बधतः:) धारण करने वाले 
(किछृत्या) क्या करके (हयो: - जीवक्रोधयो:) जीव ओर क्रोध इन दोनों के (अविभागम्‌-अभेदम्) अवि- 
भाग-अभेद को (अक्ृत्वा-अविधाय) नहीं करके (भेद हत्वेत्य्:) अर्थात्‌ भेद करके (केन) किससे ? (अन्त 
रिस्यादिः-दारयति कर्से-शत्रूनिति वारुणं शान, अन्त: अभ्यन्तरे, दारणं-द्विधाकारक॑ तच्च तहारणं शव तेन 
कारणमूतेन) जो कर्म शत्रुओं का विदारण करे--वह दारुण अर्थात्‌ ज्ञान अन्तरज्भ में दारुण-भेद कारक 
होने से (सन्त: ?-अहोसत्पुरुषा: ?) हे सज्जनों (मोबध्थं-थूयंप्रमोद॑कुरुध्यम) तुम आनन्द करो (अधुना- 
इदानों-भेदशानोदयेसति) इस समय अर्थात्‌ भेद-ज्ञान के (समुदय के समय) होने पर (किस्भूता: सम्त:) 
कैसे होते हुए (इदं-एकं-अड्वितोय॑ भेवज्ञानं) इस अद्वितीय असाधारण भेद-ज्ञान को (अध्याश्िता: आरुढ़ा: 
प्राप्ता: सन्‍तः इत्यर्थ:) आरूढ़--अर्थात्‌ प्राप्त होते हुए (पुत्र: किम्भूला:) फिर कंसे (द्वितोयध्युता:-शान- 
रागयोसध्ये द्वितोयेन रामेण च्यूता: रहिता:) ज्ञान और राग इन दोनों में से द्वितीय राग से रहित होते 
हुए (किम्सूतलिदस_) यह कैसा (शुद्धेत्थादि:--शुद्धं-निर्मल तज्य तज्जानं बोधश्च तस्य घन॑ निरन्तरं अस्य 
ओघ:सभ हू: यत्र लत्‌) जिसमें निर्मेल शञान की निरन्तरता का समूह विद्यमान है । 


( १४२ ) 


भावार्थ --चेतन आत्मा के सभी गुण चेतन होते हैं। तथा अचेतेन पदार्थ के समस्त ग्रुण अचेतन ही 
होते हैं। यह स्वंविदित नियमित सिद्धान्त है। अतः आत्मा का ज्ञान गुण चैत्तन्वमय है। तथा राग पुद्गल 
जन्य होने से, पुदूगल के अचेतन होने से, अचेतन रूप है। परन्तु अज्ञानी मिथ्यादृष्टि अज्ञान के बल से 
इन दोनों को एक रूप ही जानता है, क्योंकि अनादिकाल से जड़ को ही अपना स्वरूप मानता चला आ 
रहा है। जड़ से भिन्‍त चेतन आत्मा का अपना स्वतन्त्र अस्तित्व है, इस प्रकार का भेदपरक ज्ञान आज 
तक इस अज्ञानी को नहीं हुआ है । अब आत्मा में भेदज्ञान का उदय हुआ है। अतएव यह भेदज्ञानी आत्मा 
के ज्ञान को चेतन रूप तथा पुदूगल निमित्तज राग को अचेतन रूप मानकर एवं जानकर रागादि से सर्वथा 
भिन्‍न शुद्ध ज्ञानस्वरूप आत्मा का अनुभव करता हुआ रागादि भावास््रव के विरोधी संबवर तत्त्व को 
प्राप्त हुआ है, जिसके प्रभाव से अविनाशी अनन्त शक्तिशाली, समस्त लोकालोक प्रकाशी, निराव रणी-- 
केवलज्ञान को प्राप्त करने का अधिकारी हुआ है ॥२॥ 

(अथ शुद्धात्मोपलम्भात्‌ संबरं बिवुणोति) अब शुद्ध आत्मा की उपलब्धि से संवर का विस्तार से 
वर्णन करते हैं -- 

यवि कथमपि धारावाहिना बोधनेन, प्रुवमुपलभभानः शुद्ध मात्मानमास्ते । 

तदयपमुदयदात्मा राममात्मानतात्मा, परपरिणतिरोधाच्छुद मेवास्पुपति ४७३१ 


अन्वयार्थ -- (यदि) यदि (अयम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (कथमपि) किसी भी प्रकार से अर्थात्‌ 
महान्‌ कष्ट सह करके भी (धारावाहिना) धारावाही (बोधनेन) ज्ञान से (धुबम) निश्चित रूप से 
(शुद्धम्‌) शुद्ध-द्रृव्यकमं, भावकर्म और नोकमें से रहित (आत्मानस) आत्मा को (उपलभसान:) 
अनुभव किया करें (तद) तो (पर-परिणतिरोधात्‌) पर-पुदूगलादि पर-द्रव्यों में ममत्व रूप परिणति के 
अभाव से (उद्यदात्मारामभ्‌) उदय को प्राप्त हो रही है, रमणीयता जिसमें ऐसे (शुद्धम) शुद्ध-गतिशेय 
पवित्र (आत्मानम्‌) आत्मा को (एवं) ही (अभ्युवेति) प्राप्त करता है। 

सं० टोका--(यवि-यदा) जब (अयं-प्रंसिद्ध)) यह प्रसिद्ध (आत्मा-चिद्रप:) चेतस्य स्वरूप आत्मा 
(आस्ते-अवतिष्ठते) अवस्थित होता है (किम्भूत:) कैसा (झ्ुबं-निश्चितं) निश्चय से (कथमपि-महताकष्टेले) 
किसी प्रकार से भी अर्थात्‌ महान कष्ट से (शुद्धम-द्रृ्यभाव नोकर्म कलडुविकलम्‌) शुद्ध अर्थात्‌ द्रव्यकं्म 
भावकर्म तथा नोकमं से रहित (आत्मानं-स्व-स्वरूपम्‌) अपने स्वरूप को (उपलयानः-आसाबंयन्‌) प्राप्त 
करता हुआ (स्वध्यानविषयोकुर्बाण हत्यभं:) अर्थात्‌ अपने ध्यान का विंषय करता हुआ (केन ?) किसंसे 
(बोधनेन-बोध्यति-ज्ञायते-अनेनेति बोधनं ज्ञानं तेन) जिसके द्वारा वस्तु-स्वरूप जाना जाय वह बोध अर्थात्‌ 
ज्ञान उससे (किम्मतेन) कैसे (धारावाहिना--अनवच्छिन्तसूपत्वेन-स्वर्चुनीधारेव वहुतोत्येव शोलस्‍्तेंग) 
स्वरगगंगज़ुी की घाराके समान निरन्तर रूप से वहन स्वरूप ज्ञान से (तंत्‌ू-तवा) तब (आत्मार्न-चितृपम्‌-शुद्धन 
सेव निष्कलडूमेज) शुद्ध, निष्कलड्ू आत्मा को ही (अभ्युपेति-प्राप्योति) प्राप्त करता है (कुतः) किससे 


( १५३ ) 

(पर-परिणतिरोधात्‌-परेषु-अचेतनावि पदार्थेषु परिणतिः ममत्वादि लक्षण परिणाम: तस्य विरोधः तस्मात) 
अचेतन आदि पदार्थों में मम्ेदं बुद्धि रूप परिणाम का निरोध - अभाव होने से (किम्भतं-तम्‌) कैसे आात्म- 
स्वरूप को (उद्ेत्यादि:--आत्मनः आराम॑ं-रमणीयं-शानस्वरूपबनं वा उदयत्‌-उदयं गरछत्‌-आत्माराम॑- 
यत्नासो तम्‌) जिसमें आत्मा का सौन्दर्य अथवा ज्ञानहूप वन उदय को प्राप्त हो रहा है (इत्येवं सेंबर 
प्रकार:) इस प्रकार यह सेंवर तत्त्व का स्वरूप निर्देश है। 

भावार्थ --शुद्धनय आत्मा को द्रव्यकमम, भावकर्म एवं नोकर्म से शून्य मात्र चैतन्य का अखण्ड पिण्ड- 
देखता और जानता है। उक्त नय के विषयभूत आत्मा का धारावाहिक ज्ञान से जब मनन किया जाता है, 
तब ज्ञानी को तद्गूप आत्मा की उपलब्धि होती है। उस उपलब्ध आत्मा में वस्तुत: पर-पदार्थों के प्रति करा 
भी ममत्त्व परिणाम नहीं होता है। जो आख्रव के अभावस्वरूप सँवर का संस्थापक है। इस प्रकार आत्म- 
दृष्टि का धारावाही आत्मस्वरूप में निरन्तर-बेरुकावट-उपयुक्त-ज्ञान जैसे आत्मा की छुद्धोपलब्धि में 
कारण है वेसे हो वह रागादि के निरोधक सँवर-तस्‍्व के समुपलम्भ में भी कारण है। इससे यह फलित 
हुआ कि आत्मा का शुद्धस्वरूप आत्मस्वरूपोपलब्धि के समान सँवर के स्वरूप की प्राप्ति में भी परिपूर्ण 
सहायक-का रण होता है ॥॥३॥। 

(अथ कर्म मोक्ष कक्षी करोति) अब कर्मों के मोक्ष का वर्णन करते हैं-- 


निजसहिसरतानां भेदविज्ञानशक्त्या भवति नियतमेषां शुद्धतत्वोपलम्भः। 
अ्रचलितमखिलान्यद्रव्यद्रेस्थितानां भवति सति च तास्मिन्नक्षयः कर्ममोक्ष: ॥४॥ 


अन्वयार्थ--(संदविशानशक्त्या) स्वपर भेदविज्ञान के बल से (निजमहिमरतानाम्‌) अपनी आत्मा 
की महिमा में अनु रक्त (एषाम्‌) इन आत्मदृष्टि महापुरुषों को (शुद्धतत्त्वोपलम्भः) शुद्ध-निर्मेल आत्मा के 
स्वरूप की उपलब्धि (नियतम्‌) निश्चित रूप से (भवति) होती है (तस्मिन) उस शुद्ध आत्मोपलब्धि के 
(सतत) रहते हुए (अचलितम्‌ ) निर्चल रूप से (अखिलास्यब्रव्यदूरे) समस्त पदार्थों से दूर (स्थितानाम्‌) 
स्थित रहने वाले पुरुषों के (अक्षयः) अविनाशी (कर्ममोक्ष:) कर्मों का मोक्ष (भवति) होता है । 

सं० टीका -- (नियतस्‌-निश्चितम्‌) नियम-निरचय-से (शुद्धेत्याबि:-शुद्धतत्त्वं-परमात्मतत्त्यं, तस्योप- 
लम्भ:-प्राप्तिः) उत्कृष्ट-अतिशय पविश्र आत्मतत्त्व की उपलब्धि (भवति-जायते) होती है (केषाम) किन 
को (ग्रेषां निजमहिमरतानाम्‌-निज:-स्वात्मा तस्य महिमसा-माहात्म्यं-दर्शनज्ञानादिलक्षणम्‌-सत्ररवतानां- 
आसकतानाम्‌) ज्ञान दर्शन आदि लक्षणस्वरूप अपनी-आत्मा में आसकत-स्थिर-रहने वालों को (अचलम्‌- 
निश्चलस्‌-यथा भजति तथा) निश्चल रूप से ज॑से बने वेसे (स्थितानाम्‌-प्रविष्टानाम्‌) स्थित-प्रविष्ट (क्य) 
कहाँ (अखिलेत्यादि:--अखिलानि समस्ताति, तानि च तानि अन्यद्रव्याणि व आंत्मव्यतिरिक्‍तधर्मादिपवुच- 
ब्रव्याणि तेभ्य: दुरात दव्िष्ठे) आत्मद्रव्य से भिन्‍न धर्मादि पड्च द्रव्यों से दूर (कया-) किससे (भेदेत्यावि:- 
भ्रेदकारक विशामस्थ शक्ति: साम्यं तया) पर पदार्थों से भेद को उत्पन्न करने वाले विज्ञान की सामर्थ्यं 


( १५४ ) 


से (चेलि भिल्नप्रकमे) च शब्द क्रम की भिन्‍नता में प्रयुक्त हुआ है (सति-बिल्ममाने) विद्यमान होने पर 
(तस्मिनू-शुद्धतत्त्योपलम्से) उस शुद्ध आत्मतत्त्व के प्राप्त होने पर (अक्षय:-क्षयाततः अनत्तकालस्थायो- 
त्यूर्थ:) क्षय से रहित वर्थात्‌ अनन्तकाल पर्यन्त रहने वाला (कर्म मोक्ष: कर्मणां-प्रकृतित्थिति, आविरूपतया 
विश्लेषण मोक्ष:) प्रकृति स्थिति आदि रूप से कर्मों का आत्मा से सर्वथा पृथक्‌ हो जाना रूप मोक्ष (भवति- 
जायते) होता है । 
सावार्भ--भेदविज्ञान के बल से जो आत्मा के अचिन्त्य माहात्म्य को जान कर उसमें स्थिर रहते 
हैं उन्हें शुद्ध आत्मा की परिपूर्णरूप से प्राप्ति होती ही है। उसके प्राप्त होते ही आत्मा समस्त परद्रव्यों से 
सर्वेथा और सदा पृथक्‌ हो अक्षय मोक्ष पद का स्वामी होता है ॥४॥ 
(अथ संबरं विवुणोति) अब संवर का विवरण करते हैं-- 
सम्पण्यते संवर एथ साक्षाच्छुद्धात्मतत््वस्थ किलोपलम्भात्‌ । 
स॒भिदविज्ञानत एव तस्मात्तरमेवविज्ञानमतोीव भाव्यम्‌ ॥५॥ 


अन्वयार्थ-- (शुद्धात्मतत्त्वस्थ) शुद्ध आत्मतत्त्व की (उपलम्भात्‌) प्राप्ति से (किल) आगम के अनु- 
सार (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष रूप से (एष) यह (संबरः) संवर तत्त्व (सम्पश्चते) सम्पन्न होता है (सः) 
वह शुद्धात्मोपलम्भ-निर्मेल आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति (भ्रेदविज्ञानतः) भेद विज्ञान से (एव) ही 
(सम्पश्ते) सम्पन्न होती है (तस्मात्‌) इसलिए (भेवविज्ञानम्‌) भेद विज्ञान (अतीब) अतिशय रूप से 
(भाव्यम्‌) भावनीय-चिन्तनीय-मननीय है। 

सं० टीका - (तस्मात्‌ू-आत्मकर्मणोभेंदविज्ञानात्‌ू) आत्मा और कर्मों में स्वरूप से भेद है ऐसा 
विशिष्ट ज्ञान होने से (आख्रबभाव हेतुनामध्यवसानानां-मिध्यात्वादीनामभाव:, तदभावे वर रागद्ेषमोह- 
रुपात्रवभावस्याभाव:, तदभावे थे कर्माभाव: तदभसावे थे नोकर्माभावः तदभावे च संसाराशावः इति कार- 
णात्‌) सर्वप्रथम आस्रवभाव के कारणीभ्रूत मिथ्यात्वादि अध्यवसान भावों का अभाव होता है और उनका 
अभाव होने पर द्रव्यकर्मों का अभाव होता है, और उनका अभाव होने पर संसार का अभाव होता है 
इस कारण से (तत्‌-प्रसिद्धम-आत्मकर्मणोभेंदविज्ञानम्‌) वह प्रसिद्ध आत्मा और कर्मों की भिन्‍नता-जुदाई 
का ज्ञान (अतोवभाव्यम्‌-अत्यन्तम्भावनीयम्‌) अतिशय भावनीय भावना करने योग्य-है । (तत्‌ कुतः) वह 
केसे (यत:) जिस कारण से (स आत्मोपलस्‍्भः) वह आत्मा की प्राप्ति (स्रेबबिज्ञानत एव नास्यतः) भेद 
विज्ञान से ही होती है अन्य से नहीं (किलेत्यागसे शूयते) किल--ऐसा आगम में सुनते हैं (शुद्धात्मतस्वस्थ- 
अमलपरमात्मस्थरूपस्यथ) निर्मेल परमात्मा के स्वरूप की (उपलम्भात्‌-प्राप्तेट) उपलम्भ-प्राप्ति से (एथ- 
प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) साक्षात्‌-प्रत्यक्ष (संघर:--आगसन्तुक कर्म निरोधः) आने वाले कर्मों 
का निरोध-अभाव (सम्पश्चते-जायते) होता है - | 


भावाभं--संवर तत्त्व की प्राप्ति में कारण, शुद्धात्म तत्त्व की प्राप्ति है और शुद्धात्म तत्व की 


(१५५३ 
प्राप्ति में कारण स्वपर भेद विज्ञान है अतः सर्वप्रथम भेद विज्ञान की भावना करनी चाहिए। सब का 


मूल कारण भेद विज्ञान ही है यह इसका तात्पर्यार्थ है। मूलतः यही वाऊछनीय है ॥५॥ 
(अथ सेदविशानलाजशञापयति) अब भेद विज्ञान को प्राप्त करने की आज्ञा करते हैं - 


भावयेद्मेदविशानलिवसण्छिन्तधा स्या 
तावद्यावत्पराध्ण्युटवा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥६॥ 

अन्वयार्थ-- (इृदस्‌) इस (सेवविशानस्‌) भेद विज्ञान को (अख्छिन्तधारया) अच्छिन्तधारा-बेरुका- 
वटरूप से (ताबत्‌) तब तक (भावयेत्‌) भावना चाहिए (याबत्‌) जब तक (ज्ानम्‌) ज्ञान-आत्मज्ञान 
(परात) पर-पुद्गलादि परद्रव्यों से एवं परभावों से (च्यूत्वा) च्यूत-पृथकू-होकर (ज्ञाने) ज्ञान में-आत्म- 
ज्ञान में (प्रतिष्ठते) स्थित हो जाये । 

सं० टो०-- (यावत्पयंन्त) जब तक (ज्ञानं-परसात्मबोध:) परमात्मा का परिज्ञान (शाने-स्वस्वरूप- 
प्रतिभासके ब्ोधे) अपनी आत्मा के खास स्वरूप के प्रकाशक ज्ञान में (प्रतिष्ठते-स्थितिकरोति) स्थिरता 
को कर ले (स्वस्वरूपे-स्वस्वरूपावस्थाने, इत्यथे:) अपने स्वरूप में अर्थात्‌ अपने खास स्वरूप में अवस्थित 
होने पर (कि कृत्था ?) क्या करके (च्युत्वा-त्यक्त्था) त्याग कर (कान) किनको (परान्‌-अचेतनाबिपर- 
पदार्थान्‌) जड़स्वरूप पुदूगलादि आत्मेतर पदार्थों को (ताबत्काल पर्यन्तमू) तब तक (इदं-भेवविशानस्‌-- 
आत्मकर्मणोभेंदकारक भावनाशानस्‌) आत्मा और कर्म के भेद को करने बाले भावनात्मक ज्ञान को 
(अच्छिन्नधारया-अनवच्छिन्नरूपेण) अनवच्छिन्न-निरन्तर-बेरुकावट-रूप से (भावयेतृ-ध्यायेत्‌) भावना 
करे--ध्यान करे (लब्धे स्वरूपे स्वरूप प्राप्ति निमित्तकस्य सेदशानस्थानुपयोगात्‌) अर्थात्‌ आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप के प्राप्त होने पर आत्मस्वरूप की उपलब्धि में निमित्तभूत भेदज्ञान का फिर कोई खास उपयोग 
नहीं होता (निष्पस्नेपटे तत्साधनस्य तुरोबेमाकुथिन्दादेरनुपयोगित्वात्‌) पट-वस्त्र-के निर्मित होने पर 
उसके साधनीभूत तुरी, वेम, कुविन्द-जुलाहे आदि के पुनः उसी वस्त्र के निर्माण में उपयोगी न होने के 
समान । 

भावार्थ -भेदज्ञान की भावना तब तक करते रहना चाहिए जब तक कि आत्मस्वरूप की प्राप्ति 
न हो जाय । आत्मा के सच्चे स्वरूप के प्राप्त होने पर फिर भेद ज्ञान का कोई उपयोग नहीं होता है । 
जैसे वस्त्र के निर्माण में तुरी, वेम, जुलाहा आदि तभी तक उपयोग में आते हैं जब तक कि वस्त्र निष्पन्न 
नहीं हो जाता । वस्त्र के निष्पन्न होने के बाद उनका फिर उस वस्त्र के विषय में कोई उपयोग नहीं होत। 
है। वैसे ही यहाँ भेदज्ञान के विषय में लगा लेना चाहिए। 

(भेदशानाशानयो: सिद्धि प्रति हेतुकत्वाहेतुकत्वे निर्णयति) अब सिद्ध अवस्था की प्राप्ति में भेदश्ञान 
की हेतुता तथा उसकी अभ्राप्ति में अहेतुता का निर्णय करते हैं-- 


मेदविशाबतः सिद्धाः सिद्धा ये किल केलन । 
तस्मेबाभावतों बढ़ा बढ़ा ये फिल केलन ४७।॥। 


( १५६ ) 
अन्वयार्थ-- (किल) आगम के अनुसार-निरचय से (ये) जो (केचन) कोई (सिद्धाः) सिद्ध-मुक्त- 
कर्मेबन्धन से रहित-हुए हैं (ले) वे (भेवविज्ञानतः) भेद विज्ञान से (सिद्धा)) सिद्ध हुए हैं और (किल) 
आगम के अनुसार-निश्चय से (ये) जो (केचन) कोई (बद्धाः) कर्मों से बंधे हैं (ले) वे (तस्य) उस भेद- 
विज्ञान के (अभावतः) अभाव से (एव) ही (बद्धा:) बंधे हैं। 
सं० टी ०--(किलेत्यागमोक्ते-निश्चये) किल - यह अव्यय आगमोक्‍त अर्थ में एवं निश्चय अथे में-- 
आया है अर्थात्‌ आगम के कहे अनुसार - नि३चय से (ये केचन पुरुषसिहा:) जो कोई पुरुष सिंह (सिद्धा:- 
सिद्धि स्वात्मोपलब्धिलक्षणां प्राप्ता: उपलक्षणात्‌ सिद्ध धन्ति-सेत्स्यन्ते) स्वात्मोपलब्धिरूप सिद्धि को प्राप्त 
हुए हैं उपलक्षण से सिद्ध होने वाले हैं ओर जो सिद्ध होंगे (ते सर्वे भेदबिज्ञानतः आत्मकर्मणोभेंदशानातू-- 
. नान्यतस्त१श्चरणादे: सिद्धपदं प्राप्ता: प्राप्नुबन्ति प्रापयिष्यन्ति,) वे सब आत्मा और कर्म के भेदशान से सिद्ध- 
पद को प्राप्त हुए हैं, प्राप्त हो रहे हैं और प्राप्त होंगे इसके बिना अन्य तपश्चरण आदि से नहीं (किलेति- 
निश्चितम्‌) यह निश्चित है (ये केवन संसारिण: पुरुषा:) जो कोई संसारी पुरुष (बद्धा:-कर्मेबन्धनबद्धाः) 
कर्मों के बन्धन से बंधे हुए हैं (त एवं अस्य भेवविज्ञानस्थ) वे ही इस भेद विज्ञान के (अभावतः) अभाव 
से (बद्धा:-बन्धन प्राप्ता:) बन्धन को प्राप्त हैं (नात्न विचारणा) इस विषय में अन्य कोई विचार नहीं है । 
भावा्थ--प्रत्येक आत्मा अनादितः संसारी है। कमंबन्धन से बद्ध है। इसका एक मात्र कारण 
अज्ञान हैं अर्थात्‌ आत्मा और कर्म में एकत्व बुद्धि है। दोनों स्वभाव से भिन्‍न हैं ऐसा अज्ञान के कारण 
प्रतिभासित नहीं होता । यही अज्ञान संसार बन्ध का मूल हेतु है। इससे विपरीत जीव और कर्म की 
पृथकता का ज्ञान ही मुक्ति का कारण है क्योंकि आज तक जितने भो सिद्ध-कर्मंबन्धन से मुक्त हुए हैं, वे 
सभी इसी भेद विज्ञान के बल से ही हुए हैं । और जो हो रहे हैं एवं भविष्य में होंगे वे सभी इस ही भेद- 
विज्ञान के बल से होंगे इसके बिना अन्य तपश्चरणादि से नहीं। तात्पर्य यही है कि आत्मा और कर्म एवं 
कर्मफल की जुदाई का स्वरूपत: ज्ञान न होना ही भेद विज्ञान का अभाव है। जो संसार बन्धन का 
समर्थ कारण है। अत: इसे ही प्राप्त करने का सतत उद्योग करते रहना प्रत्येक मुमुक्षु का परम लक्ष्य 
होना चाहिए। 
(अण शाने शानब्यवस्थाकारणं कलयति) अब ज्ञान में ज्ञानहूप से स्थित रहने के कारण को 
दिखाते हैं--- 
भेवज्ञानोच्छलनकलना च्छुद्धतत्वोपलस्भा- 
द्रागग्रामप्रलयकर णात्कमंरां संबरेण । 
विज्वत्तोषं परममसलालोकमस्लानमेक॑-- 
ज्ञान ज्ञाने नियतमुदितं शञापवतोशोतर्मेतत्‌ ॥८॥। 


अल्वया्य--( भेदशानोच्छलनकलनात्‌ ) भेदशान-आत्मा और पुदुगलादि परद्रव्यों की पृथकता 


(१५७ ) 


जुदाई के ज्ञान की प्रकटता के अभ्यास से (शुद्धतत्त्वोपलम्भात्‌) निर्मेल आत्मतत्त्व की उपलब्धि हुई उस 
से (रागप्रामप्रलयकरणात्‌) राग के समूह के विनाश होने से (कर्मणाम्‌) कर्मों का (संबरेण) संवर-निरोध- 
हुआ जिससे (परमम्‌) परम-सर्वोपरि (तोषम्‌) सन्‍्तोष को (बिश्रत््‌) धारण करता हुआ (अमलालोकम्‌) 
निर्मेल प्रकाशयुक्त (अम्लानम्‌) म्लानता रहित-तेजोमय (शाश्वतोद्योतम्‌) निरन्तर उद्योतमय (उवितम) 
उदय को प्राप्त हुआ (एतत्‌) यह (एकम्‌। अद्वितीय असहाय अक्षय (ज्ञानम्‌) ज्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान 
जाने) ज्ञान में (नियतम्‌) निरिचत हुआ अर्थात्‌ प्रतिष्ठित हुआ । 

सं० टी०-- (नियतं-निश्चितं) नियत-निश्चित (एतत्‌-क्षानस-परभात्मज्ञानम) यह परमात्म-ज्ञान 
(शाने-स्वरूपप्रतिभासे) निज स्वरूप के प्रकाश में (उबितं-उबयं-प्राप्तमू) उदय को प्राप्त हुआ है 
(किम्भूतम) कैसा होता हुआ (तोषस-परमानन्व मं) उत्कृष्ट-सर्वोपरि आत्मिक आनन्द को (विश्ात्‌- 
धारयत्‌) धारण करता हुआ (पुन:-किम्भतम्‌) फिर कसा (परमं-परा-उत्कृष्टा-मा-सवंवस्तु परिच्छेदिका 
जानशक्तिरूपा लक्ष्मीविद्यते यस्य तत्‌) समस्त वस्तुसमृह को जानने वाली ज्ञानरूप शक्तिरूप लक्ष्मी से 
युक्‍त (कुत:) किससे (भेवेत्यादि:-भेदशानस्थ उच्छलनं प्राकट्य॑-प्रकाशनसित्यर्थ: तस्य कलनं-अभ्यसन 
तस्मात्‌ ) भेद ज्ञान को प्रकटता के अभ्यास से (पुनः-असलालोकम्‌--असलः-भिर्मल:-आलोकः जगत्प्रकाशक- 
प्रकाशों यस्य तत्‌) जिसका निर्मल प्रकाश सारे जगत को प्रकाशित करने वाला है (क्रुतः) किससे (शुद्धे- 
त्यादि:-शुद्धतत्त्वस्य-परमात्मनः, उपलम्भ:-प्राप्तिः तस्मात्‌) शुद्धतत्त्व अर्थात्‌ परमात्मस्वरूप-की प्राप्ति से 
(अम्लानं-कश्मलताच्युतम्‌) कर्मो को मलिनता से रहित (क्रुत:) किससे (रागेत्यादि:-रागस्थ-रते: प्रामः 
समूहः तस्य प्रलयकरणं-विनाशकरणं-तस्मात्‌ ) राग के समूह का विनाश करने से (पुनः) फिर कंसा ज्ञान 
(एकं-कर्मादिव्यतिरिक्तत्वेनाद्ितोयम्‌) कर्म आदि से सर्वथा भिन्‍न होने के कारण एक-अद्वितीय (केन) 
किससे (कर्मणां संवरेण-आगन्तुक कर्म निरोधेन) आने वाले कर्मों के निरोध से (अत एव-शाश्वतोधोतं- 
नित्यप्रकाशम्‌) इसलिए ही नित्यप्रकाशयुकत होता है । 

भावार्थ - भेदज्ञान के प्रभाव से -ऐसा परमात्मज्ञान उदित हुआ है। जो परमात्मानन्द से युक्त 
है। भेदज्ञान से परिभावित है। शुद्ध आत्मस्वरूप की परिप्राप्ति से अति विशुद्ध है। समस्त लोकालोक 
का प्रकाशक है। रागादि की कलुषता से शून्य है। अतएवं परम संवर रूप है। आशय यह है कि सम्य- 
क्त्व के काल में ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से जो ज्ञान जागरुकता को प्राप्त करता है। उसी से स्वरूप 
तथा पररूप की यथार्थता अवगत होती है। बस इसी का नाम भेदविज्ञान है। यही भेदविज्ञान जब तक 
रागादि से सहकझृत रहता है, तब तक क्षयोपशम रूप में हो वर्तमान रहता है। रागादि का समूलोच्छेद 
होते ही बही भेदज्ञान परिपूण्णता को प्राप्त कर, मात्र ज्ञानरूप में ही अनन्तकाल स्थिर रहता है। यही 
ज्ञान का ज्ञानरुप में प्रतिष्ठित होना कहा जाता है। 

(इति श्रो समयसारपशस्याध्यात्मतरंगिष्यपरनामधेयस्य व्यास्यायां पठचसो5डूः ।) 


इस प्रकार से श्री समयसार पद्य की, जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है--की व्याख्या में 
यह पांचवां अद्भू समाप्त हुआ । 


बष्ठो5जू:: प्रारम्यते 
अथ निर्जराधिकार 


संबर निकरविचारो5्मृतचन्द्रो मानुभुवनद्यवः । 
थ्री कुन्दकुन्दशाली शुभचन्द्रकरः प्रशस्तेडडः(?) ॥ 
(अथ निर्जरानिरूपणमुज्जम्भते) अब निजरा का निरूपण प्रारम्भ करते हैं-- 
रागाशाज़वरोधतो निजधुरां ध॒रवा परः संबरः 
कर्मागासि समहतमेव भरतो दूरान्निरन्‍धन्‌ स्थित: । 
प्राग्यद्ध तु तवेव वरधुमघुना व्याजुम्भते निर्जरा 
जञावज्योतिरपावृत न हि बतो रागाविभिमच्छिति ॥१७ 
अन्वयार्थ - (रागाद्यात्रवरोधत:) राग-देषादि भावास्रव के रोध से (निजधुरां) अपने भार को 
(घुत्बा) धारण करके (आगामि) भविष्य में आने वाले (समस्तम्‌) सब (एव) ही (कर्भ) कर्म को 
(भरतः) अतिशय रूप से (दृरात्‌) दूर से (निरुम्घन) निरोध करता हुआ (पर:) श्रेष्ठ (संवरः) संवर 
तत्त्व (स्थितः) स्थित है। (तु) और (अधुना) इस समय (प्राग्यद्धम्‌) पूर्व समय में बंधे हुए (तबेष) उस 
ही कर्म समूह को (बग्धुम) जलाने के लिए अर्थात्‌ आत्मा से पृथक्‌ करने के लिए (निर्जरा) निजेरा तत्त्व 
(व्याजम्भते) उद्यत हो रहा है (घतः) जिससे (अपायृतम) संवर और निजरा से आवरण रहित 
होती हुई (ज्ञानज्योतिः) ज्ञान ज्योति (हि) निश्चय से (रागरादिधिः) राग द्वेष आदि से (न) नहीं (मृच्छंति) 
मूछित होती है । 
सं० टीका - (संबरः:-संबरनासतर्वम्‌) संवर नामक तत्त्व (स्थित:-ब्यवस्थित:) विशेषरूप से मौजूद 
है (कि कृत्वा) क्या करके (धृत्वा-उद्धुत्य) अपने ऊपर धारण करके (निजधुराम-स्वयोग्यधुयंम) अपने 
योग्य भार को (किम्भूतः) कैसा (परः-उत्कृष्टः कर्मागसनिरोधकत्बात्‌) आने वाले कर्मो का निरोधक होने 
से उत्कृष्ट (किकुबंन्‌) क्या करता हुआ (द्रात्‌ू-आरात्‌) दूर से (मिरुन्धन) निरोध करता हुआ (भरतः 
अतिशयेन) अतिशय रूप से (किम्‌) क्या (समस्तसेज-निशखिलमेव) सभी (आगासि-आगन्तुकम्‌) आगन्तुक 
(कर्स-क्षानावरणादि प्रकृतिम्‌) ज्ञानाव रण आदि प्रकृतिरूप कर्म को (कुतः) किससे (रागेत्यादि:-रागराद्या:- 
रागहेषमोहाः ते च ते आज़वा:, तु-पुनर्भिल्नप्रक्नमे, प्रत्यया: तेषां रोधः निरोधः तस्मात्‌) राग-देष मोह रूप 
भावास्रव के कारणों के निरोध से यह तु शब्द पुनर-फिर रूप भिन्‍नक्रम में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ भावा- 
स्रव के निरोध से (अधुना-संवरातस्तरम्‌) संवर तत्त्व के पश्चात्‌ (निर्जरा-निर्जार्यते पूर्वनिबद्धं यथा सा 


( १५९ ) 
भाव निर्जरा, पूर्वनियद्ध क्ंर्णा निर्जरणं निजेरा इति द्रव्य निर्जरा सूचिता) जिन भावों से पूर्व में बंधे हुए 
कर्म निर्जीर्ण हों वह भाव निजंरा तथा पूर्व निबद्ध कर्मों का आत्मा से निर्जर जाना अर्थात्‌ दूर हो जाना 
यह द्रव्य निजरा है ऐसा नि्जरातत्त्व सूचित हुआ है (बिजुम्भते-विलसति) विलास को प्राप्त हो रहा है । 
(कि कर्तमू) क्‍या करने के लिए (दस्धुम-भस्मीकतुंम) जलाने-भस्म करने के लिए (विनाशबितु- 
सित्यर्थ:) अर्थात्‌ विनाश करने के लिए (किस्‌) किसे (प्राग्वद्ध-पृर्वभालवांनिबद्धम्‌) पूर्व में रागादि 
भावालवादि से बंधे हुए कर्म (सदेव-व्व्यभावकर्मेव सम्यग्वुष्टधादि एकादशनिजेरया कर्मणो निर्जोयेंमाण- 
त्वात) वे ही अर्थात्‌-द्रव्य और भाव कर्म सम्वर्दष्टि आदि ग्यारह निजंरा स्थानों से निर्जी्ण किये 
जाते हैं। 
(तथाचोक्‍तं गोम्सटसारे) ऐसा ही गोम्मटसार में कहा गया है-- 
सम्मसुप्पततोये सावय विरदे भरांत कम्मंसे । 
दंसरामोहक्खवंगे कषाय उबसामगे य उदसंते ॥ 


खबगे य खीरामोहे जिरोसु वव्वा अ्रसंसगुणिदकमा । 
तब्बिवरीया काला संखेज्ज गुरक्कमा होंति ॥२६॥ (इति जोवकाण्डे) 


अन्ययार्थ - (सम्मत्तुप्पत्तोये) सम्यकत्व की उत्पत्ति में, (आबक विरवे) श्रावक में, विरत में, 
(अंत कम्मंसे) अनन्त कर्माश में, (इंसण मोहक्खबगे) दर्शनमोह क्षपक में, (कषाय उबसासगे) कषाय 
उपशम के (ज) और (उबसंते) उपशान्त कषाय में (खबगे) कषायों का क्षपण करने में (3) और (खीण- 
मोहे) क्षीणमोह में (जिणेसु) जिनेन्द्रों में (दब्बा) द्वव्यों की-द्रव्यकम॑ (असंखगुणिदकसा) क्रम से 
असंख्यात गरुणित निर्जीर्ण होते हैं। (काला) काल (तब्विवरीया) उससे विपरीत (संखेज्जगुणक्कमा) 
संख्यात गुणित क्रम वाले (होंति) होते हैं । 

. भावार्थ--सादि तथा अनादि दोनों प्रकार के मिथ्यादृष्टि जीव जब करणलब्धि को प्राप्त करके 
उसके अधःकरण परिणामों को भी बिताकर अपूर्वकरण परिणामों को प्राप्त करते हैं। तब से गुणश्रेणि 
निजंरा शुरू हो जाती है। इस सातिशय मिथ्यादृष्टि जीव के जो कर्मों की निजंरा होती है वह पूर्व की 
अपेक्षा असंख्यात गुणी अधिक होती है। श्रावक अवस्था में जो कर्म की निर्जरा होती है वह सातिशय 
मिथ्यादृष्टि की नि्जेरा से असंख्यात ग्रुणी अधिक होती है। यही क्रम विरत आदि आगे के स्थानों में 
उत्तरोत्तर असंख्यात गुणी अधिक निर्जेरा का लगा लेना चाहिए। यह क्रम द्रव्य की अपेक्षा से जानना 
चाहिए, काल की अपेक्षा से नहीं। काल की अपेक्षा से तो उक्त क्रम उत्तरोत्तर संख्यात गुणा हीन है ऐसा 
समझना चाहिए। अर्थात्‌ सातिशय मिथ्यादृष्टि की निर्जेरा में जितना काल लगता है श्रावक की निजरा 
में उसकी अपेक्षा उससे संख्यात गुणा काल कम लगता है। यही कालक्रम आगे स्थानों में लगा लेना 
ब्राहिए। ऐसा जीवकाण्ड में कहा है--(यतः लिजरादिधि: कर्मविताश करणात्‌) जिस कारण से निज्जरा 


( १६० ) 

आदि के हरा कर्मों का विनाश किया जाता है तिस कारण से (हिं-इति) हि-यह अव्यय (स्फुटं) स्फूट अर्थ 
में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ यह स्फुट-स्पष्ट है कि जीव (न मूच्छेति-न मोहूं प्राप्नोति) मूर्च्छा-मोह-को नहीं 
प्राप्त होता है। (कैः) किनसे (रागादिभि:-रागह्वेष मोहैः) राग-द्ेष मोह से (किम्‌) क्‍या (शानज्योत्ि:- 
बोधतेज:) ज्ञान की ज्योति-बोध का तेज (किम्भूतम्‌) कैसा (अपायतम्‌-निजरा संवरेनिरावरणम्‌) संगर 
और निजेरा के कारण आवरण रहित अर्थात्‌ संवर से तो नवीन कर्मों का आना रुक गया और नि्जेरा 
से पूर्व सव्न्चित कर्मों का आत्मा से जुदा होना शुरू हो गया। अतएव ज्ञानात्मक अलौकिक आत्मिक तेज 
श्ब कर्मो के आवरण से रहित हो गया है । 

भाषार्थ-- संवृत आत्मा जब कर्मों से निजरित होता है तब आगामी कर्मों का अभाव तथा पूर्व 
सडब्चित कर्मो के निर्जार्ण होने से आत्मा का ज्ञानप्रकाश पूर्णरूप से निरावरण हो जाने के कारण सदा ही 
प्रदोष्त रहता है जो भेदज्ञान की पराकाष्ठा को प्राप्त होने से अविनाशी ओर अनन्त है । और है निक्चय 
की दृष्टि से स्वप्रकाशक तथा व्यवस्था की दृष्टि से परप्रकाशक । 

(अथ ज्ञान सामथथ्यं समुत्यापयति) अब ज्ञान की सामथ्यं का समर्थन करते हैं-- 


तजल्ानस्यथेबव सामथ्यं विरागस्येव था किल । 
यरको5पि कर्मम्रिः कर्म भुझ्जानो5पि न बध्यते ॥२॥ 


अन्ययाथे-- (किल) निरचय से (तत्‌) वह (ज्ञानस्थ) ज्ञान की (एव) ही (वा) अथवा (विरागस्थ) 
विराग की (अपि) ही (सामथ्यंमू) सामथ्यं-शक्ति (अस्ति) है (यत्‌) जो (कः) कोई (कर्म) कर्म 
(भुड्जानः) भोगता हुआ (अपि) भी (कर्मेन्रिः) कर्मों से (न) नहीं (बध्यते) बंधता है । 

सं० टौका- (कलेत्यागमौक्तो) किल यह अव्यय आगमोक्ति अर्थ में आया है अतः आग्रम के 
कथनानुसार (यत्को5पि शानो, न बध्यते-बन्धन न प्राप्नोति) जो कोई भी ज्ञानी स्वपर स्वरूप का ज्ञाता 
बन्धन को नहीं प्राप्त करता है (कः-) किनसे (कर्मन्रि:) कर्मों से (किम्भूतो5पि) कैसा होता हुआ भी 
(भुव्जनो$पि-वेदयमानो5८पि) भोगता हुआ भी अर्थात्‌ वेदन करता हुआ भी (किस) किसको (कर्स-पूर्वो- 
पात्त कर्मे-सुखदुःखरूपेण उदोर्ण वेदयन्नपि) सुख दुःख रूप से उदीर्णा को प्राप्त हुए पूर्वॉपाजित पृण्य-पाप 
रूप कर्म को वेदन करते हुए भी (तत्सामर्थ्यं-समर्थता) वह सामर्थ्यं-समर्थता बलवत्ता (कस्य) किसकी 
(ज्ञानस्येव) ज्ञान की ही (बा-अथवा) अथवा (विरागस्थैब) विराग की ही है (यथा विषं भुठजनो5पि 
विषवेद्यो न याति सरणं तथा कर्मोदीयंमाणसपि भुझ्जानो न बध्यते ज्ञानो) जैसे विष को भक्षण करते हुए 
भी विष वेद्य मरण को नहीं प्राप्त होता है वैसे ही उदीण्ण को प्राप्त हुए कर्म को भोगते हुए भी ज्ञानी 
कर्मों से बन्ध को नहीं प्राप्त करता है । 

भावार्थ --ज्ञानी-स्वपर विवेकी-सम्यर्दृष्टि पुण्य और पाप कर्म के अच्छे-सुखदायी तथा बुरे दुःख- 
दायी- फल को भोगते हुए भी ज्ञान एवं वेराग्य की प्रबल शक्ति के कारण बन्ध को नहीं प्राप्त होता है। 
अर्थात्‌ नवीन कर्मो का बन्ध नहीं करता है। जेसे विष-वैद्य विष का भक्षण करते हुए भी मृत्यु को प्राप्त 


( १६१ ) 


नहीं होता है। कारण कि वह विधभारक ओऔषध का प्रृर्णरूपेण शाता ही नहीं प्रत्युत्‌ उसका प्रयोक्‍ता 
होता है। वेसे ही ज्ञानी विरागी पुरुष कर्मों के फल का अनुभोक्‍ता होते हुए भी ज्ञान याने आत्मज्ञान एवं 
वैराग्यपने पर में अपनेपने का अभाव के प्रयोग से नवीन कर्मों को नहीं बंधने देता है अतएव अबन्धक 
ह्ीहै। 

(अथ शानिनों जिवयसेवकत्वेः्प्यसेवकर्त्व सुखयति) अब ज्ञानी विषयों का सेवन करते हुए भी 
उनका सेवन नहीं करता है यह सूचित करते हैं-- 

नाइनुते विषयसेबने:$पि यत्‌ सथ॑ फल विधयसेवनस्य ना । 
शानवंभवविरागताबलात्सेवकोईषपि._ तदसावसेवकः ॥३॥ 

अन्यवार्भ-- (यत्‌) जिस कारण से (ना) पुरुष-सम्यक्त्वी महात्मा (विषय सेवने) विषयों का सेवन 
करने पर (अपि) भी (विषयसेवनस्थ) विषयों के सेवन का (स्वम्‌) निजी-कर्म बन्धरूप (फलम्‌) फल को 
(शानवेभवविरागबलात्‌) ज्ञान के ऐद्वर्य तथा वैराग्य बल से (न) नहीं (अश्नुते) प्राप्त करता है (लत) 
तिस कारण से (सेवकः) विषयों का सेवक (सम्नपि) होते हुए भी (असो) यह ज्ञानी महापुरुष (असेवकः ) 
विषयों का सेवक नहीं है। 

सं० दीका--(तत्‌-सस्माद्धेतो)) तिस कारण से (असौ-कझ्ानी) यह ज्ञानी-स्वपर विवेकी सम्यक्त्वी 
जीव (सेवको5पि जिथयं सेव्यन्नपि) विषय सेवन करते हुए भी (असेवकः-जविषयसेवकों भ भवेत्‌ कश्चित्‌ 
केनखित्‌ प्रकारेण व्याप्रियमाणो5पि तत्स्वाभित्वाभावादप्राकरणिवत्‌) विषय का सेवक नहीं होता 
किसी प्रकार से विषयों में प्रवृत्ति करते हुए भी विषयों में स्वामीपन के न होने से अप्रकारणिक की तरह 
असेवक ही रहता है। (यत्‌-पस्माद्धेतो:) जिस कारण से (नाश्नुते-न-भुञ्जते) नहीं भोगते हैं (कि) किसको 
(स्थ-स्वकोयं-फलं-कर्मंबन्धरूपं ) अपने कर्म बन्ध रूप को (कः) कौन (ना-आत्मा) आत्मा सम्यर्दृष्टि जीव 
(कस्य) किसके (जियय सेवनस्य-सुखदु:खाह्यनुभवस्य) सुख-दुःखादि के अनुभवरूप-विषय सेवने के फल को 
(बज-सति) किसके रहते हुए (विषयसेवने८पि) विषय सेवन के होते हुए भी (कुतः:) किससे (श्ञानेत्यावि:- 
शानस्य-वेभवं-सामम्य तेन-उपलक्षितं विरागताया बल शक्तिस्तस्मात्‌) ज्ञान की सामथ्यें से युक्त वैराग्य 
की शक्ति से युक्त । 

भावा्थ--ज्ञान और वेराग्य से ओतप्रोत आत्मदृष्टि जीव चारित्रमोह के उदयानुसार पड्चेन्द्रियों 
के अनुकूल इष्ट-प्रिय तथा प्रतिकूल अनिष्ट-अप्रिय विषयों में प्रवृत्ति होती है लेकिन अन्तरज्भत: उनसे 
उदासीन ही रहता है। अपने आत्मबल की कमी की वजह से राग की तीव्ता में प्रवृति करनी पड़ती है । 
अतएव उन्हें सदा हेय ही सम्रझता है उपादेय नहीं। उसकी दशा तो उस चोर के समान होती है जो 
अज्ञान अवस्था में गलती करी थी अब उसकी वजह-कारण से जेल में रहते हुए जेलर की आज्ञा के अनु: 
सार नहीं करने योग्य कार्यों को भी अनिच्छा पूर्वक करना पड़ता है अन्तरज्भुत: तो उन्हें करने योग्य नहीं 
मानता । यहां से किसी भी तरह से छूटना चाहता है। अतः शान्ति के साथ सजा को भोगने में हो मेरी 


( १६२ ) 
भलाई है ऐसा दृढ़ निदच्चय करके सजा को भोगते हुए भी नहीं भोगता है। क्योंकि सजा को भोगने में 
और चोरी में उसके जरा भी राग नहीं है। यही बात सम्यग्दृष्टि के विषय में भी समझ लेनी 
चाहिए । 6 
(अथ सम्यर्दुष्ठे: शक्ति: संयुज्यते) अब सम्यर्दृष्टि के शक्ति की संयोजना का वर्णन करते हैं -- 


सम्यग्वुष्टेमंबति नियतं ज्ञान वेराग्य शक्तिः 

स्‍्वं वस्तुत्यं कलयितुमयं स्वान्यकृपाप्ति मुक्त्या । 
यस्साज्ञात्वा व्यतिकरसिदं तश्वतः सवं परअ्च 
स्वस्मिन्नास्ते विरमति परात्सवंतोरागयोगात्‌ ॥४॥ 


अन्वयार् -- (सम्यग्दृष्टे)) सम्यर्दृष्टि-आत्मदृष्टि-के (जानवेराग्य शक्ित:) स्वपर भेदविज्ञान और 
वैराग्य-परपदार्थों से पूर्ण उदासीनता रूप शक्ति (नियतम्‌) नियम से (भवति) होती है (यस्मात्‌। जिस 
कारण से (अयम्‌) यह सम्यग्दृष्टि (स्वम्‌) अपने (वस्तुत्वम्‌) वस्तुत्व- आत्मगतधर्म-अपने खास स्वरूप 
को (कलगितुम्‌) अनुभव करने के लिए (स्वान्यरुपाप्तिमुक्त्या) स्वरूपप्राप्ति--अपने आत्मा के स्वरूप की 
प्राप्ति तथा अन्यरूप मुक्ति-पर-पुद्गलादि द्रव्यों से मुक्ति के द्वारा (तत्त्वतः) यथार्थ रूप से (इृदम) यह 
(स्व) आत्मा (च) और (इदस्‌) यह (परम्‌) पुद्गलादिद्रव्य (अस्ति) है (इति) ऐसे (व्यतिकरम्‌) भेद 
को-दोनों की स्वरूपकृत भिन्‍नता को (ज्ञात्वा) जान करके (स्वस्मिन) अपने आत्म स्वरूप में (आस्ते) 
स्थिर होता है और (परातृ) पर-आत्मा से भिन्‍न (स्वतः) सभी (राग-योगात्‌) राग के योग से-रागादि 
परपरिणति के सम्बन्ध से (बिरमति) विरक्‍्त होता है। 

सं० टीका - (नियतं-निश्चितम) नियम-निशचय से (ज्ञानवेराग्यशवितः-ज्ञानवेराग्ययो: सामथ्यंम्‌) 
ज्ञान और वेराग्य का बल (भवति-अस्ति) होता है (कस्य) किसके (सम्यग्दृष्डे:-स्वतत्त्वभद्धायकस्य) 
आत्मतत्व के श्रद्धाती के (कि कर्तुम) क्या करने के लिए (स्वं-आत्मानम्‌) अपने (वस्तुत्व॑-वस्तुस्वरूपम्‌ ) 
वस्तु स्वरूप को (कलयितु-अनुभवितुम्‌-ध्यातुमित्यर्थ:) अनुभव में लाने के लिए अर्थात्‌ ध्यान के लिए 
(तत्कुत:) वह कैसे या कहाँ से (यस्माद्धेतो:) जिस कारण से (अयं-सम्यग्वृष्टि:) यह सम्यग्दृष्टि (स्वस्मिन्‌- 
आत्मनि) अपने में - अर्थात्‌ आत्मस्वरूप में (आस्ते-अवतिष्ठते) स्थिर होता है (विरमते थे विरक्ति 
सजति) और विरबित को धारण करता है (कुतः) किससे (सर्बतः-समस्तात) समस्त (परात्‌-आत्मनः 
परस्वरूपात्‌) आत्मा से भिन्‍न स्वरूप से (रागयोगात्‌-रागद्रेषमोह संयोगात्‌) राग-द्वेष मोह के संयोग से 
(कया-) किससे (स्वेत्थादि:-स्थः-आत्मा, अन्य:-परव्रव्यादिः-तयो: रूपे स्वरूपे तयोर्यथाक्रमं, आप्ति:-प्राप्ति:- 
मुक्ति: मोचनं-स्वरूपप्राप्ति:परस्थरूपमुक्तिरित्यथ: तथा) आत्मस्वरूप की प्राप्ति और परस्व्रूप की 
मुक्ति से (कि कृत्वा) क्या करके (शात्वा-अववुध्य) जान करके (तस्वतः परमार्थत:) परमार्थरूप 
से (कि-) किसे (इदम्‌-स्वं-आत्मोयं-स्वात्मलक्षणम्‌) इस अपनी आत्मा के स्वरूप को (च-पुनः) और 


( १६३ ) 
(परम््‌-परजश्यम्‌) परद्रव्य-पुदूगलादि-को (व्यतिकरम्‌-अन्योअन्यस्यथ भिन्‍तम्‌) जो एक दूसरे से सर्वथा 
भिन्‍न हैं। 
भावार्थ--सम्यग्दृष्टि के दो शक्तियाँ पुगपत्‌ प्रकट होती हैं। पहली ज्ञान शक्ति और दूसरी वैराग्य 
शक्ति । ज्ञानशक्ति का काये अपने और पर के स्वरूप को निश्चित करना है। वैराग्य शक्ति का काम 
पर से आत्मा को पृथक्‌ करना है। यहाँ पर से तात्पयं मात्र पुदूगलादि परद्रव्यों से ही नहीं है किन्तु पर 
पुद्गलादि के निमित्त से आत्मा में उत्पन्न होने वाले समस्त राग-द्वेष मोहादि रूप परभावों से भी है। 
क्योंकि ये परभाव आत्मा में होते हुए भी आत्मा के स्वभाव भाव नहीं है प्रत्युत पर निमित्तज होने से 
नष्ट हो जाते हैं। अतः पर हैं--विभाव हैं। स्वभाव नहीं हैं। अगर ये स्वभाव होते तो शुद्ध परमात्मा 
में अवश्य ही होते, किन्तु उनमें नहीं होते हैं। अतः पर भाव हैं ऐसा जानकर ही उन्हें यहां छोड़ने के हेतु 
जोर दिया गया है जो यथार्थ ही है। 
(अथ रागिणः सम्यक्त्व राहित्यमुण्यते) अब रागी के सम्यग्दर्शन नहीं होता है यह कहते हैं-- 
सम्यस्टृष्टि: स्वमयमहं जातुबन्धो न से स्था- 
वित्युत्तानोत्पुलकबबना रागिणोध्प्याचरस्तु । 
झालम्बन्तां समितिपरतां ते यतोइश्यापि पापा:- 
झात्माइ्नात्मावगमविरहात्सन्ति सस्यकत्थरिक्ता: ॥५॥ 
अन्वयार्थ-- (अयम्‌) यह (अहम) मैं (स्वयम्‌) स्वयं (सम्यग्वृष्टिः) सम्यग्दृष्टि (अस्मि) हूँ (मे) 
मेरे (जातु) कदाचित्‌-कभी (बन्ध:) कर्मो का बन्ध (न) नहीं (स्थात्‌) हो सकता है (इति) इस प्रकार से 
(उत्तानोत्पुलकबबना:) ऊपर को उठाये हुए और हृषित मुख वाले (रागिणः) पर में आत्मत्व का राग 
रखने वाले मिथ्यादृष्टि जीव (अपि) भी (आचरन्तु) महान्रतादि का आचरण-परिपालन करो (समिति- 
परताम्‌) ईर्या आदि पञ्च समितियों की तत्परता का (आलम्बन्ताम्‌) आलम्बन करो (तथापि) तो भी 
(ते) वे (यतः) जिस कारण से (आत्माध्नात्मावगसबिरहात्‌) आत्मा-चेतन तथा अनात्मा-अचेतन-पुद्गलादि 
के स्वरूप का ज्ञान न होने से (सम्मक्त्वरिक्‍्ता:) सम्यग्दशेन से शून्य (अद्यापि) अभो भी (पाषा:) पापी 
भिथ्यादुष्टि ही (सन्ति) हैं। 
सं० टी०-- (रागिणो5पि पुरुषा: न केवल तस्वविवद:, इत्यपि शब्दार्थ:) केवल तत्त्वज्ञ-आत्मज्न-हो 
नहीं किन्तु रागी पुरुष भी (आचरस्तु-पथ्चमहात्रतशास्त्राध्ययनादों प्रबर्तन्ताम्‌) पांच महान्नत और शास्त्र 
अध्ययन आदि में प्रवृत्ति करें (पुनः समितिपरताम्‌-समितयः-ईयभिाषेणावयः समितिस्वभायाः, तत्र- 
परतां तत्परतां उत्कृष्ठतां वा) ओर ईर्या, भाषा, एषणा आदि समिति के स्वभाव में तल्‍लोनता अथवा 
उत्कृष्टता को- (आलम्बन्तां-आलम्बनं कुर्बंताम) आलम्बन करें (किस्भूतास्ते) कंसे होते हुए वे (इति- 
उक्तप्रकारेण) पुर्व में कहे अनुसार (उत्तानोत्युलकवदना:--उत्तानं-ऊर्ध्यावलोकित्व॑ महाहंकारत्वात्‌, उत्‌ 
ऊर्ध्बा: पुलका: रोमाञ्यचा: यस्‍्य तत्‌, उत्तानं-उत्पुलक॑ बदन बक्त्र येचान्ते इति) महान अहंकार के कारण 
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ऊंपर की और देखने वाले हित मुख से उपलक्षित (किम्‌) कंसे (स्वयं-स्वतएब) स्वयमेव-अपने आप ही 
(अयम्‌-प्रत्यक्षो5हम्‌ सम्यग्दृष्टि: तत्वदर्शो) यह-साक्षात्‌-मैं तत्त्वदर्शी-सम्यर्दृष्टि (मे-सम) मेरे (जातु- 
कदाखित्‌) कभी (अन्धः:-कर्मणां बन्ध:) कर्मों का बन्ध (न स्थात्‌-न भवेत्‌) नहीं होता- नहीं हो सकता 
(इत्यहंकाररूपं वावयम्‌, इति ये वधति ते) इस प्रकार के अभिमान रूप वाक्य को जो-धारण करते- 
वोलते-हैं वे (अद्यापि-इृदानीमपि न तु पूर्व॑सित्यपि शब्दार्थ:) आज भो अर्थात्‌ पूर्व में ही नहीं किन्तु अभी भी 
(सम्यक्त्वरिकताः तस्वश्रद्धानमुक्ता:) तत्त्वश्रद्धान से रहित (सन्ति-वर्तन्‍्ते) हैं (कुत:) किस से (आतत्मे- 
त्यादिः-आत्मा ले अनात्मा लज आत्मानात्मानों स्वपरत्रब्ये तयो: अवगस:-परिज्ञानं तस्थ विरहः-अभाव: 
तस्मात्‌) आत्मा-चेतन और अनात्मा अचेतन-जड़ रूप-दो द्रव्यों के समीचीन ज्ञान के न होने से (सम्य- 
बत्वरिक्‍तत्वं कुतः) सम्यग्दर्शदन से रहित कंसे (यतः कारणात्‌) जिस कारण से (ते-पापा:-पापकर्मयुक्‍्ता:- 
अहद्भारावि अशुभकर्ममयत्वात्‌) अहद्धार आदि अशुभ कर्ममय होने के कारण वे पापी हैं । 

भावा्ं--सिद्धान्त में मिथ्यात्व को सबसे बड़ा पाप कहा गया है। क्योंकि मिथ्यात्व के रहते 
कितना भी क्रियारूप आचरण, ब्रतादि क्‍यों न किया जावे परन्तु पहला ही गुणस्थान रहता है और चारों 
चोकड़ी का बन्ध होता रहता है। अतः अध्यात्म में ब्रतादि का पालन करते हुए भी उसे पापों कहा है। 
पहले अशुभ भाव और अशुभ क्रियाओं में अहमपना अपनापना, एकत्वपना मानता था अब शुभभाव और 
क्रिया में वैसा ही अपनापना एकत्वपना मानकर इनका कर्त्ता बन रहा है। हर हालत में कर्त्तापने का 
अहंकार तो बना ही रहा । अपने स्वभाव में तो अपनापना आया नहीं। अपने स्वभाव में एकत्वपना आता 
तब तो शुभभाव शुभक्रिया तो रहती परन्तु अहमपना-एकत्वपना कर्त्तापना विकारी भावों में नहीं रहता । 
तब यह भाष ही पैदा नहीं हो सकता कि मैं मुनि हूँ, ब्रतों का पालन करने वाला हूँ--मेरे कर्मो का 
बंध नहीं हो सकता । ज्ञानी तो पर्याय में अपने को तुच्छ समझता है कारण उसको पर्याय की हीनता 
दिखाई दे रही है और उसको अपनी कमी मानता है। आवचायों ने बताया है कि राग-द्वेष की उत्पत्ति 
का कारण मिथ्यात्व है जब तक भिथ्यात्व रहेगा तब तक अभिप्राय में अनन्त जीव पुद्गलादि के प्रति 
इष्ट अनिष्ट बुद्धि बनी ही रहेगी । अज्ञानी वस्तु को इष्ट अनिष्ट मानता है अर्थात्‌ इष्टपना वस्तु से आ 
रहा है और अनिष्टपना भी वस्तु से आ रहा है। जबकि ज्ञानी जानता है कि वस्तु में इष्ट अनिष्टपना नहीं 
है। यह तो मेरे भीतर से आने वाला राग भाव है वहो बंध का कारण है जो वस्तु को इष्ट अनिष्ट दिखा 
रहा है इसलिए वह राग नष्ट हो जावे तो वस्तु जैसी है बेसी दिखने लग जावे -न इष्ट न अनिष्ट। अतः 
उसका पुरुषार्थ अपने राग के अभाव करने का है जबकि अज्ञानी को परवस्तु को ठीक करने का है जो 
सम्भव नहीं है। अतः जब तक राग रहता है तब तक सम्यक्दृष्टि तो अपनो निदागर्हा ही करता रहता 
है। वह जानता है कि राग का अभाव तो शुद्धोपयोग रूप चारित्र से होगा। अतः स्वच्छन्द प्रवृत्ति 
नहीं होती । 

(अथ रागिणों ज्रान्ति बीभास्थते) अब रागी की भ्रान्ति को प्रकट करते हैं-- 


( (६५ ) 

भासतारात्प्रतिपववस भी राधिणो नित्यमत्ताः 

सुप्ता यस्मिश्नपदमपद तदिदुष्यध्वमस्धा: । 

एलेलेसः: परदसिदसिद यत्र चेतन्यघातुः 

शुद्धः शुदः स्वरसमरतः स्थायिभमावत्वसमेति ॥६॥ 

अन्वयार्थ-- (हे अन्धा:) हे अन्ध-अज्ञानी-पुरुषो (अमी) ये (रागिण:) रागी जन (आसंसारात) 
जब से संसार में है तब से अर्थात्‌ अनादिकाल से (प्रतिपदम्‌) प्रत्येक पर्याय रूप-पद में (नित्यमत्ता:) 
निरन्तर उन्मत्त होते हुए (पस्मिन) जिस पुद्गलादि परद्रव्यों में (सुप्ता)) अज्ञान के कारण सो 
रहे हैं अर्थात्‌ अपने और पर के भेद को नहीं जान रहे हैं (यूय) तुम लोग (तल) उसे (अपबस- 
अपवस) अपद-अपद अस्थान-अस्थान (विवुध्यध्बम) जानो समझो अर्थात्‌ वह आत्मा के रहने योग्य स्थान 
नहीं है ऐसा जानो । (इतः) उस अपद से इधर (एत-एत) आवो-आवो (पदम्‌) तुम्हारा पद (इबस- 
इदम्‌) यह है-यह है (यत्र) यहाँ (शुद्ध:शुद्ध:) शुद्ध-शुद्ध अर्थात्‌ द्रव्य से शुद्ध और पर्याय से शुद्ध (चैतन्य- 
धातुः) चेतन्यात्मक द्रव्य (स्वरसभरत:) अपने आत्मिक रस के समूह से (स्थायिभावत्वम्‌) स्थायीभाव- 
स्थिरता को (एति) प्राप्त होता है । 
सं० टीका-(भो अन्धाः ! ) हे अन्ध पुरुषो (है रागिणः) हे रागी प्राणियों (ज्ञानदृष्टिपराइमुख- 

त्वात्‌) ज्ञान दृष्टि से विमुख होने के कारण (विदुध्यध्यम्‌-मू्यं जानीष्वम) तुम लोग जानो (अमी-राधिणः- 
परद्रव्येष्रागों रतिविशवते मेषां ते) परपदार्थों में राग रखने वाले ये रागी जीव (यस्मिन्‌-चिद्र॒पे-परहश्ये 
वा) चेतन्य स्वरूप आत्मा में अथवा आत्मा से भिन्‍न पुद्गलादि परद्रव्य में (सुप्ता:-निव्रायमाणा:, तत्स्व- 
रूपानभिज्ञत्वान्नित्रात्वं स्थिता: बा) निद्रायुक्त अथवा उक्त दोलों प्रकार की द्रव्यों के यथार्थ स्वरूप से 
अपरिचित होने के कारण सुसुप्त दशा में स्थित है (तत्‌ अपव्-चिद्रपे शयनसयुक्‍तम्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा 
में बेखनर होना अयोग्य है यही अपद है (परद्रव्ये स्थिति: स्थानम्‌) आत्मा से भिन्‍्न पुद्गलादि में स्थिति 
करना (किम्भूतभ्‌) क॑सा है (अपदम्‌-न विश्वते पद-रक्षणं स्थानं-लक्षणं बा-यतः-यत्र यस्य था तदपदस) 
जिसमें आत्मा का न तो रक्षण है, त स्थान है और न स्वरूप परिचायक कोई चिह्न ही है ऐसा अपद है 
वह (किम्भूतास्ते) वे प्राणी कैसे हैं ? (आसंसारात्‌-पञ्चप्रकार संसारमभिश्याप्य) द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव 
ओऔर भावरूप पांच प्रकार के संसार को व्याप्त करके (प्रतिपदम्‌ पद पद प्रतोति प्रतिषदरभ्‌ एकेखियद्वोलि- 
यादिस्थाने परव्रब्यलक्षणेपदे बा) एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि स्थान में अथवा परद्रव्यरूप स्थान में (नित्य- 
मत्ता:-- नित्य॑-वृष्ता:-हु गता: था स्वस्वरूपानभिम्त्वात्‌) हमेशा उन्‍्मत्त अथवा निज आत्मा के स्वरूप 
का परिज्ञान न होने से हर्ष को प्राप्त है (इस:-परस्थानात्‌) परपद से (एत-एत पुन: पुनरागचछ्छत यूयम्‌) तुम 
लोंग बार-बार इधर आओ (इवं शुद्धचिव्रप लक्षणम्‌) शुंद्ध चेतन्यमय आत्मा का लक्षण (इबसेज नाम्यत्‌ 
इति निर्धारणार्थ थोप्सा) यही है दूसरा नहीं ऐसा निश्चय करने के लिए वीप्साद्विरक्ति का प्रयोग हुआ 
है (पर्द-स्थानस्‌ झानिनां स्थितियोग्यत्वात्‌) क्‍योंकि यही स्थान ज्ञानियों की स्थिति-स्थिरता के योग्य है 
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(अथवा-इदसिदं एकपदं अस्य चिद्र॒पस्थ हद इदमिदं पं, इत आगश्छत,) अथवा इस चेतन्यमय आत्मा का 
यही एक-पद स्थान है इधर आओ (यत्रन-पदे चेतन्यधातुः, चेतनालक्षणोधातु:) जिस पद में चेतनास्वरूप 
धातु-द्रव्य (स्थायिभावत्वम्‌-स्थैयंम्‌) स्थिरता को (एति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कुतः) किससे (स्व- 
रसभरतः, स्वानुभवातिशयात्‌) अपने अनुभव के अतिशय से (किम्भूतः) कैसा चैतन्यात्मा (शुद्ध:-निर्मल:) 
निर्मेल-द्रव्यकमे भावकर्मे और नोकम से शून्य होने के कारण शुद्ध मलरहित (पुनः किम्मूतः) फिर कंसा 
(शुद्ध:-परदव्यादतीव निर्मेलः) पर पदार्थों से अत्यन्त निर्मल (प्रथम शुद्धपदेन इतरब्रध्येस्य: शुद्धत्वमावे- 
दितम्‌) पहले शुद्ध पद से परद्रव्यों से भिन्‍नता रूप शुद्धता दिखाई और (द्वितोयशुद्पदेव-स्वसंसारिद्रव्या- 
उछवृधत्वं चावेदितम्‌) दूसरे शुद्धपद से अपनी आत्मा को पञ्चप्रकार संसार के कारणीभूत पुद्गल-कार्माण 
वर्गणारूप अचेतन मू्तिक पुद्गल द्रव्य से रहितता रूप शुद्धता बताई है। 

भावार्थ -संस्कृत टीकाकार ने अपद, इदम्‌, और शुद्ध इन तोन पदों का दो दो बार प्रयोग कर यह 
सिद्ध कर दिखाया है कि आत्मा के स्वरूप को न जानना-अथवा-आ त्मा से भिन्‍न शरोरादि में आत्मत्व की 
कल्पना करके उसी में स्थिर होना ज्ञानी के लिए अपद--अयोग्य स्थान है । 

दूसरा--इदम्‌ पद का दो बार प्रयोग करके यह निर्धारण किया है कि जो आत्मा पूर्ण स्थिरता 
को प्राप्त कर चुका है वही आत्मा का खास स्वरूप है उसी में स्थिर होना ही आत्मा का मुख्य स्थान है । 

तीसरा-शुद्ध पद का दो बार प्रयोग किया गया है - प्रथम छुद्ध पद सें आत्मा से भिन्‍न सभी 
चेतन तथा अचेतन द्रव्यों से भिन्‍नता रूप शुद्धता बतलाई गई है। दूसरे शुद्धघद से अशुद्ध अवस्था के 
कारणीभूत द्रव्यकर्म, भावकर्म तथा नोकर्म से शून्यता रूप शुद्धता प्रकट की गई है ऐसी शुद्ध अवस्थापन्न 
आत्मा की ओर ही अग्रसर होने के हेतु यहाँ प्रेरणा की गई है। 

अज्ञानी तो परद्रव्य को सुख-दुःख का कारण मानता है अथवा पुण्य-पाप को सुख-दु:ख का कारण 
मानता है इसलिए उन्हीं परपदार्थों में मतवाला हो रहा है । जबकि ज्ञानी समझता है कि सुख तो कषाय 
के अभाव से होता है और दुख कषाय से | कषाय का अभाव आत्मस्वभाव का अवलम्बन लेने से होता 
है। अत: आत्मस्वभाव को ही अपने ठहरने का स्थान समझता है और स्थिरता को बढ़ाने की चेष्टा 
करता है। 

(अथ तत्पदास्वादनं स्वदते) अब उक्त पद की आस्वादनीयता का समर्थन करते हैं-- 

एकमेव हि तत्स्वाद्य विपदामपदस्पदम्‌ । 
भ्रपदास्येव भासन्ते पदान्यस्यानि यत्पुरः ॥७॥ 

अन्वयार्य -- (हि) निश्चय से (एकम्‌) एक-अद्वितोय (तत) वह (एव) ही (पदम) पद-स्थान 
(आस्वाद्स्‌) आस्वादन करने योग्य--अनुभव में लाने योग्य-है (यत्‌) जो (विपदास्‌) विपत्तियों-आकुल- 
ताओं-का (अपदम्‌) अपद-स्थान नहीं (अस्ति) है (यत्पुरः) जिस पद के सामने (अन्यानि) दूसरे (पदानि) 
पद (अपवानि) अपद (एव) ही (भासन्ते) प्रतीत-मालूम-होते हैं । 
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सं० टीका - (होति व्यक्तम्‌) हि यह अव्यय व्यक्त अर्थ में प्रयुक्त है अर्थात्‌ व्यक्त स्पष्ट-रूप से 
(एकमेजलतत्‌-प्रसिद्धमू) वही एक प्रसिद्ध (पदम-चैतन्यस्थानस्‌) चैतन्य का स्थान (पद्मते-म्यते-सायतेपने- 
तेति पद॑ं-ज्ञामं था) अथवा जिसके द्वारा वस्तु का स्वरूप जाना जाय वह ज्ञान (स्वा्ं-आस्वायं-ध्याग- 
विषयी कतंव्यमिति भाव:) आस्वादन के योग्य अर्थात्‌ ध्यान-चिन्तन्न के विषय करने योग्य है (जिपदां- 
संसाराशमंणां) संसार के दुःखों का (अपदम्‌ अस्थानम्‌) स्थान नहीं (डुःखरहितत्यात्‌) दुःखों से रहित 
होने के कारण (यत्पुर:-बेतन्यधातुलक्षणस्थानाग्रे) चेतन्य धातुरूप स्थान के आगे (अन्यानि-पराणि- 
अनात्मस्वभावानि) जड़ स्वरूप भिन्‍न (पवानि-ब्रतादीनि) व्रत आदि-पद (अपवान्येब-अस्थानानि-अजञान- 
स्वरूपाणि) अपद-अज्ञानरूप ही (निश्चयेन) निरचय से (भासस्ते-अकासति) प्रतीत होते हैं । 
सावार्थ--जब अपने को शरीररूप अनुभव करता है तब शरीराश्नित सभी दुःख-सुखों की आकुलता 
आ करके खड़ी हो जाती है। जहाँ शरीर में अपनापना है वहाँ उससे सम्बन्धित सभी विषय-सामश्री में 
अपनापना हो जाता है। शरीर के लिए अनुकूल में राग प्रतिकल में द्ेष चालू हो जाता है अतः संसार 
की कोई आकुलता नहीं है जो वहाँ लब्धिरूप में न रहे। परन्तु जब यह अपने को चेतनारूप-ज्ञायक 
भावरूप अनुभव करता है तब किसी प्रकार की आकुलता नहीं रहती । चेतना का मरण नहीं, जन्म नहीं, 
उसका कोई सम्बन्धी नहीं, कुछ नया आने का नहीं कुछ जाने का नहीं । किसी से ईर्षा नहीं क्योंकि सभी 
आत्मा अपने आप में उन्नत गुणात्म परिपूर्ण है अत: अहंकार नहीं । कुछ बाहर से आने का नहीं अतः 
लोभ नहीं । कोई अपने स्वभाव को रोकने वाला नहीं अतः क्रोध नहीं, माया नहीं। इसका लोक नहीं- 
परलोक नहीं तब कौन-सा दुःख रहा जिसकी वहां सम्भावना भी हो सकती हो। अतः किसी प्रकार के 
दुःख की सम्भावना का नहीं रहना यही एरम आनन्द है वह इसी आत्मपद में ही प्राप्त होता है यही 
अनुभव में लाने योग्य है । 
(अथात्मज्ञानयोरेकत्वं नेनीयते) अब आत्मा और ज्ञान में एकत्व-अभिन्‍नता का ज्ञान कराते हैं-- 
एक ज्ञायकभाव निर्भरमहात्वादं समासादयन्‌ 
स्वाद दंदमयं विधातुससहः स्वा5वस्त् व॒त्ति विदन्‌ । 
झ्रात्मात्मानुभवानुभावविवज्ञो. भ्रव्यद्तितेषोवय 
सामान्य कलयत्‌ किलेष सकल॑ ज्ञान नयत्येकताम्‌ ॥६॥ 


अन्वयार्थ-- (एकशायक भावनिर्भर सहास्वादम) असाधारण शायकभाव से भरपूर महान्‌ आस्वाद 
को (समासावबन्‌) प्राप्त करता हुआ (हन्द्रमयम्‌) द्वन्दरमय अर्थात्‌ आत्मा और क्रोधादिसूप जोड़े 
से सहित (स्थादम्‌) स्वा-अनुभवरूप रस के - स्वाद को (जिधातुस) विधान करने के लिए अर्थात्‌ 
अनुभव में लाने के लिए (असहः) असह-असमर्थ (स्वांवस्तुवतिभ) अपने स्वरूप में पर-निमित्तज 
भावों की विद्यमानता के अभाव को (बिदन) जानने वाला (आत्मानुभवानुभावजिवश:) आत्म- 
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स्वरूप के अनुभव के प्रभाव से प्रभावित-सहित (धभ्रश्यद्विशेषोद्यम्‌) ज्ञान के विशेषों के उदय को गौण 
करता हुआ (सासान्यम्‌) सामान्‍य ज्ञान का (कलयन्‌) अभ्यास करता हुआ (एथ:) यह (आत्मा) भात्मा 
(किल) निदचय से-आगम के कहे अनुसार (सकलमस्‌) सभी (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (एकताम्‌) एक रूप में 
(्रयति) प्राप्त करता है। 

सं० टी०-- (किल इत्यागमोक्तो) किल यह अव्यय यहां आगम की उतकित में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ 
आगम के कथनानुसार (एथः) यह (आत्मेत्यादिः-आत्मनश्चिटरूपस्य-आत्मना-स्वरूपेण सहानुभव: अनुभवनस्‌- 
तस्थ अनुभाव:-प्रभाव:, तेन उपलक्षितोविशिष्टोवश: शञातृता “बशा स्त्नो करिणी थ स्याद्‌ इग्लाने ज्ञातरि- 
ल़िषु” हत्यनेकार्थ:) चेतन्‍्यमय आत्मा के निज स्वरूप के अनुभव कै प्रभाव से सहित ज्ञाता यहां वश शब्द 
हथिनी अथी में स्त्रीलिज्भ, दुगू-द्शन, ज्ञान और ज्ञाता अथे में तीनों लिड्ड हैं” ऐसा अनेकार्थ कोश है। 
(सकलं-ज्ञानसमू-आभिनिवोधिकश्रुतावधिमनःपर्ययकेवल ज्ञान) मति, श्रुत, अवधि, मतःप्येय और केवल- 
ज्ञान रूप समस्त ज्ञान की (एकतां-एकत्वम) एकता को (नयति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (शानमात्मा 
जेक एव पदार्थ इत्येकतां प्राप्नोति) ज्ञान और आत्मा एक ही वस्तु है इस प्रकार की एकता को प्राप्त 
करता है (किम्भूतः) कंसा (समासावयन्‌-प्राप्नुबन्‌) प्राप्त करता हुआ (कस्‌ ?) किसको (एकेत्यावि:- 
एक: अद्वितोय: ज्ञायकरावः शातृस्वभावः तस्य-निर्भर:-अतिशयः स एवं महास्वाद: तम्‌) असाधारण ज्ञातृ- 
स्वभाव के अतिशयरूप महान्‌ स्वाद को (पुनः किम्भूतः) फिर कसा (असहः-अक्षमः) असमर्थ (कि कतुम्‌) 
बया करने के लिए (हन्द्रसयं-आत्मक्रोधयोरयुग्सनिरवेत्तम्‌) आत्मा ओर क्रोध के जोड़े से बने हुए (स्वादस ) 
स्वाद-रस-को (विधातुं-आस्वादमितुं) आस्वाद-अनुभवन-करने के लिए (कि कुबन्‌) क्या करते हुए (स्वा- 
बस्तुर्वासि-- स्वे-आत्मनि,-अबस्तुन: क्रोधादे: व॒रत्ति-बतंसाम्‌) आत्मा में क्रोधादि के व्यापार को (बिवनू- 
जानन्‌) जानता हुआ (स्वां वस्तुवत्तिमिति ल क्यजित्पाठः-स्वकोयां वस्तुव॒त्ति यथावुयात चारिश्र्व॒त्ति) 
अपनी यथास्यात चारित्र की वृत्ति को (जानन्‌) जानता हुआ (पुनः कि कुवनू) फिर क्‍या करता हुआ 
(सामास्य॑-पूर्वोत्तर विवर्तेवार्येक्वलक्षणं शानत्वरूपमूर्ध्वता सामान्यम्‌) पूर्वपर्याय और उत्तरपर्याय में एकता 
स्वरूप ज्ञानरूप ऊध्वेता सामान्य को (कलयन्‌-कलनां कुर्षन्‌) जोड़ता हुआ सम्पादन करता हुआ (किम्भूत 
तत्‌) कैसा (होता हुआ) वह (श्रश्यद्विशेषोदयम्‌-- धाश्यनू-गलन्‌-विशेषाणां मतिथुतावधिमनःपर्ययकेवल- 
रूपाणां-डबयः--प्राकट्यं यत्र तत्‌) जिस में मति, श्रुति, अवधि, मनःपर्यय केवल रूप विशेषों की उत्कटता 
नहीं है (सामास्ये-विबकिले विशेषाणां विवक्षाभावः) क्योंकि सामान्‍य के विवक्षित (मुख्य) होने पर विशेषों 
की विवक्षा (कहने की इच्छ) नहीं होती है । 

झावाय -आत्मा प्रत्यक्षरूप से अपने स्वरूप को ध्यान के द्वारा प्राप्त करता है द्रब्यकर्म भावकर्म 
नोकम से रहित भाव श्रुतज्ञान के द्वारा अपने निजस्वरूप का आस्वादन करता है, यह निदजय बात है। 
ऐसा अनुभव चौथे गुणस्थान वाले गृहस्थ के होता है। वह अपनी श्रद्धा को मजबूत करता जाता है-- 
करता जाता है। जैसे मुर्गी अण्डे को सेती रहती है वह जब पूर्ण पक जाता है तो फट जाता है ऐसे ही 
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आत्मतत्व की श्रद्धा को सेते सेते वह जब पूर्ण मजबूत हो जाती है तब आत्म अनुषूति प्रगट होती है। 
आत्म अनुभूति यद्यपि ज्ञान की पर्याय है परन्तु उसका सम्यक्‌ श्रद्धा की पर्याय के साथ अविनाभाव सम्बन्ध 
है जहां श्रद्धा की पर्याय ने सम्यक्‌ रूप परिणमन किया वहाँ आत्म अनुभूति प्रगट हुई । 

पहले स्वपर का भेदविज्ञान करे--द्रव्यकर्म भावकर्म नोकम रहित अपने स्वरूप को जाने। पीछे 
पर का विचार छूट जाता है केवल आत्मविचार ही रहता है। वहां अनेक प्रकार निज स्वरूप में अहंबृद्धि 
धारता है यह जानने वाला मैं हूँ जाननपना मेरे से उठ रहा है, ऐसा विचार करते हुए सहज ही सब 
विकल्प छूट जाते हैं केवल चेतनामात्र स्वरूप भासने लगता है। जैसा आगम से श्रृतज्ञान के द्वारा सविक- 
लपता से स्वरूप का निर्णय किया था तैसा ही अनुभव में आया उसी में व्यापक रूप होकर प्रव्तें। वहां 
नयप्रमाण का विचार भी नहीं रहा आप ही आपको वेदे उसी का नाम निविकल्प अनुभव है। जो शान 
पांच इन्द्रिय और मन के द्वारा पर में जा रहा था या विकल्पों में लग रहा था उस ज्ञान को निज स्वरूप 
सन्मुख करें। श्रुतज्ञान को भी नयादि के विकल्प से हटाकर स्वरूप सन्मुख किया तब अन्य विकल्प से 
रहित होकर ज्ञान ज्ञान में ही अपनापना स्थापित करके ज्ञानरूप रहा। जब आत्म अनुभव होता है तब 
यह शरीर को भूल जाता है यही शरीर से बाहर होने का उपाय है। शरीर अपने से अलग सामने पड़ा 
दिखायी पड़ता है। कभी-कभी यह अपने आप अपने ख्याल के बिना ही हो जाता है। अचानक पाते हैं कि 
शरीर से अलग हो गये । शरीर को अलग पड़ा देखते हैं। पहली दफा इस शरीर को अलग देखते हैं। 
एक बार जो शरीर को अलग देख लिया वह शरीर के भीतर होकर भी कभी भीतर नहीं हो पाता । वह 
फिर सदा बाहर ही हो जाता है फिर उसका शरीर होने का कोई उपाय नहीं है प्रथक ही बना रहता है 
फिर शरीर का मरण उसका मरण नहीं, जन्म उसका जन्म नहीं । शरीर के दुःख-सुख उसका दुःख-सुख 
नहीं ! ऐसा वह आत्म अनुभव है इसी लिए उसकी ऐसी महिमा आचार्यों ने बताई है। ऐसा अनुभव आज 
भी हो सकता है। यह दर्शनोपयोग का विषय है दर्शनोपयोग निब्िकल्प होता है। अतः: आत्म अनुभव 
निविकल्प है आचार्यों ने ज्ञान को मुख्यता से कथन किया है। 

विशेष ज्ञान तो सभी के पकड़ में आ सकता है पर सामान्य ज्ञान का पकड़ना कठिन है। कभी- 
कभी विश्येषज्ञान को ही पक्रड़ कर यह अपने को अनुभवी मान लेता है वह तो पर्यायज्ञान है जो कर्म 
सापेक्ष है। अतः द्रव्यस्वभाव पकड़ में नहीं आया। सामान्य का आविर्भाव करना है और विशेष का 
तिरोभाव तब ज्ञान सामान्य पकड़ में जाता है। उदाहरण के लिए पांच दीपक हैं एक बहुत बड़ा एक 
छोटा और छोटा इस प्रकार--कितनी रोशनी है और कितने पदार्थों को प्रकाशित करती है और कंसे 
प्रकाशित करता है यह दृष्टि तो विशेष को विषय करती है परन्तु मात्र प्रकाशत्वपना ही देखना जहाँ 
पांचों में कोई भेद नहीं है वह सामान्य दृष्टि है। अतः आत्मदर्शन के लिए भी मतिश्रुतादि भेदों को गौण 
करके सामान्य स्वभाव में एकत्वपना स्थापित करना है । 

ज्ञान और आत्मा में गुण और भुुणी का भेद व्यवहार तय से किया जाता है। निश्चय तय की 


( १७० ) 
दृष्टि में तो दोनों एक ही हैं | जो ज्ञान है वही आत्मा है ओर जो आत्मा है वही ज्ञान है। ज्ञान से भिन्‍न 
आत्मा नहीं है और आत्मा से भिन्‍न ज्ञान नहीं है। यह निश्चय की दृष्टि है। इसी दृष्टि को लक्ष्य में 
लेकर यहां आत्मानुभव का आस्वादन एकमात्र ज्ञान के रूप में प्रस्तुत किया गया है जिसमें मतिश्रुत 
अवधिमन: पर्येय और केवल रूप, ज्ञान के विशेषों-पर्यायों की विवक्षा नहीं है। मात्र ज्ञान सामान्य ही 
विवक्षित है जो शायक भी है और शेय भी है। पर ये दोनों भी यहां ज्ञानरूप में ही प्रतिष्ठित हैं क्योंकि 
सामान्य अभेद रूप ही होता है भेदरूप नहीं। इस प्रकार से ज्ञानी आत्मा ज्ञान के साथ एकत्व स्थापित 
करके आत्मानुभवन में प्रवृत्त होता है इसे ही आत्मानुभूति, ज्ञानानुभूति, स्वानुभूति आदि विभिन्‍न पदों 
से व्यकत किया जाता है ॥५॥ 
(अथ संवेदसव्यक्तिमवनोस्वछते) अब ज्ञान के विशेषों का आस्वादन करते हैं-- 

झ्र्छाउदछाः स्वयमुण्छलन्ति यविमाः संवेदनव्यक्तयो 

निष्पीसाखिलभावभण्डलरसभ्राग्मारमसा इव । 

यस्पासिन्ननस: स एव भगवानेको5प्यनेकोमवन्‌ 

वल्गत्युर्कलिकाभिरदुभुतनिधिहर्चेतन्‍्य रत्नाकरः ॥&॥ 


अन्थयार्थ -- (यस्य) जिस आत्मा की (अच्छाश्छाः) अति निर्मेल (निष्पोताखिलभाव मण्डल रस 
प्राग्भारमत्ता:) निश्शेष रूप से प्रतिविभ्बित हुए समस्त ज्ञेयों के समूह के रस के भार से उन्मत्त हुए के 
(इब) समान (इसाः) ये (संवेदनव्यकतयः) ज्ञान की विशिष्ट दशाएँ (स्वयम्‌) स्वभाव से (उच्छछलन्ति) 
उछल रही हैं (अद्भुतनिधिः) ज्ञानादि गुण रूप विचित्र निधियों वाला (चेतन्य रत्नाकर:) चैतन्य रूप 
रत्नों का-खान स्वरूप-समुद्र (अभिन्‍तरस:) एक रस वाला (सः) वह (एषः) यह (भगवान्‌) आत्मारूप- 
भगवान (एक:) एक अद्वितीय (अपि) होता हुआ भी (उत्कलिकाधिः) ज्ञानरूप विभिन्‍न पर्यायों से 
(अनेकोभवन्‌ ) अनेक होता हुआ (बल्गति) सुशोभित हो रहा है। 

सं० टीका - (बल्गति-उल्लसति) शोभित होता है (कः ?) कौन (स एष:) वह यह (चेतस्परत्ना- 
फकर:-चेत-यमेव रत्न॑ मणि: तस्य आकर: स्थान आत्मा) चैतन्यरूप रत्न का आकर-स्थान स्वरूप आत्मा 
(पक्षे समुद्र:) पक्ष में समुद्र (कासि:) किनसे (उत्कलिकासिः-ऊर््वाशे: ज्ञानलक्षणेः) ज्ञानस्वरूप ऊर्ध्वाशों में 
(पानीयलक्षणेर्वा) अथवा जलरूप (संवेदनशक्तिप्तिः) ज्ञान की शक्तियों से (अन्यत्र) आत्मा से भिन्‍न- 
समुद्र पक्ष में (ऊमिभिरित्यर्थ:) लहरियों-तरज़ों-से (किम्भूत: ?) केसा (अवृभुतनिष्ि:-अद्भुता:, आश्चर्य- 
दा, लिधयः शानादिरूपायत्र स:) जिसमें - आश्चयें-विस्मय-को पैदा करने वाली ज्ञानरूप मिधियाँ हैं 
(पुनः) फिर (अभिन्‍तरस:-अभिन्‍न:-पसेसुमशक्य:, रतो यत्रोभयत्न) जिस आत्मा में आनन्दरूप रस का भेद 
नहीं किया जा सकता तथा जिस समुद्र में जल का विनाश नहीं किया जा सकता (स भगवान-सं शान 
पक्षे लक्षोबिशले यस्प स भगवान्‌) जिस आत्मा में ज्ञान और समुद्र में लक्ष्मी विद्यमान है वह भगवान्‌ 


( १७१ ) 

आत्मा अथवा समुद्र (“सपं-श्री ज्ञानमाहुतत्म्यवीय प्रयत्त कोतिय” इत्यनेकार्थ:) अनेकार्थ कोश में भर्ग 
शब्द का श्री-लक्ष्मी, ज्ञान, माहात्म्य-प्रभाव, वीयें-शक्ति, प्रयत्न और कीति अर्थ में प्रयोग किया जाता है 
अतएव यहाँ आत्मा में भग शब्द ज्ञान अर्थ में तथा समुंद्र में लक्ष्मी अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। (एको$पि- 
आत्मत्व सासान्‍्येन समुप्रत्वेन चाहितीयोडपि) आत्मा आत्मत्व सामान्य की-अपेक्षा से और समुद्र-समुद्रत्व 
सामान्य की अपेक्षा से एक अद्वितीय है तो भी (अनेकोभवन्‌-मतिश्रुतादि शानेन मतिमानों भ्रुतज्ञानी) मति- 
ज्ञान और श्रतज्ञान से मतिज्ञानी और श्रुतज्ञानी रूप से अनेक होता हुआ (पक्षे-पूर्वापरादिभागेन पृर्वेसमुद्र: 
पश्चिम समुब्र: इत्यावि रूपेणानेक्ता भजन) समुद्र के पक्ष में पृ अपर आदि भाग से पूव समुद्र पश्चिम 
समुद्र इत्यादि रूप से अनेकता को धारण करता हुआ (कुतः) कैसे (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से 
(यस्य-आत्मन: सम्बन्धिन्‍7:) आत्मा सम्बन्धी (इसाः) ये (संवेदन व्यक्तय:-शान विशेषा:-मतिज्ानादय:) 
मतिज्ञानादि रूप ज्ञान के विशेष परिणमन (स्वयं-स्वतः) अपने आप-स्वभाव से (उच्छलस्ति-उत्कर्ष गछ्छ- 
न्‍्ति) उत्कर्ष को प्राप्त होते हैं (अन्या अपि जलव्यकतय:) दूसरे जल के विशेष भी (उच्छलन्ति) समुद्र में 
तरज्ों के रूप में उछलते रहते हैं (किम्भूता: ?) कैसे (अक्छाक्छा:-निर्मलपवार्थ नैसल्यान्निर्मला:) अति 
स्वच्छ अर्थात्‌ निर्मल पदार्थ की निर्मेलता से निर्मेल (उत्प्रेक्षां दर्शयति) उत्प्रेक्षा को दिखाते हैं--(अत 
उत्प्रेक्ष) इसलिए उत्प्रेक्षा करते हैं (निष्पोतेत्यादि:-निष्पोतं-क्रोडोकृतं-ज्ञापकस्वन्तावेन अखिलभावानां 
समस्तज्ञानशेयपदार्थानां मण्डलं-समृह: स एबं रसः अनुभवस्वभावः, पानोयं जा सचासो रसश्सेति या- 
सदिरारूपो रस: मदहेतुत्वात्‌ तस्य प्राग्सारः पूर्णातिशयः तेन मसा: सं तीताः) ज्ञायक स्वभाव से जाने 
हुंए समस्त ज्ञान और ज्ञेय पदार्थों के अनुभव रूप रस के आधिक्य से उन्मत्त, समुद्रपक्ष में जलरूप रस के, 
अतिशय से उन्मत्त के (इब) समान (यथा-केचित्‌ मेरेगमससाः उच्छलन्ति तथा एता अपि) जैसे मदिरापान से 
उन्मत्त कोई मदिरापायी उछलते हैं वैसे ही ये ज्ञान के विशेष और समुद्र के विशेष भी आत्मा में और 
समुद्र में अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार उत्पन्न होते रहते हैं। वे विशेष आत्मस्थ ज्ञान से तथा समुद्रस्थ 
जल से अभिन्‍न ही होते हैं । 

भावार्थ - जैसे समुद्र रत्नों के सद्भाव से रत्नाकर कहलाता है परन्तु उसमें मुख्यता जल की ही होती 
है और उस जल में विभिन्‍न प्रकार की लहरें उठती रहती हैं, वे सब जल की विशेषताएँ हैं। अतएव जल 
से अभिन्‍न ही होती हैं वेसे ही आत्मा चैतन्यरूप रत्न का आकर है। पर उसमें प्रधानता ज्ञान की ही है। 
ज्ञान से ही आत्मा ज्ञायक व्यवहार को प्राप्त करता है। इतना हो नहीं प्रत्युत्‌ शान ही आत्मा का खास 
परिचायक चिह्न है। उस ज्ञान की मति आदि जितनी भी विशेषताएं हैं वे सब ज्ञानरूप ही हैं। अन्य रूप 
नहीं । अतः वे सब ज्ञान सामान्य में अन्तहित-छिपकर रहती हैं। उनका ज्ञानरूप से ही अनुभव करना । 
मति आदि रूप से नहीं । यही ज्ञान सामान्य है । 

(अभ लानान्येषां कर्मणां क्लेशत्यमाकर्यति) अब ज्ञान के बिना अन्य जितना भी क्रिया काण्ड है वह 
सम बलेश कारक है यह दिखाते हैं-- 


६ १७२ ) 


बिलदयन्तां स्थयमेव दुष्करतरंमॉक्षोस्सुर्ल: कर्म सिः 

बिलदयस्तां थ परे सहावततपोभारेश मग्साश्चिरस । 

साक्षान्मोक्ष इद॑निरामयपदं संवेद्यमानं स्वयं- 

जान ज्ञानगुर्ण विना कथमपि प्राप्तुं क्षमन्ते न हि ॥१०॥॥ 

अन्ययार्थ--(केचित्‌) कोई (मोक्षोन्मुखे:) मोक्ष से पराइमुख (दुष्करतरे:) अति दुःसाध्य (कर्मन्िः) 
तपदचरणादि क्रिय।ओं से (स्वयमेव) अपने आप ही (क्लिश्यन्ताम) वलेशित-दुः:खी होओ (च) और (परे) 
अन्य-दूसरे-मोक्ष को चाहने वाले पुरुष (महाद्रततपोभारेण) अहिंसा महात्रत आदि पांच महाव्तों के तथा 
बाह्य और आभ्यन्तर तपों के भार से (भग्ना:) दुःखित (सन्‍्ताः) होते हुए (चिरम्‌) दी्घं काल तक 
(क्लिश्यन्ताम) क्लेशित होओ-दुखी रहो-(स्थयम्‌) अपने द्वारा (संवेद्यमानम्‌) सम्यक्‌ प्रकार से जाना जा 
रहा (निरामय-पदम्‌) निरुपद्रव (ज्ञानम्‌) आत्मज्ञान (हि) निश्चय से (साक्षात्‌) प्रत्यक्षकप से-जाहिर 
तौर पर (मोक्ष:) मोक्ष स्वरूप (अस्ति) है (इबम्‌) ऐसे (ततज्ञानम्‌) इस ज्ञान को (ज्ञानगुणम्‌) ज्ञानगरुण के 
(बिना) बिना (कथसपि) किसी प्रकार से भी [(प्राप्तुम्‌) प्राप्त करने के लिए (न) नहीं (क्षमन्ते) समर्थ 
हो सकते हैं । 
सं० दो ०-- (केचित्‌) कोई मुमुक्षु (स्वयमेब-गुरूपदेशादिना बिना) गुरुजनों के उपदेश आदि के बिना 

ही (क्लिश्यन्ता-क्लेशं कुवंताम) क्लेश करो-कष्ट सहो (के: ?) किनसे (वुष्करतरे:-बु:साध्ये:) दुष्कर- 
दुःख से करने योग्य अर्थात्‌ दुःख से साधते योग्य (कर्मन्रि:-शीतातापनवर्षायोगप्रतिक्रमणादिक्रियाभि:) 
शीत योग, आतापन योग, वर्षायोग, प्रतिक्रमण आदि रूप क्रियाओं से (किस्भूते: ?) कंसे (सोक्षोन्मुखे:- 
कर्ममोचनं प्रतिसस्मुखे:) कर्मों के परित्याग कराने में समर्थ (नि्जराहेतुत्वात्‌) नि्जरा के हेतु होने से (ज- 
पुन:) और (परे-पुरुषा:) दूसरे पुरुष (चिरं-दीघंकालम्‌) दीघ॑ समय तक (किलश्यन्ताम्‌ू-कायादिकलेशं 
कुवताम्‌) काय आदि के कष्ट को करें (किम्भूता: सन्‍्तः) कैसे होते हुए- (भग्नाः सन्‍्तः) पीड़ित होते हुए 
(केन) किससे (महेत्यादिः-महान्नतानि-अहिसादीनि तपांसि अनशनादीनि तेषां भार: तेन) अहिंसा आदि 
महात्रतों और अनशन आदि तपों-के भार से (कर्म्णां महान्नताविभिः निर्जरासद्भावेषपि ततोबहुसर कर्मा- 
स्रवः शानाभावात्‌,) यद्यपि महात्रतादि से कर्मों की निर्जरा होतो है तथापि आत्मज्ञान के न होने से उन्हीं 
महाब्रतादि से निर्जेरा की अपेक्षा नवोन कर्मों का आज्रव अधिक होता है (होति-मगस्मात्‌) जिससे (कथ्- 
सपि-कैनापि प्रकारेण) किसी भी तरह से (ज्ञानगुणम्‌-शानमाहात्म्यं) ज्ञान के महात्त्व के (बिना) विना 
(प्राप्तुं-मोक्षमवाप्तुम्‌) मोक्ष को प्राप्त करने के लिए (न क्षमन्ते-न समर्था भवन्ति) समर्थ नहीं हो सकते। 
(ततः) तिससे (साक्षात्‌-अत्यक्षम॒) प्रत्यक्ष रूप से (इद ज्ञानमू-आत्मपरिज्ञानम) यह आत्मज्ञान 
(सोक्ष:) मोक्ष है (तदन्यतमस्थ तत्नानुपलभ्यमानत्वात्‌) क्योंकि मोक्ष के विषय में उक्त आत्म ज्ञान के 
सिवाय अन्य कोई समर्थ कारण उपलब्ध नहीं है (किम्मूतम) कैसा आत्मश्ञान ? (मिरामयपदम्‌-मिर्गतः 


( १७३ ) 

आमंयः रोगा उपलक्षणात्‌-क्षुसुष्णा जन्ममरासरणाधिदुःशर्मा स्वास्थ्योद्रेयादिगृंहााते) जो राग से रहित 
है तथा उपलक्षण से क्षुधा, तृषा, जन्म, जरा, मरण आधि, (मानसिक चिन्ता) दुःख, अस्वास्थ्य और 
उद्वेग-भय आदि से रहित है (यस्मात्तत्पदस्‌-स्थानम्‌) जिससे वह पद-स्थान (स्वयं-स्वेब आत्मना संवेश्- 
सातं-स्व संवेवन प्रत्यक्षेण शायमानम्‌) अपने द्वारा स्ृसंवेदनात्मक प्रत्यक्ष से जाना जा रहा है अर्थात्‌ 
आत्मा के द्वारा स्वभाव से ही उस ज्ञान गुण का साक्षात्कार किया जा रंहा है। 

भावार्थ - जिनेन्द्र शासन के विरुद्ध अतएव मोक्ष के प्रतिकूल-ब्रतों के तथा तपों के पालन एवं आच- 
रण के कष्टों को कोई मोक्ष को लक्ष्य करके सहन करे तो करो। उस कष्ट सहिष्णुता से मोक्ष मिलना 
नितान्त असम्भव है। इसी प्रकार से जिनेन्द्र आज्ञा के अनुसार व्यवहार चारित्र - अहिंसा आदि महाक्रतों 
तथा अनशन आदि तपों का परिपालन एवं आचरण भी मोक्ष का कारण नहीं है क्योंकि आत्म ज्ञान शून्य 
सभी क्ियाएँ मोक्ष के प्रतिकूल संसार को ही बढ़ावा देती हैं। मोक्ष तो आत्म ज्ञान स्वरूप है। अतः 
आतलामन्नान प्राप्त किये बिना सभी प्रकार के ब्रताचरण रूप क्रियाकाण्ड पुण्य फलदायक ही हैं। अतः जो 
मोक्षेच्छ हैं उन्हें चाहिए कि वे सबसे पहले आत्मज्ञान प्राप्त करें। 


यहां पर बताया है वह आत्मज्ञान उन क्रियाओं से प्राप्त नहीं होगा परन्तु वह आप अपने ज्ञान- 

गुण के द्वारा ही प्राप्त होता है। हमारे ऐसा भ्रम है कि इतनी इतनी क्रिया करने से सम्यकदर्शन हो 
जायेगा इसलिए वह इन क्रियाओं में लगे हुए हैं परन्तु सम्यकत्व की प्राप्ति नहीं होती अगर क्रिया और 
ब्रतादि से ही सम्यक्‌ प्राप्त होता तो कोई द्रव्यलिंगी नहीं रहता । इससे मालूम देता है उसका कारण कुछ 
और है । यह तो निश्चित है कि आत्मदर्शन के बिना सम्यक नहीं हो सकता अब वह आत्मद्शोन कैसे हो 
यह विचार करना है--भेड़ियों में एक सिंह का बच्चा पला और वह अपने को भेड़िया ही मान बैठा । 
एक सिह विपुलाचल पव॑त से घुड्‌ का और सब भेड़िये भागे वह सिंह का बच्चा भी भागा | शेर ने देखा 
यह शेर का बच्चा क्‍यों भाग रहा है उसने आवाज दी, तू शेर है रुक जा भागना तेरे को शोभा नहीं देता 
वह नहीं रुका । उस शेर ने उसको जाकर पकड़ा । उसने कहा तुम छोर हो परन्तु वह नहीं माना । उस 
शेर के बच्चे ने शेर की बहुत स्तुति करी, हाथ जोड़ा पेर छूवे । अपने को विचार करना है क्या इतना 
करने पर भी वह शेरत्व को प्राप्त हुआ ? नहीं-क्यों नहीं--क्योंकि अभी तक भी उसने अपने को नहीं 
देखा । वह क्षेर उसको पकड़ कर तालाब के किनारे ले गया और अपना चेहरा दिखाया और उसका 
चेहरा दिखाया और दोनों का मिलान जब उसने किया तब उसके मुंह से शेर की आवाज निकल गयी। 
ऐसा तभी सम्भव है जब हम सच्चे देव-शास्त्र-गुरू के माध्यम से अपना स्वरूप देखने की चेष्टा करें। 
मात्र उनका गुण गाते रहें, पूजा करते रहें-अपने स्वरूप को देखने का आप निज में उपाय न करें तो 
आत्मदर्शन नहीं होता । यही कारण है कि वर्षों से त्रतादि का भी पालन करें-सच्चे देव-शास्त्र-गुरू का 
अवलम्बन भी लेते हैं पर आप अपने स्वरूप को देखने का उपाय नहीं करते । ऐसी गेंद होनी चाहिए कि जो 
दिवाल से टकरा कर फिर अपनी तरफ आ जावे, ऐसे ही उपयोग भी सच्चे देव-शास्त्र-गुरू से टकरा कर 


( १७४ ) 
वापिस अपने सम्मुख हो जावे । इसलिए पहले यह निश्चय करना जरूरी है कि आत्मदर्शव करना है अगर 
और कोई अभिप्राय है तब तो पात्रता भी नहीं है । 
(अब मुक्तेदुष्ताप्यत्वं प्रथयति) अब मुक्ति की दुलंभता का प्रतिपादन करते हैं-- 
प्॑मिदं सनु कसंदुरासदं सहज बोधकलासुलभं किल। 
ततइद निजबोध कलाबलातृ-कलपितुं यततां सततं जगत्‌ ॥१ १॥ 


अस्वयार्थं--(ननु) वास्तव में (इदम्‌) यह (पदम्‌) ज्ञान स्वरूप पद (कर्मवुरासदर्स) क्रियाकाण्ड से 
दुर्लेंभ है (किल) निरचय से (सहजबोध कला सुलभस्‌) आत्मज्ञान की कला-ज्योति-से सुलभ-सरलता से 
प्राप्त करने योग्य-है (ततः) इसलिए (जगत्‌) सारा संसार--तीन लोक के प्राणी (सततम्‌) निरन्तर- 
लगातार (निगमबोधकलाबलात्‌ ) अपने आत्मज्ञान की कला-ज्योति-के बल से (इृदम) इस पद को (कल- 
यितुम्‌) प्राप्त करने के लिए (यतताम) प्रयत्न करें। 

सं० टीका--(ननु--इति-बितक ) ननु अव्यय वितर्क अर्थ में आया है अर्थात्‌ यहां कोई वितर्क 
करता है कि (किलेति-निश्चितम्‌) किल यह अव्यय निश्चत अर्थ में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ निश्चित रूप 
से (इबं-परद्-सोक्षलक्षणम्‌) मोक्ष स्वरूप यह पद (कर्मदुरासदसू-कर्सणा क्रियाकाण्ड तपश्चरणादिता दुरा- 
सबस्‌-दृष्प्राप्यम्‌) तपश्चरण आदि रूप क्रियाकाण्ड से दुष्प्राप्य है (ततः-तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से 
(जगत्‌-त्रिभुवनम्‌) तीन लोक अर्थात्‌ तीन लोक के मुमुक्षु जन (इवं-पदम्‌) इस मोक्ष पद को (कलयितुम- 
अबगाहयितुम्‌) अवगाहन करने के लिए (यतताम्‌-यत्नं कुदताम्‌) यत्न करें (क्रुतः) कैसे (निजेत्यादि:- 
निजवोध:-स्वात्मज्ञानम्‌ू-तस्प कला-कलन तस्य बल सामर्थ्य तस्मात्‌) आत्मज्ञान की कला के बल से 
(कुतस्तत्रयत्नम्‌) उसमें यत्न कैसा ? (यतः इदं पदस्‌) क्‍योंकि यह पद (सहजेत्यादि-सहजबोध: स्थस्व- 
रूपशानम्‌ तस्य कला-कलनं-अभ्यसन तया सुलभम्‌-सुप्रापम) आत्म ज्ञान के अभ्यास के बल से सुलभ है। 

भावार्थ - विचा रना है कि कितनी क्रिया, कितने ब्रत-तप करने से आत्मदर्शन हो जाय, कितना 
अध्ययन करने से आत्मदर्शन हो जाय । ऐसा कोई नियम नहीं बताया गया है। ११ अंग का पाठी और 
उप्र से उग्र तप करने वाला, द्रव्यलिगी तो सम्यक्त्व को न पा सके और एक साधारण गृहस्थ सम्यबत्व 
का अधिकारी हो जावे। यह प्रइन विचारणीय है। इतना शास्त्र शञान-आत्मज्ञान के लिए नियम नहीं 
बनता । इतना आचरण भी नियम नहीं बन पाता। तब सम्यक्त्व का उपाय क्‍या है। उसका उपाय 
तो मात्र आत्मदश्शन है वह निज में दश्शेत करना चहावे और आप अपने भीतर अपने निज स्वभाव 
को खोजे तो जरूर प्राप्तहो जाये। स्वभाव का कभी अभाव नहीं होता सदा त्रिकाल एकरूप 
है, चाहे ज्ञानी हो चाहे अज्ञानी । जिसने अपने को अपने स्वभावरूप जाना वह ज्ञानी है और जिसने 
अपने को पर भाव रूप देखा-जाना वह अज्ञानी है। सवाल कितना ज्ञान और कितनी क्रिया का नहीं है, 
परन्तु अपने को अपने रूप अनुभव करने का है। 


( १७१ ) 
एक आत्मज्ञान है एक ब्रतादि क्रियारूप आचरण है। दोनों के कारण अलग-अलग हैं एक का 
दर्शवमोह का अभाव कारण है एक का चारित्रमोह का अभाव । दर्शनमोह का अभाव हुए बिना चारित्र- 
मोह का अभाव होता नहीं | द्नमोह का अभाव ही चारित्रमोह के अभाव में कारण पड़ता है। यह 
करणानुयोग की दुष्टि है। दोनों के कारण जुदा-जुदा हैं। यह समझना जरूरी है। एक खेत को मुलायम 
करना है दूसरा बीज है। बीज आत्मदर्शन है। बीज को प्राप्त करने का उपाय दूसरा है। चरणानुयोग 
के अनुसार खेत को मुलायम, ठीक करके आत्मदशनरूपो बीज डाले तो फल मिले। बिना बीज के मात्र 
खेत को ठीक करना फल नहीं दे सकता । ऐसे ही ब्रतादि क्रियारूप आचरण परहेज है और आत्मदर्शन 
दवाई है। दवाई के साथ में परहेज जरूरी है परन्तु मात्र परहेज रोग नहीं मेट सकता । पहाड़ पर चढ़ने 
के लिए कार के द्वारा अक्सलेटर से आगे बढ़ा जाता है ब्रेक से नीचे जाने से रुका जाता है दोनों के कार्य 
अलग-अलग हैं। आत्मदर्शन अक्सलेटर है और उसके साथ ब्रतादि आचरण ब्रेक का काम करता है। 
मात्र ब्रतादि से मोक्षरूपी पहाड़ पर नहीं चढ़ा जा सकता | यह चरणानुयोग की दृष्टि है। अध्यात्म कहता 
है आत्मदरन करने की चेष्टा करे तो मिथ्यात्व हटने लगेगा। स्वभावरूप रहने की चेष्टा कर चारित्रमोह 
हटने लगेगा । विकल्पों से बचने के लिए विकल्पों के आश्रय को छोड़कर निविकल्प स्वभाव में ठहरने का 
प्रयत्न कर जिससे कर्मों का नाश होगा यही तीनों दृष्टियों का समन्वय है। 
(अथ शानिनोध्परस्था किड्चित्करत्यं युनक्ति) अब ज्ञानी को ज्ञान के सिवाय कुछ भी करना कार्य- 
कारी नहीं है यह दिखाते हैं--- 
भ्रशित्यशक्ति: स्वयसेबदेवश्चिस्मान्न चिन्तामणिरेष यस्‍्मात्‌ । 
सर्वार्थसिद्धात्मतया विधत्ते ज्ञानी किमस्यस्य परिप्रहेशा ॥१२॥ 


अन्ययार्थ -- (मिन्मात्न चिस्तामणि:) चैतन्यरूप चिन्तामणि (अचिन्यशक्ति:) अनन्त सामथ्यं वाला 
(एवः:) यह (शानो) आत्मज्ञान प्रधान जीव (यस्मात्‌) जिस कारण से (स्वयभ्‌) स्वतः-स्वभाव से (एच) 
ही (देव:) आत्मस्वरूप में क्रीड़ा करने वाला (अस्ति) है (तस्मात्‌) तिस कारण से (सर्वार्ष सिद्धात्मतं 
या) सर्वे प्रयोजन से निष्पन्न आत्मस्वरूप होने से (अयम्‌) यह (जानी) ज्ञानी (अन्यस्य) परपदार्थ के 
(परिप्रहेण) परिग्रह से (किम्‌) क्या (विध्ते) करेगा अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । 

सं० टीका-- (अन्यस्थ-परव्रब्यस्थ) परपदार्थ के (परिग्रहेण-ममत्वरूपाद्धीकारेण) परिभ्रह से-ममत्व 
रूप से अज्भीकार से (शानी-सुशः) स्वपर विवेकी सम्यग्शानी (कि विधसे) क्‍या करेगा अर्थात्‌ (न किसरपि) 
कुछ भी नहीं क्योंकि (तत्र समस्‍्वाभावात्‌) ज्ञानी के उन परपदार्थों में ममत्व नहीं होता है। (कुततः) कंसे 
(कस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (एथः-क्ानी-आत्मा) यह आत्मज्ञानी जीव (सर्वेत्यादिः-सर्वा्ें: सिडः 
निष्यन्मः आत्सा स्वरूप यस्‍्य तस्य भाव: तत्ता तया,) समस्त प्रयोजनों से परिपूर्ण स्वभाव वाला होने से 
(विघस्ते-स्वकार्य करोतीत्यर्थ:) अपने प्रयोजनीभूत कार्य को करता है। (किम्भूत:) कंसा (अखिन्त्यशक्ति:- 
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अधिग्त्या-चिन्तितुमशक्या शक्ति: सामर्थ्य यत्य सः) जिसकी सक्ति मन से विचार करने में नहीं आ सकती 
(स्थयमेब-स्वरूपेणेब ) स्वरूप से ही (देव:-दीव्यति-क्रीडति स्वस्वरूपेणेति देव:) देव--आत्मस्वरूप में क्रीड़ा 
करने वाला-निरन्तर अपने में ही रमण करने वाला है (पुन: किम्भूत:) फिर कंसा (चिदित्यावि:-चैतन्य- 
निवुसचिन्तामणि:) चेतन्य से निरमिित चिन्तामणि अर्थात्‌ चेतनाग्रुण रूप चिन्तामणि है। 

आावा्ं--ज्ञानो आत्मा का जितना भी परिणमन होता है वह सब चेतन्यमय ही होता है। क्योंकि 
वह स्वभाव से अपने खास स्वरूप में ही रत रहता है पर के स्वरूप में नहीं । अतः वह पर का ग्रहण करने 
वाला क्‍यों कर होगा ? नहीं कदापि नहीं और कथमपि नहीं ॥१२॥ 

इल्थं परिग्रहमपास्य सभस्तसेव सामान्यतः स्वपरयोरविवेक हैतुम्‌ । 
ग्रशानमुज्मितुमना भ्रधुनाविशेषाद्‌ भूयस्तमेव परिहृतुंमय प्रवृत्त: ॥१३॥ 

अन्ययार्थ:--(अयम्‌) यहू (इत्यम्‌) इस प्रकार से (सामान्यतः) सामान्यरूप से (समस्तमेव) सभी 
(परिग्रहभ) परिग्रह -को (अपास्य) त्याग करके (अधुना) इस समय (स्वपरयोरविवेकहेतुम) अपने 
और पर भें अविवेक-एकत्व के हेतु-का रणभूत (अज्ञानस्‌) अज्ञान-मिथ्याज्ञान को (उत्म्रितुमनः) छोड़ने 
का इच्छुक (भूयः) पुनः (तमेव) उसी परिग्रह को (विशेषात्‌) विशेषरूप से (परिहर्तुम्‌) छोड़ने के लिए 
(प्रवृत्त:) उद्यत-हुआ है । 

सं० टीका- (भूयः-पुनः) फिर (अधुना-इदानोम्‌-सम्प्रति) इस समय (अयं॑-ज्ञानी) यह ज्ञानवान 
आत्मा (तमेब-परिग्रहमेव) उस परिग्रह को ही (परिहतु-त्यक्तुम) त्यागनेके लिए (प्रवृत्त: सोद्युक्तो बभूव) 
प्रवृत्त हुआ है--उद्योगशील हुआ है (विशेषात्‌-पूर्व ज्ञानभावेन विभुक्तोपधिरषि इृदानों पुनरविशेषतः) 
पहले ज्ञान भाव से मैं सर्व परिग्रहों से शून्य था तो भी इस समय फिर विशेषरूप से (किम्भूतः) कैसा 
(उज्प्मितुमना:-उज्शितुं त्यक्तुं मनश्जिसं यस्य सः) जिसका चित्त छोड़ने के लिए तत्पर है (किम) किसको 
(अज्ञानमू-अहमस्य समेदं रूपसज्ञानम्‌) मैं इसका हूँ और यह मेरा है इस प्रकार के अज्ञान को (किम्भूतम्‌) 
कैसे अश्ञान को (स्वपरयो:-जोवपुद्गलयो:-अधिवेक हेतुमू-अविवेकस्थ-अविवेखनस्य हेतुं कारणम्‌) जीव और 
पुद्गल में जुदाई नहीं होने देने में कारण (कि छृत्वा) क्या करके (इत्थस्‌-मनाहमस्पनेदं सस-अहमेव मस 
स्वं-अहमेब मस स्थानीत्यादि पूर्वोक्त प्रकारेण) “मैं इसका नहीं हूँ और यह मेरा नहीं है, मैं हो अपना 
स्वामी हूँ” इत्यादि पूर्व में कहे अनुसार (सामान्यत:-स्वपर परिग्रहस्थ भेदविवक्षामन्तरेण ) सामान्य रूप से 
अर्थात्‌ आत्मा और पर पुदूगलादि रूप परिग्रह में भेद की विवक्षा-बताने की इच्छा के विना (समस्तमेव- 
चेतनाचेतनादिकं उपधिम) सभी चेतन ओर अचेतन आदि (अपास्थ-परिप्रह) परिग्रह को (त्यक्त्वा) 
छोड़ करके । ह 

सावायं--जीव का कर्म से एकत्वबुद्धि रूप जो मिथ्यात्व है वही अज्ञान भाव है। द्रब्यकर्म भाव- 
कमें रागावि, नोकर्म शरीरादिक यह तो ज्ञानी अज्ञानी दोनों के है परन्तु ज्ञानी का इनमें एकत्वपना नहीं 


( १७७ ) 
है अज्ञानी का इनमें एकत्वपना है। अज्ञानी से ज्ञानी बनने के लिए मात्र इनमें अपनापना एकत्वपना 
छोड़ना है जो अपने निज स्वभाव को जाने बिना नहीं छूट सकता। इसलिए अज्ञानी से ज्ञानी बनने के लिए 
अपने आपको एक अकेला, चेतन्यरूप, जानने वाला, अनुभव करना जरूरी है। हरएक संसारी आत्मा में तीन 
भाव होते ही हैं - एक औदायिक भाव एक क्षयोपशम भाव और एक पारिणामिक भाव । बाकी दो भाव 
मोक्षमार्ग में होते हैं। जानने वाला भाव क्षयोपशम भाव है। वह आत्मा को औदायिक भाव रूप भी देख 
सकता है वह अपने को त्रारिणामिक भावरूप भो देख सकता है। जो सामान्य ज्ञान है बह पारिणामिक 
भावरूप है वही जब पर्यायरूप से देखा जाता है तब मतिश्रुति शञानरू्प है। वह क्षयोपसम ज्ञान अपने 
आपको सामान्य ज्ञानरूप अनुभव में ले सकता है। अनादिकाल से यह क्षयोपशम ज्ञान अपने को रागी- 
देषी, शुभ-अशुभ भावरूप, शरीररूप जो औदयिकभाव है उस रूप देखता है अनुभव कर रहा है उसको 
कहा जा रहा है कि तू अपने आपको सामान्य ज्ञानरूप-पारिणामिक भावरूप देख ले, अनुभव कर ले। 
तू ही अनुभव करने वाला है तू अपने को पररूप तो अनुभव कर रहा है जिस रूप तू नहीं है । जैसा तू 
अनादि अनन्तरूप है उस रूप अपने को अनुभव करना चाहै तो अनुभव कर सकता है। औदयिक भाव 
रूप अपने को अनुभव करने से कर्मों की बढ़वारी होती है और ज्ञानरूप अनुभव करने से ज्ञान केवलज्ञान 
रूप हो जाता है। दोनों चीजें तेरे पास हैं तू ही अनुभव करने वाला है यह तेरा चुनाव है, यह तेरा निर्णय 
है कि संसार में रहना है अथवा परमात्मा होना है। तू अपने को सामान्यज्ञान-पारिणामिक भावरूप अनु- 
भव करे तो समस्त दुःखों से रहित हो जावे । अनुभव करने की शक्ति तेरे में है-पारिणामिक भाव 
त्रिकाल रहने वाला निज भाव है और औदयिक भाव-कर्म के फलरूप है। एक को अपने रूप अनुभव का 
फल मोक्ष और एक को अनुभव करने का फल अनंत संसार है निर्णय तेरा है । 
(अथ ज्ञानिनामपरिग्रहत्व मुल्लिखति) अब ज्ञानियों के परिग्रह के अभाव का' उल्लेख करते हैं-- 
पूर्थंबद निजकर्मविपाका त्‌ृ ज्ञानिनों यदिभवत्युपभोगः । 
तड्भूवत्वथ च रागवियोगाव्‌ तुनमेति न परिग्रह भावस्‌ ॥१४॥ 


अन्ययार्थ -(पूर्वबद्ध निजकर्म विवाकात्‌) पूर्व में वाँधे हुए अपने ही कर्मों के उदय से (यवि) यदि 
(शानिन:) ज्ञानी के (उपभोग: ) सुख-दुःखादि का अनुभवरूप उपभोग (भजति) होता है तो (भबतु 
तत्‌ू) वह होओ (अथ जे) परन्तु (रागवियोगात्‌) राग का वियोग-अभाव-होने से (ज्ञानी) आत्म- 
विवेकी (नूनम्‌) निए्चय से (परिप्रह भावम्‌) परिग्रहभाव-नवीन कर्मबन्ध रूप उपाधि-कों (न) नहीं 
(एति) प्राप्त करता है। 

सं० टी०--(यदि-यदा) जब (ज्ञानिन:-पुंसः) ज्ञानी पुरुष के (उपभोग:-कर्मोव्रजनितसुखबुःखा- 
दिनोकर्माशुपभोग:) कर्मों के उदय से उत्पल्ल-प्राप्त सुख-दुःख आदि के कारणीभूत नोकरममं-बाह्य सामग्रो 
का उपभोग (भबति अस्ति) होता है (कुतः) किससे (पूर्वेत्पादि:पुर्व-आानावस्थत: प्राग्यद्ानि योगकषा- 
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बवशादात्मसारकृतानि तानि च्व तानि कर्माणि ल तेषां विषपाक: उदयः तस्मात्‌) ज्ञान अवस्था से पहले योगों 
और कषायों के वश से बांधे हुए अर्थात्‌ आत्मा के साथ एक क्षेत्रावगाहरूप से सम्बन्धित किए हुए कर्मों के 
विपाक-उदय-से (तत्‌-तहि) तब (भवतु-अस्तु) होवे (उपभोग:ः) उपभोग-सेवन (अथ ल-उपभोगकथनाद- 
नंतरस्‌) उपभोग के कहने के बाद (नूनं-निश्चितभ्‌) निश्चित रूप से (ज्ञानित उपभोग-इत्यध्याहार्यम्‌) उप- 
भोग शब्दका अध्याहार करके तो भो ज्ञानीका उपभोग (परिपग्रहभावम्‌-कर्म बन्धनाशुपाधिस्वभावम्‌) कर्मबंध 
आदि रूप उपाधि-परिग्रह-स्वभाव को (नति न प्राप्तोति) नहीं प्राप्त करता है (कुत:) किससे (रागवियों- 
गात्‌ रागस्थ-ममत्वाविपरिणामस्य विमोगः राहित्यं तस्मात्‌) ममत्वादिरूप परिणाम के अभाव से 
(कर्मोद्योपभोगस्तावत्‌ शानिन: अतोतो न स्यात्‌ प्रणष्टत्यात्‌-प्रत्युत्पन्नानागतोन स्तः, तत्रमसत्वाभावात्‌ 
इति तात्पर्यम्‌) ज्ञानी के अतीत कर्मोदय का उपभोग इसलिए नहीं होता है कि वे नष्ट हो चुके हैं तथा 
वर्तमान और भविष्यत्‌ कर्मोदय का उपभोग इस कारण से नहीं होता है कि उनमें उसका ममत्व नहीं है। 
अर्थात्‌ ज्ञानी के तोनों कालों में कर्मोदय का उपभोग नहीं होता है यह इसका तात्पये है । 

भावाभ- ज्ञानो के परपदार्थो के प्रति स्वभावत: राग-द्वेष नहीं होता है। अतएवं नवीन कर्मबन्ध 
भी नहीं होता है। क्योंकि बन्ध के मूल कारण रागादि विभाव भाव हैं । कर्मों का उदय तो होता ही है । 
वह किसी न किसो निमित्त को प्राप्त कर सुख-दुःख की कारणीभूत सामग्री को उपस्थित करता है। 
लेकिन अज्ञानी अपने को उस रूप मानकर नवीन कर्मों को बांध लेता है। परन्तु ज्ञानीजन कर्मोदेय को 
एवं तन्निमित्त सामग्री को मात्र कर्म के फल रूप से जानता है। उसमें राग-देषादिरू्प से आसक्त 
नहीं होता है। अतएव नवीन कर्म बन्ध का भाजन नहीं होता है। यही ज्ञानी में अज्ञानी से सर्वोपरि विशे- 
षता है जो कर्मों की निजेरा एवं मुक्ति में साधक सिद्ध होती है ॥१४॥ 

(अथ विरवत गृह्लाति) अब ज्ञानी समस्त भोगों से विरक्‍्त रहता है यह दिखाते हैं-- 

वेच्वेदकविभावचलत्वाद्‌ वेचते न खलु कांक्षितमेव । 
तेन कांक्षति न किज्चन विद्वान्‌ सर्वतोष्प्यतिविरक्तिपुरप ति ॥१५॥ 

अन्ययार्थे -- (वेशवेदक विभाव चलत्वात्‌ )वेद्य-वेदन करने योग्य-विभाव तथा वेदक-बेदन करने 
वाला-विभाव दोनों स्वभाव से विरोधी विभाव चल-विनश्वर-हैं अतएव (खलु) निश्चय से (कांक्षितम्‌) 
इष्ट-इच्छित भाव का (न) नहीं (बेचते) अनुभव होता (तैन) तिस कारण से (विद्वान) ज्ञानी (किज्जन) 
कोई दृष्ट अथवा अनिष्ट वस्तु को (न) नहीं (कांक्षति) वांछा करता है (अधि) किन्तु (सर्वतः) सबसे 
(अति विरक्तिम्‌) अति विरक्ति-अत्यन्त उदासीनता को (उपैति) प्राप्त होता है। 

सं० टीका - (तेन-कारणेन) तिस कारण से (विद्वान-धोमान-पुमान्‌) बुद्धिसान्‌ पुरुष (किड्चन- 
किमपि-शुभाशुभम्‌) शुभ और अश्युभ रूप किसी भी भाव को (य) नहीं (कांक्षति-आकाइक्षा विदयंत 
करोति) चाहता है अर्थात्‌ इच्छा का विषय नहीं बनाता है (अपि-पुनः) किन्तु (विद्वान) विवेकी प्राणी 
(सर्वेत:-संसारवेहभोगतः) संसार शरीर और भोग सभी मे (अतिविरक्तिम्‌-अतिवेराग्यम्‌) अत्यन्त 


( १७६ ) । 
विरागता-उदासीनता-को (उपंति-भजते-प्राप्मोतोति यावत्‌) प्राप्त होता है-भजता है-सेवन करता है (तेन 
केन) उस कौन से भाव से (येन) जिससे (खल्विति बाक्यालझूारे) खलु-यह अव्यय वाक्य के अलद्भार 
अर्थ में आया है (का्डिक्षतं-बाडिछतम्‌-भावम्‌) इच्छित भाव को (न वेहते-मानुभ्यते) नहीं-वेदता-अनुभव 
करता (क्ृतः) किससे (वेश्वेत्पादि:-बेवनयोग्योवेद्य:-बेद्तेप्नेनेतियेदक:, तो ल् तो विभावों व तयोश्चलत्वं 
क्षणिकत्वं तस्मात्‌) अनुभवन योग्य भाव और अनुभावक भाव दोनों ही क्षण नश्वर होने से (तथाहि यो 
वेद वेदक भावों तो क्षणिकोल्त:, विभावभावानामुत्पन्नप्रध्यंसित्वात्‌) इसी को 'तथाहि' से स्पष्ट करते हैं 
अर्थात्‌ जो वेद्य वेदक भाव हैं वे दोनों क्षणिक-क्षणनद्वर हैं क्योंकि सभी विभाव भाव जनन और विनशन 
शील हैं चिरस्थायी नहीं है (अथ सर यो भाज: बेद्यं भावं वेदयते स वेदकों यावद्धूवति तावत्कांक्यों बेधों- 
भाजो नश्थति, तद्विनाशे वेदकभाव: कि वेदयते ?) अर्थात्‌ जो भाव, वेद्य भाव को वेदन करता है बह 
वेदक भाव जब उत्पन्न होता है तब तक वाञडछनीय वेद्य भाव नष्ट हो जाता है उसके विनष्ट होने पर 
वेद्यकभाव किसको बेदन करें ? 

(अथ कांक्यवेद्णावानन्तरभाविनमपरं भाष॑ वेदयते तदा तझ्भूबनात्पू्वं स वेदकोनश्यति त॑ को 
बेदयते ?) अर्थात्‌ आप यह कहें कि वाऊछनीय वेद्यभाव के अनन्तर होने वाले दूसरे वेश्रभाव को वेदक 
भाव वेदन करता है तो हम कहते हैं कि--उस समय उस वेद्यभाव के उत्पन्न होने के पहले क्षण में ही 
वह वेदक भाव विनष्ट हो जाता है अतः उस उत्तर क्षणवर्ती वेद्रभाव को कौन वेदन करेगा ? (अथ वेदक 
भावानस्तरभावोी भावोडपरस्तं बेदयते तज़ूबनात्पूर्व स वेशो नश्यति स कि बेदयते, इति चलत्वान्न कांक्षति) 
शायद आप यह कहें कि--वेदक भाव के बाद होने वाला दूसरा वेदक भाव उस वेद्य भाव को बेदन 
करेगा तो हम कहते हैं कि--उस वेदक भाव के उत्पन्न होने के पहले ही वह वेद्य भाव नष्ट हो चुका है 
अतः वह वेदक किसको वेदन करेगा ? इस प्रकार से वेद्य वेदकभाव के चञ्चल-क्षणविध्वंसी होने से शञानी 
उन्हें चाहता ही नहीं है। 

भावार्थ- प्रत्येक वेद्य वेदक भाव एक दूसरे से कभी मिलता ही नहीं है क्योंकि उन दोनों का जन्म- 
क्षण अतिशय भिन्‍न है जब एक जन्म लेता है तो वह पहला विनाश को प्राप्त होता है। यही क्रम प्रवाह 
रूप से अनादित: चला आ रहा है ओर अनन्त काल तक चलता ही रहेगा। इसमें कोई किसी प्रकार का 
परिवर्तन-रद्दोबदल करने में समर्थ नहीं हैं। यह तो वस्तुस्थिति है जो अलडध्य है। यह दोनों भाव विभाव 
भाव है-पर्यायरूप है विनाशशील है अतएव ज्ञानी इन वेद्य वेदक भावों से स्वंथा विरक्‍्त ही रहता है । 

(अभ शानिनोथ्परिग्रहित्वं चेतति) अब ज्ञानी परिग्रही नहीं है यह विचार प्रस्तुत करते हैं-- 

झानिनो न हि परिप्रहभाव॑ कर्म रागरसरिक्ततयेति। 
रंगयुक्तिरकवपायितवस्श्रे स्वोकृतेव हि बहिलु ठतीहु ॥१६॥ 
अन्वयाय--(रागरसरिक्ततया) राग रूपी रस से शून्य होने के कारण (शासिनः) ज्ञानी के (कर्म) 


( १५८० ) 

कर्म (हि) निएचय से (परिग्रहभावम्‌) परिग्रह दशा को (न) नहीं (ऐति) प्राप्त होता है (इह) जैसे 
(अकषायितवस्त्रे) अकषेले वस्त्र में (स्वोकृता) स्वीकृत हुई-लगाई गई (रंगयुव्ति:) रंग की योजना (हि) 
निशचय से (बहिः) बाहिर (एव) ही (लुठति) लोटती-रहती है, अन्तरज् में नहीं प्रविष्ट होती । 

सं० टीका-- (हि निश्चित) निश्चित रूप से (शामिनः पुंसः) ज्ञानी पुरुष के (कर्म) कर्म (परिपग्रह- 
भावम्‌-उपधिस्वभावम्‌) उपधिस्वभाव को (नेति-न प्राप्नोति) नहीं प्राप्त होता है (कया ?) किससे 
(रागेत्यादि:-राग:-रसिकत्वसम्‌-तेन रिक्तस्तस्यभावस्तया या) राग-रसिकता से रहित होने से (होत्यत्ना- 
्थान्तरोपन्यासे) हि-यह्‌ अव्यय यहां अर्थान्तर में उपन्यस्त है (इह लोकिकयुक्तो) यहां लौकिक युक्त है 
(रड्भयुक्ति:-लोहितादि रागयोग:) लोहित आदि रंग का प्रयोग (अकषायितवस्त्रे-विभीतकादि कषाय- 
द्रब्येरकषायोकृते चोबरे) हरड़ आदि कषायले पदार्थ से कषायले नहीं किये गये कपड़े पर (स्वीकृता- 
गृहोता-आरोपिता) स्वीकृत-ग्रहण की गई-चढ़ाई की गई (रज्भयुक्ति:-लोहितरागयोग:) लाल रंग की राशि 
(बहिलुठंति-अन्तभेतुमशबयत्वात्‌ कषायरागादि कारणाभावात्‌) बाहिर ही-लोटती-स्थित रहती है क्योंकि 
वह अन्तरज़ में कषाय एवं रागादि का अभाव होने से आत्मा में एवं वस्त्र में भेदन करने में असमये 
होने से प्रवेश नहीं कर सकती । 

भाषार्थ--समर्थ कारण के अभाव में कार्य का भी अभाव देखा जाता है। प्रकृत में कम ग्रहण का 
मुख्य हेतु भोगासक्ति है। वह ज्ञानी के है ही नहीं । अतः ज्ञानी कर्म परिग्रही नहीं है। उदाहरण जैसे 
लोकव्यवहार में रंग का पक्‍कापन, और कच्चापन, केले पदार्थ के प्रयोग ओर अप्रयोग पर निर्भर करता 
है । यदि कषैले पदार्थ का योग होगा तो वस्त्र पर रंग का पकक्‍कापन अवश्य ही होगा। नहीं तो नहीं होगा । 
वैसे ही आत्मा में यदि राग होगा तो कम परिग्रह होगा ही होगा । नहीं तो नहीं होगा। ज्ञानी के राग 
का अभाव ही भोगों से उदासीनता का जनक है जो उसे कम परिग्रह से अतिशय दूर रखता है। बन्ध का 
कारण परवस्तु नहीं है परन्तु परवस्तु के प्रति जीव का दृष्टिकोण है। ज्ञानी तो परवस्तुका ज्ञायक है ॥१६॥ 

(अथ ज्ञानिनः कर्म न लिग्पति) अब ज्ञानी के कर्म का लेप नहीं होता है यह बताते हैं-- 

ज्ञानवास्‌ स्वरसतोइषि यतः स्थात्‌ सर्वरागरसवर्जनशीलः । 
लिप्पते सकलकसेंभिरेष: कर्ममध्यपतितोइषपि ततों न ॥१७॥ 


अन्वयार्थ - (यतः) जिस कारण से (ज्ञामवान) आत्मविवेकी ज्ञानी (स्वस्सतः:) अपने आत्मिक 
रसानुभव से (अपि) ही (सर्वरागरसबर्जनशोल:) समस्त राग रूप रस से शून्य स्वभ्वाव वाला (स्थात्‌) 
होता है (ततः) तिस कारण से (कर्मं्रध्य पतित:) कर्मों के बीच में पड़ा हुआ (अपि) भी (एथः) यह 
ज्ञानी (सकलकर्ंलिः) सभी कर्मो से- अर्थात्‌ द्रव्य, भाव और नो कर्म से (न) नहीं (लिप्पते) लिप्त 
होता है। 


सं० टी०- (ततः-तरसात्कारणात्‌) तिस कारण से (एषः-ज्ञानी) यह ज्ञानी (सफलकर्मि:-समस्त 


( १८१ ) 
ब्रव्यभाव मोकर्मनि:) सभी द्रव्लकर्म भावकर्म और नोकमों से (न लिप्यते नोपदह्मत साश्रयत इत्यर्थ:) 
लेप-वृद्धि अर्थात्‌ आश्रय को नहीं प्राप्त होता है (कीद्शोषपि) कैसा होता हुआ भी (कर्मंसध्यपतितो5पि) 
कर्मों के बीच में पड़ा हुआ भी (कर्मणां उदयाविरूपाणां मध्ये अन्त:, पतितोषपि अपि शब्दासत्रापतितस्थ 
कं बन्धः) उदय उदीरणा आदिरूप कर्मों के विविध रूपों के बीच में रहता हुआ भी यहां अपि शब्द से 
यह विश्येषार्थ सूचित किया है कि जो कर्मों के मध्य में नहीं रह रहा है ऐसे शुद्ध स्वभावापन्न जीव के कैसे 
वन्ध होगा अर्थात्‌ नहीं कदापि नहीं और कथमपि नहीं । (यथा कनकस्य कर्वंस्सध्यगतस्य न लेप:) जेसे 
कीचड़ के मध्य में पड़े हुए सुवर्ण के कीचड़ का लेप नहीं होता है बैसे ही ज्ञानी के भी नहीं होता है। यह 
इसका तात्पय है। (कुतः) किससे (यत:-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (ल्वरसतो5पि-स्वभावत एज) 
स्वभाव से ही (शानवान्‌-पुमान्‌) ज्ञानी पुरुष (सर्वेत्याबि:-सर्वे च ते रागाश्ज रागठेेषमोहा: तेषां रसः तस्य 
वर्जने शोलं स्वभावों यस्यसः) राग-द्ेेष मोहरूप सभी विभावों का स्वभाव से परित्याग वाला (ईद्ग्विधः) 
इस प्रकार का (स्थात्‌-भवेत ) होता है । 
भावाथे--यदि खालिस-शुद्ध-सुवर्ण कदाचित्‌ कीचड़ में पड़ जाय तो भी वह कीचड़ के परमाणु को 
भी नहों ग्रहण करता है क्‍योंकि वह शुद्ध है। स्वभाव सम्पन्न है। वैसे ही ज्ञानी अपने को शुद्ध सिद्ध के 
समान स्वरूपवान्‌ जानता है, मानता है और अनुभव में लाता है। अतएवं यह कर्मो के बीच में रहते हुए 
भी अपनी स्वाभाविक ज्ञान परिणति के बल से कर्मों से लिप्त नहीं होता है किन्तु उत्तरोत्तर मुक्ति की 
ओर ही अग्रसर होता है । 
(अथ चस्तुस्वभाष निर्णेनेक्ति) अब वस्तु के स्वभाव की निरशेष शुद्धि दिखाते हैं-- 

याहक्‌ ताहगिहास्ति तस्य वशतो यस्य स्वभावों हि यः 

कतु" नेघष कथडठ्चनापि हि परेरन्याह॒शः शक्यते । 

झजानं न कवाचनापि हि भवेज्ञानं भवत्सन्ततं- 

शानित्‌ भुडुक््व परापराध जनितो नास्तीह बन्धरुतव ॥१८॥ 


अन्वया्थ-- (इह) इस लोक में (यस्य) जिस वस्तु का (याबुक) जैसा--(यः) जो (स्वभाव: ) 
स्वभाव (अस्ति) है (तस्थ) उस वस्तु के (बशतः) वश से-स्वाधीनता से (तादुक) वैसा (सः) वह (एण) 
ही (स्वभावः) स्वभाव (स्थात्‌) होता है-रहता है (परेः) दूसरों के द्वारा (एब:) यह (स्वभावः) स्वभाव 
(अंध्यादुशः) दूसरे के समान (कर्तुम) करने के लिए (क्यज्चनापि) किसी प्रकार से भी (न) नहीं 
(शक्यले) समर्थ हो सकता है (हि) इसलिए (सततम्‌) निरन्तर (झञानस्‌) ज्ञानूूप (भजत्‌) परिणमित 
होता हुआ (हि) निश्चय से (कवाचनापि) कभी भी (अज्ञानस्‌) अज्ञान (न) नहीं (सबेत्‌) हो सकता है 
अतएव (हे ज्ञासिन) हे गिवेकिन्‌ (सुक््य) तुम भोगों को भोगो (तब) तुम्हारे (इह) इस लोक में (परापरा- 
धजनित:) आत्मा से भिन्‍न पुदगल द्रव्य के अपराध से उत्पन्त हुआ (बन्ध:) बन्ध (न) नहीं (अस्ति) है। 


( १८२ ) 

सं० टीका - (इह-जगति) इस जगत्‌ में (यस्प-बस्तुनः:) जिस वस्तु का (यावुक्‌-यावृशः) जैसा 
(स्वभाव:-स्थरूपस) स्वभाव-स्वरूप (अस्ति-बतंते) है (हीति-रफुटम्‌) स्फूट-रपष्ट रूप से (तरय-वस्तुनः) 
उस वस्तु का (वशतः:-झञानस्थ नियमवशाद्ा) ज्ञान के वश से अथवा नियम के वश से (तादक-तादश एव 
स्वभावों भवेत्‌ नान्यथा) वैसा ही स्वभाव स्वरूप होता है दूसरे प्रकार का नहीं | (हीति-यस्मात्‌) जिससे- 
निदचय से (यः-एथ:-स्वभाव:) जो यह स्वभाव है (स परे:-अन्यपदायें:) वह दूसरे पदार्थों से (कथड्चनापि- 
केनापिप्रकारेण देशान्तरे कालान्तरे व्रव्यान्तरसंयोगे) किसी भी प्रकार से देशान्तर में कालान्तर में किसी 
अन्य द्रव्य का संयोग होने पर भी (अन्यादश:-अन्यस्वभाव सबृशः) अन्य पदार्थ के स्वभाव के समान 
(कतुं न शक्यते) करने के लिए नहीं समर्थ हो सकता है (हीति-यस्मात्‌) कारण कि (सततं-निरन्तरम्‌) 
हमेशा (कदाचनापि-कस्मिन्नपिकाले) किसी भी काल में (भजत्‌-विश्वमानस्‌ ) विद्यमान (ज्ञानं-बोध:) ज्ञान 
(अज्ञानं-त भवेत्‌-न जायेत) अज्ञान नहीं हो सकता । (हे ज्ञानिन) हे ज्ञानी जीव (भुड्क्ष्-परद्रव्यममुभव) 
परपदार्थ का अनुभव कर (क्रुतः) क॑से (यत्त:) जिससे (इह-जगति) इस जगत में (परेत्यादि:-परेषां-पुद्गल- 
द्रष्याणां-अपराध:-आग: तेन जनितः-उत्पादित:) पुद्गल द्रव्यों के अपराध से पैदा हुआ (तब-ज्ञानिन:) तुम 
ज्ञानी के (बन्ध:-कर्मंबः्घः) कर्मों का बन्ध (नास्ति-न भवत्येब) नहीं होता है । 

भावाये--पर में अपनापना है वह बन्ध का कारण है। बाहरी सामग्री का संयोग होना-न होना 
यह पुण्य-पाप के उदय का काये है, रागादि भाव मोह का कार्य है-शरीरादि नामकर्म और आयुकर्म का 
कार्य है और उनमें अपनापना मानना, न मानना तेरा कार्य है। अगर निज स्वभाव में अपनेपना का 
निर्णय किया है तब ये कमंजनित सामग्री चाहे ज्यादा हो या कम, इनका सदुभाव हो या अभाव जीव 
को ज्ञानी अज्ञानी नहीं बना सकती परन्तु जब यह निज में अपने स्वभाव को भूल कर कमेकृत में अपना- 
पना मानता है तब स्वमेव अज्ञानी हो जाता है। इसलिए परवस्तु तेरे को अज्ञानी नहीं बना सकती, तू 
परवस्तु में अपनापना मानता है तब अज्ञानी बनता है। परवस्तु का अपराध नहीं है अपराध तेरा ही है। 

एक आदमी धन की तरफ भाग रहा है और एक आदमी धन से भाग रहा है दोनों ही भाग रहे 
हैं। दोनों की दुष्टि धन पर ही है अपने ज्ञान स्वभाव पर नहीं है। ठहरा हुआ वही है जो ज्ञानरूप है। 
धन का संयोग तेरे को धनिक नहीं बना सकता, धन का मालिकपना धनिक बनाये बिना छोड़ता नहीं । 
अतः परवस्तु से द्वेष क्यों करता है बह बन्ध का, अज्ञानता का कारण नहीं है वह अज्ञानता पैदा नहीं करा 
सकती । अज्ञानता तो तभी होगी जब तू अपने स्वभाव को भूल कर पर में अपनापना मानेगा । 

अगर यह कर्मकृत नाटक ही है तब किसी का भी पार्ट करना पड़े--तबीयत से कर, जब तक तू 
अपने को जानता रहेगा यह नाटक तेरे को सुखी-दुःखी नहीं बना सकेगा। नया बंध नहीं होगा पुराना 
खत्म होता जा रहा है जहां अपने को भूला, नाटक के पार्ट में असलियतपना आवेगा और तू सुखी- 
दुःखी होगा तब नया बंध भी होगा। यह अपराध तेरा है। परवस्तु को अनिष्ट मानकर त्याग भी 
करेगा तो द्वेष बुद्धि का प्रसंग आयेगा । अतः यहां पर भोगने को नहीं कहा जा रहा है यहाँ पर तो यह 


( १८३ ) । 
समझाया है कि जो बंध हो रहा है वह तेरे अपराध से होता है परवस्तु का अपराध नहीं है इसलिए उससे 
द्वेष क्यों करता है। छोड़ना तो कषाय है परन्तु कषाय छोड़ने के लिए कषाय के अवलम्बन को भी छटाया 
है। जब तक आत्मबल की कमी रहती है यह पर का अवलम्बन लेकर कषाय कर लेता है। इसका कारण 
'आत्मबल की कमजोरी है ऐसी स्थिति में ऐसे वातावरण से हटने का भी उपदेश है जो व्यवहार दृष्टि 
का विषय है। 
(अथ ज्ञानिन: कर्स क्रियां प्रतिरणद्धि) अब ज्ञानी के क्रिया का निषेध करते हैं-- 


ज्ञानिन कर्म न जातु कतु सुचितं किश्नचित्तथाप्युच्यते । 
भुडक््ये हन्त न जातु मे यदि परं॑ दुभ क्‍्त एवासि सो: । 
बन्धः स्थाधुपमोगतों यदि न तत्‌ कि कामचारोइ$स्ति ते 
ज्ञानं_ सनृुवस बन्धमेष्यपरथा स्वस्थापराधादुशुवम्‌ ७१६॥ 


अन्वयाथे - (हे ज्ञानिन) हे स्वपर विवेकिन (त्वया) तुम्हें (जातु) कभी (कर्म) कर्म-शुभ और 
अशुभ क्रिया (कर्तुम) करना (उचितम्‌) योग्य (न) नहीं (अस्ति) है (तथापि-) तो भी (किडिचत्‌) कुछ 
थोड़ा-सा (उच्यते) कहते हैं यदि तुम यह कहो कि (पर में जातु न, भुंक्षे) “पर द्रव्य मेरा कभी भी नहीं 
है ओर मैं उसे भोगता हूँ” (भोः दु्मुक्तः: एवं असि) तो तुझसे कहा जाता है कि हे भाई, तू खराब प्रकार 
से भोगने वाला है (हन्त) जो तेरा नहीं है उसे तू भोगता है यह महा खेद है (यदि) यदि (उप- 
भोगतः) कर्म के फल के भोगने से (ते) तुम्हारे (बन्धः) बन्ध (न) नहीं (स्थात) होता है (तत्‌-्ाहि) 
तो (ते) तुम्हारे (किम) क्या (कासमचारः) भोगने की इच्छा (अस्ति) है? अतएव हे ज्ञानिन (त्वस्‌) 
तुम (शञानम्‌) ज्ञान रूप (सन्‌) होते हुए (बस) निज स्वरूप में वसो-स्थिर रहो (अपरथा) अन्यथा 
(त्वम्‌) तुम (स्वस्थ) अपने (अपराधात) अपराध से (श्रुवम्‌) अवश्य ही (बन्धम्‌) बन्ध को (एथि) 
प्राप्त होओगे । 

सं० टोौ०--(हे ज्ञानिन) हे आत्मज् (जातु-कदाचित्‌) कभी (तब) तुम्हारे द्वारा (किड्चित्‌-किसपि) 
कुछ भी (कर्म-शुभाशुभ लक्षणं कार्यम) शूभरूप ओर अद्युभरूप कार्य को (क्तु-विधातुम) करना (जचितं- 
युक्तम) योग्य-युक्त (न) नहीं है (तथापि-कर्माकतुत्वेष्पि) तो भी-कर्म का कर्तापन न होने पर भी 
(उच्यले-अस्मामिः किडिचत्‌ प्रतिपाशले) हम कुछ कहते हैं (मवि-चेत्‌) यदि (जातु-कदाचित्‌) कभी (सम 
कर्म न) मेरे कर्म-क्रिया नहीं है (हन्त इति-निश्चयेन) हन्त--यह निइवय वाचक अव्यय है अर्थात्‌ निश्चय 
से (धड़कये कर्मफल भुडक्यासि) मैं कर्मों के फल को नहीं भोगूंगा अर्थात्‌ मैं कर्मों के फल का भोक्‍्ता नहीं 
हैं (तहि भो शानिन्‌) तो हे ज्ञानो (परं-केवलम्‌) सिर्फ (दुर्भुक्त एव अन्धनमन्तरेण तत्फलानुभवनाद 
दुर्भोजक:, असि-सवति) तुम बन्ध के बिना ही कर्म के फल का अनुभव करने से दुर्भोजक-नहीं भोगने वाले 
हो । (न तु-अस्मार्क तत्फलानुभवनात्कमंबन्ध इति) अर्थात्‌ कर्म के फल का अनुभव होने पर भी हमारे 


( शध४ड ) 


कर्म का बन्ध नहीं है ऐसा (यदि उपभोगत: कर्म फजासुमबगात्‌) यदि उपभोग से-कर्मों के फल को अनु- 
भवन करने से (बन्ध:-कर्म संश्लेष:) कर्मों का आत्मा के साथ एकत्वरूप सम्बन्ध-संयोग (तेन स्पातृ-व 
भवेत्‌) तुम्हारे नहीं होता है (तत्‌-तहि ते तब कामचार: काम खरतीति कासचारः:-स्वेच्छाचारः: किमस्ति 
अपि तु नास्ति) तो तुम्हारे स्वेच्छाचार क्‍या है ? अर्थात्‌ नहीं है। (है ज्ञानिय) है शानी तुम (शान सन्‌- 
जञानस्वरुपेण भवन्‌-सन्‌) शञानस्वरूप होते हुए (बस-तिष्ठ) वसो-स्थित रहो। (अपरभा-अन्यथा-सानस्वरूपेण 
न स्थास्यति चेत्‌) यदि तुम ज्ञानस्वरूप में स्थित नहीं रहोगे (तदा) तब (प्लुबम्‌-निश्चितम्‌) निश्चित ही 
(बन्धम्‌-कर्म संश्लेषम्‌) कर्म संयोग को (एथि-प्राप्नोषि) प्राप्त करोगे (कुत:) कंसे (स्वस्थ-आत्मनः) अपने 
(अपराधात्‌-ज्ञानाभाद लक्षणदोषतः) अपराध से, ज्ञान का अभावरूप दोष से । 
भावार्थ--जो ज्ञानी-स्वपर विवेकी है, उसका कर्तव्य है कि वह शुभ तथा अशुभ कोई भी क्रिया न 
करे । यदि वह वस्तु स्वरूप का ज्ञाता होकर भी कोई क्रिया करता है तो वह नियम से बन्ध का भागी 
होता है। क्योंकि वस्तु के स्वरूप को जानते हुए भी यदि इच्छा पूवेंक-भोग आदि में प्रवृत्ति की जायगी 
तो वह महान्‌ अपराध-दोष होगा । और जहाँ अपराध-दोष है, वहाँ बन्ध से बचना कथमपि सम्भव 
नहीं है। कर्मोदय की प्रेरणा से अनिच्छापूर्वक अर्थात्‌ विवश हो--भोगने की चाह न रखते हुए-यदि 
विषयभोगों में प्रवृत्ति करना ही पड़े तो वह बन्ध का कारण नहीं होगी । 
(अथ कर्म योजनं वियोजयति) अब कर्म के योग का वियोग कंसे हो सकता है यह दिखाते हैं -- 
कर्तारं स्वफलेन यत्किल बलात्कमेंब नो योजयेत्‌ 
कुर्वाण: फललिप्तुरेव हि फल प्राप्नोति यत्कमंरणः । 
ज्ञानं संस्तवपास्तरागरचनों नो बध्यते कर्मरणा 
कुर्वा रो5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागंक झीलो मुचिः ॥२०॥ 
अन्वयार्थ -- (यत्‌) जिस कारण से-निरचय से (कर्म) कर्म (एवं) ही (बलात्‌) बलपूर्वक-जबरन 
(स्वफलेन ) अपने सुख-दुःखरूप-फल से (कर्तारम्‌) कर्म के करने वाले को (न) नहीं (योजयेत्‌) युक्त 
करता है किन्तु (यत्‌) कमें को (कुर्बाणः) करने वाला (एव) ही (फललिप्सु:) कर्म के फल को प्राप्त 
करने की इच्छा वाला (सन्‌) होता हुआ (कर्मणः) कमे के (फलम्‌) फल-सुख-और दु:ख को (प्राप्नोति) 
प्राप्त करता है (तत्‌) तिस कारण से (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप (सन्‌) होता हुआ (अपास्तरागरचन:) राग 
की रचना से शून्य (तत्फल परित्यागेंकशील:) उन कर्मों के-सुख-दुःखरूप--फल को त्यागना ही जिसका 
एकमात्र स्वभाव है ऐसा (मुनिः) मुनि (कर्म) कर्म को (कुर्बाण:) करता हुआ (अपि) भो (कर्मणा) कर्म 
से (न) नहीं (बध्यते) बंधता है । 
सं० टीका- (किल-हत्यागसोक्तो) किल यह अव्यय आगमोक्‍्त कथन में आया है अर्थात्‌ आगम 
में कहा है कि (यत्‌-प्रसिद्धं कर्म) प्रसिद्ध कर्म (बलातू-हठात्‌) बल-हठ-अवर्देस्ती से (एब-निश्चयेन) 
निरचय पूर्वक (स्वफ़लेन-स्वस्य-स्वकोयस्य-फलेन सुखदुःख रूपेण) अपने सुख-दुःखरूप फल से (कर्तारम- 


ह ( १८४ ) 
पुरुषभ्‌) करने वाले पुरुष को (न योजयेत्‌-न संयोजयेत्‌-स्वफलभाजिन नस कुर्वावित्यबें:) अपना फलभागी 
नहीं करता है (तहि कथ फल॑ प्राप्नोति ?) तो फल कैसे प्राप्त करता है ? ( 'ैति स्छुटं) हि--यह अव्यय 
स्फुट अर्थ में आया है अर्थात्‌ यह बात स्फुट-स्पष्ट है कि (यत्‌ कर्मे-कुर्बाण:--चेक्रो यमाणः सन्‌ पुरुष:) कर्म 
को बार बार अथवा अतिशयरूप से करने वाला पुरुष (कर्मण:-शुभाशुभप्रकृते:) शुभ और अशुभ प्रकृति- 
रूप कर्म के (फलं-सुखदुःखरूपभ्‌) सुख और दुःखरूप फल को (प्राप्नोति-लभते) प्राप्त करता है (हेतुगभित 
विशेषणमाह) यहां हेतु है गर्भ-मध्य में जिसके ऐसे विशेषण को कहते हैं (फललिप्सुरेव-फलं कर्मण: सुख- 
दुःखरूप फल लिप्सु:-लब्धुं-प्राप्तुमिच्छरेव वान्‍्य:) कर्म के सुख-दुःख रूप फल को प्राप्त करने की इच्छा 
वाला ही दूसरा नहीं। (तत्‌-तस्माद्धेतो:) तिस कारण से (ज्ञानं-आानस्वरूपं) ज्ञानमय (सन्‌-भवन्‌) होते हुए 
(कर्मंणा) कर्म से (न) नहीं (बध्यते) बंधता है (क्िम्भूत: सन्‌) कैसा होता हुआ (अपास्तेत्यादिः-अपास्ता- 
निराछृता रागस्य रखना येन सः) जिसने राग की रचना का निराकरण कर दिया है (होति स्फुटम) 
हि-यह अव्यय स्फुट अर्थ में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ स्फूटरूप से (कर्म-क्रियाकाण्डस-शानावरणादि वा) क्रिया 
काण्ड को अथवा ज्ञानावरणादिरूप कर्म को (कुर्वाणोषपि वा मिर्मापयन्तषि) करता हुआ अथवा रचता 
हुआ (अकुर्वाणस्य का कथा) क्रियाकाण्ड को नहीं करने वाले अथवा ज्ञानावरणादि का निर्माण नहीं करने 
वाले की तो कथा ही क्या ? (मुनि:-ज्ञानवान्‌ यतिः:) आत्मेतर स्वरूपज्ञ मुनि (तवित्याविः-सेषां कर्मणां 
फल अनुभाग: तस्य परित्यागे एक अद्वितीयं शीलं स्वधावों यस्य सः रागद्रेधाभावात्‌) राग-द्वेष के होने से 
कर्मों के फल को त्यागने में अद्वितीय स्वभाव वाला । (कर्मों से नहीं बंधता है) 
भावा्ं--कर्म तो स्वभावतः जड़ हैं अतएव वे किसी जीव को जबरत अपने सुख-दुःखरूप फल से 
संयुक्त नहीं करते हैं। अश्ञानी ही उनके फल स्वरूप प्राप्त हुए पदार्थों के प्रति राग-देष के कारण इष्ट- 
प्रिय तथा अनिष्ट-अप्रिय कल्पना करके स्वयं ही सुखो ओर दु:खी होता रहता है। परन्तु ज्ञानी स्वपर- 
स्वरूपविवेकी के पर के प्रति न तो राग होता है और न द्वेष ही। ऐसी स्थिति में वह उदयागत कर्म के 
फल स्वरूप पर पदार्थों से अपने को सदा जुदा रखता है--अर्थात्‌ उदय की प्रबल प्रेरणा से उनमें अनिच्छा 
पूर्वक प्रवृत्ति करता है अतएवं तन्‍्मय नहीं होता है इसलिए कर्मों से भी बंधता नहीं है। यही तो ज्ञान 
ओर विराग का अचिन्त्य एवं अनुपम माहात्म्य है। अज्ञानावस्था में बंधा कर्म उदय में आता है परन्तु 
ज्ञानी के उसके फल' की चाह नहीं है। अतः शञानी उसके फल को नहीं लेता है। 
(अभ ज्ञानो मे कर्म कुद्ते) अब ज्ञानी कर्म नहीं करता यह दिखाते हैं-- 

त्यक्तं येन फल स कर्म कुरते नेति प्रतीमो बयभ 

किन्त्वस्थापि कुतोइषषि किडिचदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ । 

तस्मिन्नापतिते त्वकंपपरमन्नानस्वभावे स्थितो 

ज्ञानी कि कुदतेदय कि न कुरते कमेंति जानाति कः ॥२१॥ 


( १५६ ) 

अन्वयार्थ - (येन) जिसने (फलम््‌) कर्म के सुख-दुःखरूप फल को (त्यक्तम) त्याग कर दिया है 
(सः) वह ज्ञानी (कर्म) कर्म को (कुरते) करता है (इति) ऐसा (जयम्‌) हम (सम) नहीं (प्रतीमः) 
प्रतीति करते (किन्तु) परन्तु (अस्थ) इस ज्ञानी के (अपि) भी (कुतः) कहीं से (अपि) भी (कवा- 
चित) कभी (अपि) भी (तत्‌) वह (कर्म) कर्म (अबशेन) विवशता से-बिना इच्छा के (आपतेत्‌) आा 
पड़ता है (तस्मिन) उस के (आपतिले) आ पड़ने पर (तु) भी (अकम्प परस शानस्वभावे) निएचल श्रेष्ठ 
जान स्वभाव में (स्थित:) स्थित (ज्ञानी) विवेकी (किस) किस (कर्म) कर्म को (कुरते) करता है (किन ) 
किस (कर्म) कम को (न) नहीं (कुस्ते) करता है (इति) ऐसा (कः) कौन (जानाति) जानता है ? अर्थात्‌ 
(कोइपि न जानाति) कोई भी नहीं जानता है । 

सं० टी०--(इति-एवस्‌) ऐसा (वर्य-शानाभिसः) ज्ञानेच्छ हम (प्रतीम:-प्रतोति कुर्म:) प्रतीति- 
निश्चय करते हैं (इति किम्‌) ऐसा क्या ? (येन शानिना-पुंसा) जिस ज्ञानी पुरुष के द्वारा (फलं-कर्मानु- 
भागः) कर्म के फल का रसानुभव (ध्यक्तम्‌-शानभावादििमुक्तम्‌) ज्ञान भाव से छोड़ा जा चुका है (सः- 
ज्ञामी) वह ज्ञानी-वस्तुतत्त्वज्ञ (कर्मे-क्रियाकाण्इं-न्ञानावरणादि वा) क्रियाकाण्ड को-अथवा ज्ञानावरणादि 
को (न क्रुते-म विधसे) नहीं करता है (किन्तु विशेषो5स्ति) तो भी कुछ विशेषता है (अस्यापि-शानिनो- 
$पि) ज्ञानी के भी (कुलो:पि-बहिरभ्यन्तरकारणकलापात्‌) बाह्य और अन्‍न्तरज्भु कारण के समूह-बल से 
(अवशेन-अनीहितवृत्त्या) विवशता से-अनिच्छित-वृत्ति-व्यापार से (तत्‌-असिद्ध ) वह प्रसिद्ध (किडि्चिदपि- 
अनिविष्टम) जिसका नाम निर्देश नहीं किया गया है ऐसा कुछ भी कर्म - (शुभाशुभ॑-कर्स) शुभ-सुखदायक 
और अशुभ दुखदायक कम- (आपतेत्‌्-आगच्छेत्‌) आ पड़ता है-उपस्थित होता है (तु-पुनः) फिर (तस्सिन्‌- 
कर्मणि) उस कमें के (आपतिते-उदयागतें सति) उदय में आने पर (ज्ञानी-पुमान्‌) ज्ञानवान्‌ पुरुष 
(तत्यरिहाराथंम) उसके परिहार-दूर करने के लिए (कि कमे-क्रियाकाण्डम) किस क्रियाकाण्ड को 
(कुर्ते-विधतते) करता है (अथवा कि न कुरते-कि न बिधते) अथवा किस क्रियाकाण्ड को नहीं करता है 
(इति-एवम्‌) ऐसा (कर्तव्याक्षतंव्यम्‌) कतेब्य-करने योग्य और अकतेंव्य-नहीं करने योग्य को (कः अपरः 
पुरुष: जानाति बेत्ति) दूसरा कौन पुरुष जानता है (सत्स्वरुपस्थ शातुमशवयत्वात्‌) क्योंकि उसका स्वरूप 
जानने में नहीं आ सकता है (किम्भूतो श्ञानी) कंसा ज्ञानी ? (अकस्पेत्यादि:-अकम्पंकेनापि चालबितुम- 
शकक्‍्यत्वात्‌ृ-अचलं-परमं-उत्कृष्टं तत्च तज्ञानं थ तत्य स्व॒भाजे-स्वरूपे) किसी के द्वारा न चलाये जा सकने 
से अकम्प अचल अतएव सर्वित्किष्ट ज्ञान के स्वरूप में (स्थितः-लयं प्राप्त:) स्थित-लय को प्राप्त--तन्मयता 
को धारण करने वाला । 

भाषा - ज्ञानी अपने स्थिर ज्ञान स्वरूप में लीन रहला है। अतएव कर्म के उदय में आने पर भी 
वह उसे जानता तो है, पर उसके द्वारा होने वाले सुख और दुःख का अनुभवन नहीं करता है। क्‍यों 
कि उसके राग-द्वेष का अभाव है। अथवा उसको परिणति को बही ज्ञानी जानता है। अज्ञानी उसकी 
परिणति को कैसे जान सकते हैं--यहां ज्ञानी से तात्पये आत्मज्ञानी सम्यरदृष्टि आदि से है। उसी का 


( १८७ ) 
प्रकरण यहां चल रहा है। 
(जथ सम्यग्दुष्ठेः साहसं कलयति) अब सम्यर्दृष्टि के साहस का प्रतिपादन करते हैं-- 
सम्यर्हृष्ट्य एवं साहुतमिदं कतु क्षभर्तेप रम- 
यहर्य 5पि पतत्यमी भयचलत्त्रेलोक्यमुक्ताध्यनि । 
सर्वासेव निसर्गनिर्भगतया शइकां विहाय स्वयं-- 
जानस्तः स्वमवध्यवोधवपृथं बोधाज्य्यवन्ते न हि ॥२२॥ 
अल्वयार्थ:--(इदभ्‌) इस (परम्‌) महान्‌ (साहसम्‌) साहस-धेयं को (कर्तुम) करने में (सम्यरदृष्ट- 
यः) सम्यग्दृष्टि (एव) ही (क्षमन्‍्ते) समर्थ होते हैं। (यत्‌) कारण कि (अमी) ये सम्यरदुष्टि महापुरुष 
(भयचलत्ल्रलोक्य मुक्ताध्वनि) भय से चठचल अतएव इधर-उधर भागने वाले त्रैलोक्य के प्राणियों द्वारा 
छोड़ा गया है मार्ग जिससे ऐसे (बच्चे) वज्ञ के (पत्रति) पड़ने पर (अपि) भी (निसर्ग निर्भभतया) स्वा- 
भाविक निर्भीकता से (सर्वाभ) सब (एव) ही (श्याम) शद्धा-सन्देह को (बिहाय) छोड़कर-निशद्धू 
होकर- (स्वम्‌) अपने को (स्वयस्‌) स्वभाव से (अवध्य बोधवपुषस्‌) अविनाशो ज्ञानस्वरूप शरी रवान्‌ 
(जानन्तः) जानते हुए (हि) निश्चय से (बोधात्‌) सम्यरज्ञान से (न) नहीं (व्यवन्ते) च्युत होते हैं । 
सं० टीका -- (क्षमन्ते-सहन्ते-समर्थाभवन्तीत्यर्थ:) सहते हैं-समर्थ होते हैं। (कि कर्तुमु) क्या करने 
को ? (इदम्‌-वक्ष्यमाण लक्षण) जिसका स्वरूप आगे कहा जाने वाला है ऐसे इस (साहसम्‌-लक्षणया पेयंस्‌ ) 
साहस-लक्षणों से-घेयें को (के) कौन (सम्यर्वुष्टय:-निश्चय सम्यक्‍त्व प्राप्ता.) निश्चय सम्यक्त्व को प्राप्त 
सम्यग्दृष्टि जीव (एब-निश्चयेन) निश्चय से ही (किम्भूतं-साहुसम्‌) कंसे साहस. को (परम्‌-उत्कृष्टस-परं 
केवलमिति व्याख्येयं बा) उत्कृष्ट अथवा केवल-सिर्फ (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (असी- 
सम्यग्वृष्टय:) ये सम्यग्दृष्टि जीव (हि-निश्चितं) निश्चय से (न चध्यवन्ते-न क्षरस्ते) नहीं च्युत होते हैं 
अर्थात्‌ क्षरण-पतन को प्राप्त नहीं होते हैं (कुतः) किससे (बोधात्‌-ज्ञानात्‌) ज्ञान से- (डपलक्षणात्‌-ध्यान- 
तपोध्नुष्ठानावे:) उपलक्षण से ध्यान तपश्चरण आदि आत्मसाधक क्रियाओं से (ज्ञान मुक्त्वा नान्यश्र ब्तेन्ते) 
अर्थात्‌ ज्ञान को छोड़कर अन्यत्र-अज्ञान में प्रवृत्ति नहीं करते हैं। (क्बसलि) किसके होने पर (बच्चे-अशनों) 
बच्च के (पत्तति-मुध्निपातं कुवंति सति) मस्तक पर गिरने पर (अपषि) भी (किम्भूते ?) कंसे वज्म के 
(भग्नेत्यादि:-भयेन-तद्धोष-पातादुत्यभोत्या-चलत्‌-स्वस्थानात्‌इतस्ततः परिलुठत्‌ थ तत्त्रेलोक्यं थ भुवन- 
ब्रयबासी जन:, तेन मुक्त: त्यक्तः अध्वामागें: स्थान सर यस्मिन्‌ तस्सिन) उस वज्ञ को ध्वनि-पतन आदि 
से उत्पन्न भीति से अपने स्थान को छोड़कर इधर-उधर भागने वाले तीन लोक के प्राणियों द्वारा स्वीकृत 
मार्ग जिससे छोड़ दिया गया है ऐसे बज्च के (किम्मूता असी) कैसे ये-सम्यग्दुष्टि (स्वयम्‌-स्वेन आत्सना) 
अपने द्वारा (स्वं-आत्मानसम्‌) अपने को (जानन्तः:-निश्चिस्वन्त:) जानने-निश्तय करने वाले (कीदृक्ष-स्वस्‌) 
कैसी आत्मा को (अवध्येत्यादि:-अवध्यः न केनापि हन्तुं शक्यते शाश्वत इत्यथं: स चासो बोधश्च स एथ 


( १८८ ) 


थपुः: शरीर यस्य तम्‌) किसी के द्वारा भी हनन करने के योग्य नहीं अर्थात्‌ अविनाशी बोध ही जिसका 
एकमात्र शरीर है ऐसी आत्मा को (कि कृत्वा) क्‍या करके (विहाय-त्यक्त्वा) छोड़ करके (कान) किसको 
(सर्वाम-समस्ताम्‌) समस्त (इहलोकादिभवासृ) इस लोक आदि में उत्पन्न होने वाली (एव-निश्लितस) 
निश्चित (शद्भु-पराशद्धाम्‌) पर की आश ड्भा को (कया) किससे (नीत्यादि:-निसगेंण-स्वभावेन निर्भेवतया- 
साध्वसा भावता तया) तैसगिक निर्भीकता से। - 
भावार्थ--जिस वज्र की भयद्भुर आवाज को सुनकर तीन लोक के प्राणी भयभीत हो अपनी रक्षा 
के हेतु मार्ग को छोड़कर इधर-उधर छिपने का प्रयत्न करते हैं उसी आवाज को सुनते हुए भी सम्यम्दृष्टि 
जीव अपने स्वरूप से जरा भी विचलित नहीं होते हैं का रण कि उन्हें अपने आत्मस्वरूप की अविनव्व रता- 
नित्यता पर पूर्ण भरोसा है। वे जानते हैं--मैं अमू्े, ज्ञानस्वरूप, अखण्ड चैतन्य का पिण्ड हूँ । अजर-अमर 
हूँ। निरामय और निभेर हूँ | अतएव इस वज्ञपात से मेरी आत्मा का कुछ भी बिगाड़ होना सम्भव नहीं 
है । हाँ, यह शरीर जड़ विनद्वर है। अतएवं इसका विनाश हो सकता है इसके विनाश से मेरा कुछ 
बनता-बिड़ता भी नहीं है अतएव मैं तो पूर्ण निइशंक हूँ, निर्भय हूँ यही मेरा स्वभाव है। 
(अथ भयसप्तक निवारणाय् शानिन: इहलोक परलोक भयमुत्त्रस्यति) अब सात प्रकार के भयों 
का निवारण कररने के हेतु ज्ञानी के इस लोक और परलोक के भय का निरसन करते हैं-- 
लोकः शाइवत एक एब सकलव्यक्तो विविक्तात्मन 
दिचल्लोक॑ स्वयसेव केवलसय यल्लोकयत्येकक: । 
लोको5यं न तवापरस्तदपरस्तस्थास्ति तद्भीः कुतो 
निइशइःकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२३॥ 
अन्वयार्थ-- (विविक्तात्मनः) शरीरादि पर पदार्थों से सर्वथा पृथक्‌ आत्मा का (सकलब्यबतः) सर्व 
काल में पृथक्‌ दिखाई देने वाला (एष:) यह (शाश्बतः) नित्य स्थाई (लोक:) लोक जगत्‌ (चिन्मयलोकः) 
चित्स्वरूप (एकः) अद्वितीय (अस्ति) है। (यम) जिस (लोकम्‌) लोक को (अयम्‌) यह (एककः) एक 
अद्वितीय (चित्‌) आत्मा (केवलम्‌) सिर्फ (स्वयमेव) स्वत: ही-अपने आप ही (लोकयति) देखता है (हे 
जशानिन्‌) हे ज्ञानी (तब) तुम्हारा (अयभ्‌) यह चेतन्यमय (लोकः) लोक (अस्ति) है (अपर:) इस चेतन्य- 
स्वरूप लोक से भिन्न (लोकः) लोक (तब न) तेरा नहीं (अस्ति) है (तरथ) उस आत्मा के (तज्ीः) उस 
चैतन्य लोक से भिन्न लोक से भय (कुत:) कंसे (स्यात्‌) हो सकता है (न कुतोध्पोत्यर्थ:) अर्थात्‌ किसी तरह 
से भी नहीं। (सः) वह ज्ञानी (सतत) निरन्तर (स्वयस्‌) स्वभाव से (निश्शडू:) निएशड्भू निर्भग (सम) 
होता हुआ (सदा) निरन्तर (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (विन्दति) अनुभव करता है। 
स० टो०-- (एष शास्त्रादिना प्रसिद्धः) यह शास्त्र आदि से प्रसिद्ध (लोक:-शेणिघनप्रधयरुपस्त्रि- 
लोक:) श्रेणिधन प्रचयरूप तीन लोक (शाश्वतः-निश्चितः) नित्य (अर्ति) है (इतीश्वरकतुत्व॑ं निररतम्‌-अबि- 
नाशित्वं च सूचितम्‌) इस कथन से इश्वर कर्तुत्व-लोक का बनाने वाला ईदवर है--का खण्डन हो जाता 


( १८६ ) 
है और लोक का अविनाशीपन भी सूचित होता है अर्थात्‌ लोक अनादिनिधन है यह सिद्ध होता है। 
(एक:-अद्वितोयः) एक अद्वितीय (अस्ति) है (इस्यनैन ब्रह्मण: प्रतिलोमामेकब्रह्माण्ड प्रतिपादनं-प्रत्याव्या- 
तम्‌) इससे ब्रह्मा के प्रतिलोम अनेक ब्रह्माण्डों का प्रतिपादत खण्डित होता है (बिविक्तात्मन:-सर्वेशस्य ) 
सर्वज्ञ के (सकलब्यक्तः-ससस्तोबिशदः) सब का सब विशद-स्पष्ट है (इत्यनेन तस्य गहनत्वसपास्तस) इस 
कथन से उस लोक को गहनता-अज्ञेयता का खण्डन हो जाता है अर्थात्‌ यह लोक किसी के ज्ञान का विषय 
नहीं है इसका खण्डन सामने आ जाता है। (अयं-खित्‌-ज्ञानम्‌) यह चैतन्यमय ज्ञान (स्वयमेब-स्थसावादेज ) 
स्वभाव से ही (यम) जिन (प्रसिद्ध लोकं-भुवनत्रयम्‌) प्रसिद्ध तीनों लोकों को (केवलं-परम्‌) पर (लोक- 
यति-पश्यति) देखता है। (कीदक्ष: ?) कंसा (एककः-शरीरदार दरकागाराहारादि निरपेक्ष: एक-एवं, अय॑- 
प्रत्यक्ष: चराचररूपो लोक:-लोकवासोी जन:, ब्रिलोको वा इहलोक इत्यर्थ:) शरीर, स्त्री, पुत्र, गृह, आहार 
आदि से निरपेक्ष अद्वितीय यह प्रत्यक्ष चराचर-जंगमस्थावर रूप लोक, लोकवासी-मनुष्य जन अथवा 
तीन लोक ही इह लोक कहा जाता है (अपरः त्वत्तोभिन्‍्तः) तुम से भिन्न (तब-ले) तुम्हारा (न भवेत) 
नहीं हो सकता है (तदपरः-तस्मादिहुलोफादपरः: परलोकः) उक्त इह लोक से भिन्न परलोक (तस्प- 
आत्मनः) उस आत्मा के (नास्ति) नहीं है (तद्भी:-साभ्यामिह परलोकाभ्याम्‌-भी:-भयम्‌) उन दोनों से 
अर्थात्‌ इहलोक और परलोक से भय (कुतः-कस्मात्‌) कंसे हो सकता है अर्थात्‌ (न कुतो5पि) कंसे भी नहीं 
(तयोरात्मनों भिन्‍नत्वस्यापनात्‌) क्योंकि उन दोनों--इहलोक और परलोक को आत्मा से सर्वथा भिन्न 
कहा गया है (स शानी) वह शानी (सदा-नित्यम्‌) सर्वथा (स्वयं-स्वरूपेण) स्वरूप से (सहजं-स्वाभावि- 
कस) स्वाभाविक (शालं-बोधम्‌) ज्ञान-बोध को (विन्दर्ति-जानाति) जानता है (सततं-निरन्तरम्‌) निरन्तर- 
हमेशा (निश्श डूः-इहपरलोक भयशजूतरहितः) निरशू--अर्थात्‌ इहलोक और परलोक के भय की शद्भू 
से रहित होता है (इति सयदृयस्य श्ानिनों निरासः) इस तरह से ज्ञानो के इहलोक और परलोक के भय 
का निराकरण होता है। 
सावा्--जश्ञानी विचार करता है कि मेरा लोक तो चेतन्यमय है। इससे भिन्न लोक तो मेरा नहीं 
है। जो मेरा लोक है उसमें ज्ञान हो ज्ञान भरा हुआ है। उसमें भय के लिए जरा-सा भी स्थान नहीं है। 
अतणएव मैं तो निर्भय हो अपने ज्ञानलोक में ही विचरण करूँगा। ज्ञान से भिन्न लोक के साथ मेरा कोई 
सम्बन्ध भी नहीं है अतएव मैं उससे क्‍यों डरूँ । इस तरह से ज्ञानी के इस लोक और परलोक का भय 
नहीं होता है । 

(अथ वेदनाभय्य बध्नाति) अब वेदना के भय का निषेध करते हैं-- 

एघेकव हि वेदना यदचलं ज्ञान स्वयं बेचते 

निर्मेदोदित वेद्वेदकबलादेक॑ सदाइनाकुले: । 

नैवान्यागतबेदनंब हि भवेत्तद्भीः कुतो शानिनों 

विश्वाइकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदाविन्दति ॥२४॥ 


( १९०”) 

अन्वयार्थ--(अनाकुले)) आकुलता रहित ज्ञानी सम्यर्दृष्टि पुरुषों द्वारा (सबा) सर्वदा-हमेशा 
(निर्भेवोवितवेशवेदक बलात्‌) अभिन्नरूप से उदय को प्राप्त हुए वेद्य वेदक के बल से (यत्‌) जो (एकम) 
एक-अद्वितीय (अचलसू) अचल-अविनाशी (ज्ञानस) ज्ञान (स्वयस्‌) स्वभाव से (बेचते) वेदा जाता है 
अर्थात्‌ अनुभवन किया जाता है (हि) निश्चय से (एवा) यह (एका) एक (एव) ही (बेदना) वेदना- 
ज्ञान वेदना (अस्ति) है। (अन्या) इससे भिन्न दूसरी (आगत बेदना) पुद्गलादि परद्रव्य से प्राप्त हुई 
वेदना (एवं) नियम से (न) नहीं (अस्ति) है। (हि) निश्चय से (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (तद्भी:) उस अन्या- 
गत वेदना का भय (कत:) कैसे (सवेत्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (न कतो5पि) क॑ंसे भी नहीं । अतएव (सः) 
वह ज्ञानी (निश्शद्धू: सन्‌) निदशदध-निर्भय होता हुआ (एव) ही (सततम्) सदा-निरन्तर (सहजम्‌) स्वा- 
भाबिक (ज्ञानम) ज्ञान को (एव) ही (सदा) हमेशा (स्वयस्‌) स्वभाव से (विन्दलि) वेदन करता है । 
अनुभवन करता है। 

सं० टीका -- (यत्‌-प्रसिद्धछू) जो प्रसिद्ध (शानस्) ज्ञान (स्वयम) स्वयम्‌ स्वभाव से (वबेश्यते- 
ज्ञायते) जाना जाता है (कः?) किनसे ? (अनाकूले:-आकुलतारहिते:-ज्ञानिभि:) आकुलता रहित 
ज्ञानियों से (एबा-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (एका-अद्वितोया) अद्वितीय (वेदना-वेश्वते-ज्ायले-आत्मा-अनया इति 
बेवना आत्मानुभवं एव नान्‍्या) वेदना--जिसके द्वारा आत्मा जाना जाता है अर्थात्‌ आत्मा का अनुभव 
होता है वही वेदना कहाती है अन्य नहीं । (किम्प्तम्‌) कैसा ज्ञान (अचलम्‌-निश्चलम्‌) निश्चल-अविनाशी 
(पुमः-कीवृक्षम्‌ ?) फिर कैसा (एकं-ब्रव्यापंणात्‌) द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से एक अद्वितीय- (तत्कुतः) 
वह कैसे (निरित्यादि:-वेहते ज्ञायते इति वेदां-स्वरूपं वेदयतोति वेदक:-आत्माहन्द्र:, निर्भेदेन यो वेश: स एव 
वदक:-इत्येकत्वेन उदितो-उदयं प्राप्तो वेशवेदको तयोबल तस्सात्‌) जो जाना जाय बह वेद्य -और जो 
जाने वह वेदक अर्थात्‌ आत्मा, वेद्य और वेदक में अभेद सम्बन्ध होने से जो वेद्य है वही वेदक है अतएब 
एकत्वरूप से उदय को प्राप्त हुए वेद्य वेदक के बल से (हि-स्फुटम्‌) निश्चय से-- स्फूट-स्पष्टरूप से (अन्या- 
आत्मन: सकाशात्‌) आत्मा के सम्बन्ध से भिन्न (एब-निश्चयेन) एव-निश्चय से (आगतवेदना-पुद्गलादा- 
गतबेदला रोगः) पुदूगल से आई हुई वेदना--अर्थात्‌ रोग (न भवेत्‌ आत्मनोभिन्नत्वादेव) नहीं हो सकता 
हैक्योंकि वह आत्मा से बिलकुल ही जुदा है (ज्ञानिन:-पुंसः) ज्ञानी पुरुष के (तड्ी:-बेदनाभयम्‌) वेदना- 
भंय (कुत:) कहां से हो सकता है (न कुतो5पषि) अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं (तु्मंंचरणं-पूर्वंबत्‌) चौथा चरण 
का अर्थ पहले के समान जानना चाहिए। 

भावाय -व्यवहार दुष्टि से वेदना का अर्थ पुण्य और पाप कर्म के उदय से प्राप्त हुई भोगोपभोग 
की सामग्री के निमित्त से सुख और दुःख का भोगना-अनुभव करना है। परन्तु निश्चय दृष्टि से वेदना का 
अर्थ आत्मस्वरूप का अनुभव करना है! यहां निश्चय दृष्टि की मुख्यता से वेदना का अर्थ आत्मस्वरूप 
का वेदन करना ही विवक्षित है क्योंकि सम्यर्दृष्टि स्वभाववेदी ही होता है परभाववेदी नहीं । अतः 
सम्यब्दृष्टि आत्मज्ञानी के परपदार्थों के निमित्त से होने वाली सुख-दुःखरूप वेदना का भय नहीं होता है 


(१९१ ) 
क्योंकि वह ज्ञान स्वभाव से नित्य मिराकुल है। 
(अथात्राणभयं निरस्यति) अब अत्राण भय का निरसन करते हैं-- 
यत्सन्नाशमुपेति तन्न नियतं व्यक्तेतिवस्तुस्थितिः 
ज्ञानं सत्स्वयमेव तत्किल ततस्त्रातं॑ किमस्यापरे: । 
श्रस्यात्राराभतो न किज्चन भवेत्तड्ीः कुतो शाबिनो 
निइशंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सवा विन्दति ॥२४॥ 


अन्वयार्थ--(यत्‌) जो वस्तु (सत्‌) सत्‌-उत्पाद व्यय और भ्ौव्ययुक्त (अस्ति) है। (तत्‌) वह 
वस्तु (नियतम्‌) नियम से (नाशम) नाश को (न) नहीं (उपेति) प्राप्त करती (इति) ऐसी (बस्तु- 
स्थितिः) पदार्थ की मर्यादा (व्यक्ता) स्पष्ट है (तत्‌) वह (शानम्‌) ज्ञान (स्वयस्‌) स्वभाव से (एव) ही 
(सत्‌) सत्‌-सत्तात्मक वस्तु है (ततः) तिस कारण से (अस्य) इस सत्स्वरूप ज्ञान का (अपरे:) दूसरों के 
द्वारा (त्रातम्‌) रक्षण (किम्‌) क्‍या है अर्थात्‌ कुछ भी नहीं है। (अतः) इसलिए (अस्य) इस ज्ञान का 
(किल) निश्चय से (किज्चन) किड्चित-जरा सा (अब्राणम्‌) अरक्षण-विनाश (न) नहीं (भबेत्‌) हो 
सकता है (तत्‌) तिस कारण से (तड्ीः) ज्ञान की अरक्षा का भय (ज्ञानिम:) ज्ञानवान्‌ सम्यर्दृष्टि के 
(कुतः) कैसे-कहां से (भवेत्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (कुतोषषि न) कहीं से भी महीं। (सः) वह ज्ञानी 
(सततम्‌) निरन्तर (निश्शद्भ: सन) निर्भय होता हुआ (स्थयम्‌) स्वयूम से (सदा) सव्वेदा-हमेशा 
(सहजभ्‌) सहज (ज्ञानम) ज्ञान को (विन्दति) वेदन-अनुभवन करता है। 

सं० टीका -(हति-अमुनाप्रकारेण) इस प्रकार से (वस्तुस्थिति:-बस्तुव्यवस्था) वस्तु व्यवस्था-- 
पदाथथे की मर्यादा (व्यक्ता-स्पष्टा) स्पष्ट (अस्ति) है (इति किम) इति-यह-किम्‌-कंसे (यत्‌-वस्तु सत्‌- 
द्रव्यरूपेण सत्ताप्रतिबद्धमू, तत्‌-बस्तु) जो वस्तु-सत्-द्रव्यरूप से सत्ता से युक्त है वह वस्तु (नियतम- 
निश्चितम्‌) निश्चितरूप से (नाशं-विनाशम्‌) विनाश को (न उपंति-न प्राप्नोति) नहीं प्राप्त करती 
है (दृव्यापंणया बस्तुनों नित्यत्वाभ्युपगमात्‌) क्योंकि द्रव्याथिक नय की विवक्षा से वस्तु को नित्य 
स्वीकार किया गया है। (प्रसिद्ध ज्ञानम्‌) प्रसिद्ध ज्ञान (स्वयमेव-स्वरूपतएव-स्वस्वरूपचतुष्टयापक्षयथ न तु 
परचतुष्टयापेक्षया) स्वरूप से ही अर्थात्‌ अपने स्वरूप चतुष्टय की अपेक्षा से ही पर के स्वरूप के चतुष्टय 
की अपेक्षा से नहीं (सत्‌-सत्स्थरूपम्‌-विद्यमानस्‌) सत्‌ स्वरूप अर्थात्‌ विद्यमान (किल-अहो) अहो (तत:- 
स्वकूपेणास्तित्वात्‌) अपने स्वरूप से विद्यमान रहने के कारण (अपरंः कोक्षेयक कुस्तमुद्गराश्वगज 
पदाति स्वजनादिभि: पुद्गलपर्याये:) पुदूगल स्वरूप तलबार, भाला, मुद्गर, घोड़ा, हाथी, पैदल चलने 
वाले तथा कुदुम्बी आदियों से (अस्थ-ज्ञानस्थ) इस ज्ञान का (किम) क्‍या (ब्रातसू-त्राणम्‌) त्राण (कि 
रक्षणम्‌ -न किमापोत्य्थ:) क्या रक्षण अर्थात्‌ कुछ भी नहीं। (अतः-कारणात्‌) इस कारण से (अस्यशा- 
तत्य) इस श्ञान का (किड्चन-किमपि) कुछ भी (अल्ाज-कुतोईपि रक्षणं न भबेत्‌) अन्राण-अ रक्षण-विनाश 


( १९२ ) 
कहीं से भी नहीं हो सकता है। (शानिनः) ज्ञानी के (तद्भो:-अत्राणभयम्‌) अन्राण-अरक्षा का भय (कुतः) 
कहां से हो सकता है (न कुतो5पि) अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं । (शेष पूर्वंबत्‌) शेष पहले के समान समझना 
चाहिए। 
भावाये -जो पदार्थ सत्स्वरूप-उत्पादव्यय और श्रौव्य से सहित है। उसका द्रव्यतः कभी नाश नहीं 
होता है । उत्पाद - नवीन पर्याय की उत्पत्ति तथा व्यय-पूर्व पर्याय का विनाश अवश्य ही होता है क्योंकि 
यह वस्तु का स्वभाव है । कूटस्थ नित्य कोई वस्तु नहीं है। ज्ञान भी वस्तु है। अतएवं वह भी सत्तात्मक 
है। जो सत्ता स्वरूप है उसका विनाश सर्वथा असम्भव है। ऐसी स्थिति में ज्ञान के अन्नाण की आशंका 
होना अस्वाभाविक है अतएव सम्यर्दृष्टि के अन्नाण-अरक्षा का भय स्वभाव से नहीं होता है, क्योंकि 
ज्ञानी अपने को ज्ञानस्वरूपी जानता है। 
(अथास्यागृप्तिभयं गोपयति) अब ज्ञानी के अगुप्ति भय का अभाव दिखाते हैं-- 
स्‍्वं रूप॑ किल वस्तुनो$स्ति परमागुप्तिः स्वरूपेण य- 
उछक्तः को5पि परः प्रवेष्दुमकृत ज्ञानं स्वरूपठझच नुः । 
प्रस्यागुप्तिरतो न काचन भवेत्तद्री: कुतो शानिनों 
मिहशइकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२६॥ 


अन्वयार्थं-- (किल) निश्चय से आगमानुसार (बस्तुनः) वस्तु-पदार्थ का (स्थम्‌) अपना (रूपम्‌) 
स्वरूप (परसा) सर्वोपरि-सर्वोत्तम (ग्रुप्ति:) गुप्ति सुरक्षा (अस्ति) है। (यत्‌) कारण कि (स्वरूपे) 
आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान में (परः) दूसरा-पुदूगल आदि (को5पि) कोई भी पदार्थ (प्रवेष्दुं) प्रवेश करने 
में (शक्तः) समर्थ (न) नहीं (स्थात्‌) हो सकता। (नुः) आत्मा का (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अक्ृतम्‌) स्वाभाविक 
(स्वरूपम्‌) स्वरूप (अस्ति) है (अतः) इसलिए (अस्य) इस ज्ञानी के (काचन) कोई (अगुप्तिः) अरक्षा 
(न) नहीं (अल्ति) है अतएव (ज्ञानिनः) ज्ञानी सम्यन्दृष्टि के (हड्ोः) अरक्षा अगुप्ति का भय (कुतः) 
कैसे-कहाँ से (भवेत्‌) हो सकता है ? अर्थात्‌ कहीं से मी नहीं। (सः) वह ज्ञानी (सततम्‌) निरन्तर 
(मिश्शजू:) निएशद्धू (सन्‌) होता हुआ (सवा) स्वेदा (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (विन्दति) 
प्राप्त करता है अर्थात्‌ ज्ञान में ही लीन रहता है । 

सं० टी०-- (किल-हत्यागमोक्तो) किल-यह अव्यय आगमोक्ति में आया है अर्थात्‌ आगरम के 
कथनानुसार (बस्तुनः-आत्मावि द्रव्यस्थ) वस्तु-आत्मा आदि-द्रव्य का (यत्‌) जो (स्थम्‌-आत्मीयम्‌) स्व- 
कीय अपना (रूपम्‌-स्वरूपम्‌) स्वरूप (अस्ति-विद्यते) है (सा-परमा) वह श्रेष्ठ (निस्सीमा) सीमा रहित 
अर्थात्‌ अनन्त (गुप्तिः-गोपनम्‌-स्वरूपास्तरेणगोपनाभावात्‌ ) गुप्ति है क्योंकि स्वरूपान्तर से किसी वस्तु की 
सुरक्षा सम्भव नहीं है। (को5पि-कश्चिदपि) कोई भो (परः पुवृगलादि:) पर-पुदूगल आदि परपदार्थ 
(प्रवेष्टुम-शानस्वरुपे प्रवेश कर्तुम्‌) जञानस्वरूप में प्रवेश करने के लिए (शक्तः-समर्थ:) समर्थ है (अपि लु 


( १९३ ) 
ने समर्थः) किन्तु समर्थ नहीं है। (स्यरूपे स्वरूपान्तरस्थ प्रवेशाभावात्‌) क्योंकि स्वरूप में अन्य स्वरूप का 
प्रवेश नहीं होता है। (अ-पुनः:) और (शानस्‌) ज्ञान (नुःआत्मन:) आत्मा का (अकृतभ्‌-स्वाभाविकं-) 
स्वाभाविक अनादिनिधन (स्वरूपं-स्वभाव:) स्वभाव है। (स्वरूप हेघा-कृतमकृतं ल) स्वरूप दो प्रकार 
का है--एक कृत और एक अक्ृत (कृत॑-तावल्मति ज्ञानादि स्वरूपसात्मन: दण्डी देवदत्त इत्यादिवत्‌-पुद्‌ग- 
लादिमिः क्रियमाणत्वात्‌) कृत बनावटी तो मतिज्ञान आदि स्वरूप है क्योंकि वह आत्मा में पुद्गलादि के 
द्वारा किया जाता है जैसे दण्ड के सम्बन्ध से देवदत्त को दण्डी कहा जाता है इत्यादि लोक व्यवहार की 
तरह । (अक्ृतं-सानसामान्यम) और अक्ृत-नैसगिक-स्वभाव आत्मा का ज्ञान सामान्‍य है! (अग्नेरौष्ण्य॑ 
थे) और अग्नि का स्वाभाविक स्वभाव डष्णता | (अतः-कारणात्‌) इस कारण से (अस्य आत्मन:) इस 
आत्मा के (काचन-का$पि) कोई भी (निविष्ठा था) अथवा विदिष्ट (अगुप्ति:-अगोपनम्‌) अगुप्ति- 
असुरक्षा (न भवेत्‌) नहीं हो सकती (तब्गोपकस्य चिद्भावात्‌) क्योंकि आत्मा का रक्षक चिदृभाव-ज्ञान 
है (वज्धी:-तस्या अगुप्ले: भी: भयम्‌) उसके अगुप्ति का भय (क्ुतः) कहाँ से हो सकता है (न कृतो5पि) 
अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं। (शेषं पूर्बबत्‌) बाकी के पदों का अर्थ पूर्व के समान लगा लेना चाहिए। 
भावार्थ - आत्मा के ज्ञान स्वभाव में किसी का प्रवेश नहीं है चाहे वह कृत्रिम-कमंकृत हो और चाहे 
अक्ृत्रिम-स्वाभाविक हो। वस्तुतः स्वभाव तो परनिरपेक्ष हो होता है क्योंकि वह वस्तुगत धर्म है लेकिन 
टीकाकार ने परोप।धिजन्य मतिज्ञानादि को कृत्रिम स्वभाव स्वीकार किया है उसका कारण व्यवहार दृष्टि 
ही है निश्चयदृष्टि नहीं। निश्चयदृष्टि में तो अभेद ही है ओर जो अभेद स्वरूप है वही वास्तविक स्वभाव है 
उसमें अन्य का परमाणु के प्रमाण भी प्रवेश नहीं है न था और न होगा यही वस्तु की वस्तुता है। अतः ज्ञानी 
अपने विषय में पूर्णपेण नि:शद्भधु ही है उसे अग्रुप्ति की जरा-सी भी अशड्ुछा नहीं है। इस प्रकार से 
सम्यग्दृष्टि ज्ञानी के अगुप्ति भय भी नहीं होता है। 
(अथ ज्ञानिनों भमरण भयं हरति) अब ज्ञानी के मरण के भय का परिहार करते हैं-- 

प्राणोष्छेदमुदाहरन्ति मररणं प्राणाः: किलास्यात्मनों 

ज्ञान तत्स्वयमेत शास्वततया नोश्छियते जातुचित्‌ । 

तस्यातों मररणं न किड्चन भवेतसतदुभोः कुतो शञानिनो 

नलिइशइहकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सवा विन्दति ॥२७॥ 


अन्यया्थ-- (प्राणोच्छेदम्‌) हर्द्रिय आदि प्राणों के उच्छेद-विनाश को लोग (मरणम्‌) मरण (उदा- 
हरन्ति) कहते हैं (किल) निश्चय से (अस्थ इस (आत्मनः) आत्मा का (प्राणा:) प्राण (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अस्ति) 
है (तत्‌) वह ज्ञान (स्वयसेब) स्वभाव से ही (शाश्वततया) शाइवत-नित्य होने के कारण (जातुचित्‌) कभी 
(गोब्छिन्वते) नहीं नष्ट होता है (अतः) इसलिए (तस्य) उस आत्मा का (किड्चन) कोई (मरणम्‌) मरण (न) 
नहीं (भवेत्‌। होता है अतएवं (ज्ालिनः) ज्ञानी के (तद्भो:) उस मरण का भय ।कुतः) कहाँ से (भबेत्‌) हो 
सकता है (कुतो5पि न) अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं। (सः) वह ज्ञानी (सततस्र) निरन्तर (निश्शद्भू:) निशशख्ू: 


( १६९४ ) 


(सन्‌) होता हुआ (सदा) हमेशा (सहजम्‌) स्वाभाविक (शानम्‌) ज्ञान का (बिन्दति) अनुभव करता है। 
सं० टीका - (प्राणोच्छेदं-पंचेन्द्रिय मनोवत्ननकायोच्छवासायलंक्षणां-उच्छेदं-बिनाशम्‌) पांच इन्द्रिय 
प्राण और मनोबल, वचनबल तथा कायबल रूप तीन बलप्राण आयु ओऔ श्वासोच्छवास स्वरूप प्राणों के 
विनाश को (मरणम्‌-पञ्च॒त्वम्‌) मरण (उदाहरन्ति-प्रतिपादयन्ति-पुर्ववुद्धा: आवालगोपालादयश्च) पुराने 
बूढ़े और बालगोपाल आदि सभी कहते हैं (अस्यात्मन:-चिद्रपस्प) इस चेतन्य स्वरूप आत्मा के (किल- 
निश्चितम) निश्चय से (सत्तादिप्राणत्रयाहारकः किलशब्दः) यह किल शब्द सत्ता अवबोध आदि तीनों 
प्राणों को सूचित करता है (शानं-बोधः) ज्ञान-बोध (प्राणा:-असब:) प्राण (तत्‌ ज्ञानम) वह ज्ञान 
(स्वयमेव-स्वरूपेणंब) स्वरूप से ही (जातुचित्‌-कदाचिदर्षि-कालब्रयेषपि) कभी भी अर्थात्‌ तोन काल में 
भो (नोच्छिद्यते-नोच्छेदं याति-ब्रव्पापंणया न विनश्यन्तोत्ययं:) अर्थात्‌ द्रव्याथिक नय की विवक्षा से नहीं 
नष्ट होते हैं (कया-) किससे- (शाश्वतततया-नित्यत्वात्‌) नित्य होने से (अतः-कारणात्‌) इस कारण से 
(तस्थ-आत्मन:) उस आत्मा के (किड्चन-किसपि) कोई भी (मरणं-प्राणोच्छेदम्‌) मरण-प्राणों का विनाश 
(न भवेत्‌) नहीं होता है (ज्ञान लक्षणानां प्राणानामुच्छेदाभाबात्‌ ) क्योंकि ज्ञान स्वरूप प्राणों का विनाश 
नहीं होता है (ज्ञानिन:-पुंसः) ज्ञानी पुरुष के (तद्भी:-मसरणभयम्‌) मरण का भय (कुतः) कहाँ से हो (न 
कुतो5षि) अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं (शेष पूर्बंबत्‌) बाकी के पदों का अर्थ पहले के समान समझना चाहिए। 
भावाथं--व्यवहा रीजन इन्द्रिय आदि प्राणों के वियोग को मरण कहते हैं पर इन्द्रिय आदि प्राण- 
आत्मा के न होकर पुद्गल के हैं क्योंकि उनकी रचना पुद्गलकृत है अतएव वे जड़ हैं अचेतन हैं विनश्वर 
हैं। और आत्मा के प्राण ज्ञान स्वरूप हैं जो नित्य हैं चेतनामय हैं ओर अनादनसन्त हैं। यह निश्चय दृष्टि है 
जो यथार्थ वस्तुतल को स्पर्श करती है। इस दृष्टि से आत्मा का मरण सर्वेथा असम्भव ही है अतएव ज्ञानी 
को मरण का भय नहीं होता है क्योंकि वह चेतना के स्तर पर खड़ा है। अत: वह तो निर्भय रहता हुआ ही 
अपने स्वभावभूत ज्ञान में निमग्न रहता है इस तरह से ज्ञानी के मरण का भय भी नहीं है ॥२७॥ 
(अथाकस्सिकशय कुन्थति) अब आकस्मिक भय का निषेध करते हैं-- 
एक शञानसनाहनंतसचलं सिद्ध किलेतत्स्वतो- 
यावत्तावदिदं सदेव हि भवेश्ञात्र द्वितीयोदयः । 
तन्नाकस्मिकमत्र किऊचन सवेत्तदूसी: कुतो शामिन- 
विदशकू: सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२८॥ 
अन्वयार्थ - (एतत्‌) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (एकम्‌) एक (अनाशनन्तम्‌) अनादि और अनन्त (अचलम) 
अचल (स्वतः) स्वभाव से (सिद्धम) सिद्ध (अस्ति) है। (किल) निश्चय से (इदम्‌) यह ज्ञान (याजत्‌) 
जब तक (अस्ति) है (वाबत्‌) तब तक (इम्‌) यह ज्ञान (सेब) सदा वही (अस्ति) है। (हि) निश्चय 
से (अब्न) इस ज्ञान से (द्वितोयोदयः) द्वितीय पदार्थ का उदय (न) नहीं (भबेत्‌) हो सकता है। (तब) 
तिस कारण से (अत्र) इस ज्ञान में (आकस्मिकम्‌) अकस्मात्‌ होने वाला (किजूचन) कुछ (न) नहीं 


( १६९५ ) 
(भबेत्‌) हो सकता है अत्तएव (ज्ञॉनिन:) ज्ञानी के (तदृभीः:) अकस्मात्‌ भय (कत:) कहाँ से (भबेत) हो 
सकता है अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं। इसलिए (सः) वह ज्ञानी (सत्ततमृ) हमेशा (निश्शजू:) निश्श डू- 
निर्भय (सन्‌) होता हुआ (स्वयस््‌) स्वभाव से (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (सदा) हमेशा 
(बिन्दति) अनुभव में लाता है। 


सं० टी० - (किल इत्यागमोक्‍्तौ) किल यह अव्यय आगम के कथन में आया है अर्थात्‌ आगम के 
कहे अनुसार (यावत्पर्यन्तम्‌) जब तक (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) यह-प्रसिद्ध (एकं-कर्मादिद्ठितीयरहितस्‌) कर्म आदि 
दूसरे पदार्थ से शून्य (ज्ञानं-बोध:) ज्ञान (स्वत:-स्वभावेन) स्वभाव से (सिद्धम्‌-निष्पन्नस्‌-कृतकृत्यं थ) सिद्ध- 
निष्यन्न ओर इझृतक्ृत्य (किम्म्तस्‌) कसा (अनाछनन्तम्‌-उत्पत्तिविनाशरहितम्‌) उत्पत्ति और विनाश से 
रहित (अचलम्‌-अक्षो भ्यम्‌) निश्चल अर्थात्‌ क्षोभ रहित (हि-स्फुटम्‌) स्फुटरूप से है (तावत्पयंन्तभ) तब तक 
(इदं-शानम्‌) यह ज्ञान (सदैब-अधिच्छिस्नम्‌) विच्छेद रहित अर्थात्‌ सर्वदा (भवेत्‌) है। (अत्न-श्ञाने) इस 
ज्ञान में (द्वितोयोदय:-सहसा द्वितोयस्य द्रव्यभवनायतनाहिदर्शनादि पोद्गलिकस्थोदयः) अकस्मात्‌-अचानक 
अतकितोपनत किसी दूसरे पौद्गलिक द्रव्य, क्षेत्र और सर्प दर्शन आदि का उदय (न) नहीं (भबेत्‌) हो 
सकता है (तत्‌-तस्मात्‌ कारणात्‌) तिस कारण से (अल्न-आत्सनि) इस ज्ञानस्वरूप आत्मा में (किचस- 
किमपि) कुछ भी-कोई भी (आकस्सिकं-अकस्मात्सहसा भवम्‌-आकस्मिकम्‌) आकस्मिक-सहसा होने वाला 
(भयम्‌) भय (न) नहीं भवेत्‌) होता है (ज्ञानिन:-पुंस:) ज्ञानी पुरुष के (तद्सी:-तस्य-आकस्सिकस्य भो: 
भयस्‌) उस आकस्मिक का भय (क्ुतः-) कहाँ से हो सकता है (न कुतोषि) अर्थात्‌ कहीं से भी नहीं। (सः- 
ज्ञानी) वह ज्ञानी (निश्शडू:-सप्तभयशंकारहितः) सातों भयों की शद्भा से रहित (सन्‌) होता हुआ .सत- 
तम्‌-नित्यम्‌) हमेशा (सहजम्‌-स्थाभाविकस्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (सवा-नित्यमू) नित्य-निरन्तर 
(बिन्दति-जानाति) जानता है अर्थात्‌ ज्ञानमय रहता है। (इति ज्ञानिन:,) इस प्रकार से ज्ञानी के (इह 
परलोक वेदना5त्नाणामुप्तिसरणाकस्मिकयसप्तकाभावात्‌-सदा निर्जरेब) इहलोक भय, परलोक भय, 
बेदना भय, अन्राणभय, अगुप्तिभय, मरणभय और आकस्मिकभय ये सात भय न होने से सवंदा कर्मों की 
निर्जरा ही होतो है ॥२८॥ 


भाव।र्थ - जो आज तक न तो देखने में आया न सुनने में आया और न अनुभव ही में आया ऐसा 
विलक्षण भय ही आकस्मिक भय कहा जाता है। यह आकस्मिक भय एक मात्र पुद्गलकृत ही होता है 
और पुदूगल का एक अणु भी आत्मा में नहीं आ सकता है ऐसा निष्कम्प-अचल सुदृढ़ श्रद्धान सम्यर्दृष्टि 
के होता ही है। अतएव ज्ञानी सम्यग्दुष्टि आकस्मिक भय से भी शून्य ही रहता है। शरीर के स्तर पर 
सभी प्रकार के भय रहते हैं चाहे कोई भी हो। क्योंकि वह नाशवान है परन्तु चेतना के स्तर पर कोई 
भय हो हो नहीं सकता । ज्ञानी चेतना के स्तर पर खड़ा है। अतः सातों भयों का अभाव सर्वेथा सम्यग्‌- 
दृष्टि के स्वभाव ही से सिद्ध है। 


( १९६ ) 
(अथ सम्यरवृष्टेनिजराप्रकारं प्रणीते-प्रणणति) अब सम्यरदृष्टि के निजेरा का प्रंकार-क्रम-प्रकट 
करते हैं-- 
टऊकोरकीर्रस्वरसनिचित: . ज्ञानसर्वस्वमाजः 
सम्यस्हृष्टेयं दिहु सकल घ्नग्ति लक्ष्मारिण कर्स । 
तत्तस्यास्मिन्युनरपि मनाश्कर्मरशों नास्तिबन्धः 
पूर्वोषात्त तबनुभवतो निश्चित निज रब ॥२६॥। 
अन्वयाथे-- (यत्‌) जिस कारण से (टंकोत्कोर्णस्वरस निश्चित ज्ञान सर्वस्व भाज:) टड्ोत्कीर्ण-- 
टांकी से खोदे हुए के समान अविचल आत्मिक रस-आनन्‍्द से परिपूर्ण-ओतप्रोत ज्ञान की परिपूर्णता को 
धारण करने वाले-अर्थात्‌ स्वभावगत अनन्त ज्ञान को श्रद्धा में लाने वाले (सम्यग्ुष्टे:) सम्य्दृष्टि- 
आत्मश्रद्धानी-महापुरुष के (लक्ष्माणि) निशशद्धितत्व आदि आठ चिह्न (इह) इस लोक में (सकलम्‌) 
समस्त (कर्म) कर्मों को (ध्नन्ति, नाश करते हैं (तत्‌-- तिस कारण से तस्य. उस ज्ञानी सम्यग्दृष्टि के 
(पुनः) फिर से (अस्मिन्‌) कम क। उदय होने पर (अपि) भी (पुनः) फिर (सनाक) जरा (कर्मणः) कर्म 
का (बन्धः) बन्ध अर्थात्‌ कर्मों का नवीन बन्ध (न) नहीं (अस्ति) होता है। (पूर्वोपात्तम्‌) पूर्वोपा जित (तब) 
उस कर्म को (अनुभथतः) अनुभव करने वाले-कर्मं के फल को भोगने वाले (सम्यग्बृष्टे:) सम्यर्दृष्टि के 
(निश्चितम्‌ . निश्चित रूप से (निर्जेश) उस कर्म की निर्जरा (एव) ही (भवति) होती है । 
सं० टी ० - (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (इह-जगति) इस जगत्‌ में (ध्लम्ति-विनाशयन्ति) 
विनाश करते हैं (किम) किसे (सकलं-समस्तम्‌) सब (कर्मे-सिथ्यात्वादि) मिथ्यात्व आदि कर्म को (कानि) 
कौन (लक्ष्माणि-चिह्नानि-संवेगनिर्वेदनिन्दाग होपशमभक्तिवात्सल्यानुकम्पालक्षणानि-निश्शंकितादीनि वा) 
संवेग, निर्वेद, निन्‍्दा, गहा, उपशम, भक्ति, वात्सल्य और अनुकम्पा स्वरूप अथवा निश्शड्धूतत्व 
आदि रूप चिक्न (कस्य) किसके (सम्यर्दृष्टे-निश्वयसस्पक्त्वधारिण:) निश्चय सम्यग्दशन को धारण 
करने वाले ज्ञानी के (किभतस्य) कंसे (टंकोवित्यादि:-टंकोत्कोणश्चासो स्वश्च आत्मा तस्य रसः अनुभवः 
तेन निचितं युक्‍त॑ तख्च-तज्ज्ञानं च तस्य सर्बस्इं-साकल्यं भजति सेबते इति टंकोत्कीर्णस्थरसमिचितज्ञान- 
सर्वस्वभाक्‌ तस्य) स्वाभाविक आत्मिक-अनुभवरूप रस से सहित-परिपूर्ण ज्ञान स्वभाव को सेवन करने 
वाले (तत्‌-तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से (कर्मंघातनावनन्तरम्‌) अर्थात्‌ कर्मों का धात कर चुकने के 
पश्चात्‌ (तस्थ-ज्ञानिन:) उस ज्ञानी के (पुनः-भूयः) फिर (अस्मिन्‌-पूर्वोक्त स्वरूपे) पुर में कहे हुए ज्ञान 
स्वरूप में (मनागपि-एकांशेनापि) एक अंशरूप से भो (कर्मणः) कर्म का (बन्धः-संश्लेष:) बन्ध-एक क्षेत्राव- 
गाह रूप सम्बन्ध (नास्ति-त विद्यते) नहीं होता है (तत्‌-कूमे) उस कर्म को (पृर्वोषासम्‌-पूर्व सम्यग्वृष्ठे- 
प्राकू-उपासं बद्धं च) जो सम्यग्दशन होने के पहले बांधा हुआ था (अनुभवत:-सुखदुःखाविरुपेणानुभुंजत:) 
सुख और दु:ख के रूप में भोगने पर (निश्चितभू-नियमेन) नियम से (नि्जरेब-खलु निर्जेरा -भवत्येब 
कर््ंणाम्‌) कर्मों की निर्जरा होती है। 


( १५७) 
भावार्थ - दर्शन मोहनीय कर्म आदि कर्म प्रकृतियों का नाश करने वाले सम्यग्दुष्टि जीव के पुनः 
उन प्रकृतियों का बन्ध नहीं होता है यह तो निद्िचत ही है साथ ही सम्यग्दर्शन प्रकट होने के पहले अर्थात्‌ 
मिथ्यात्व दशा में जो कर्मों का बन्ध किया था डसके उदय में आने पर सुख-दुःख आदि का अनुभव करने 
पर भी नवीन बन्ध नहीं होता है किन्तु कर्मों की निर्जेरा ही होती है। कर्म का उदय होते हुए भी ज्ञान 
के उस कर्म फल में अपनापना नहीं है यह सम्यग्दर्शन का अनिरवेचनीय माहात्म्य है । 
(अथ सम्यग्वुष्ेरज्भानि लक्षयति) अब सम्यर्दृष्टि के अंगों को दिखाते हैं-- 
रनधन्‌ बन्‍्यं नवमिति निज: सड्भतोध्ष्टाभिरद्ध 
प्राग्वडस्तु क्षयमुपतयन्‌ निर्जरोज्ज्म्भणन । 
सम्पर्दृष्टि: स्वयमतिरसादादिभष्यान्तमुक्तम्‌- 
झानंभूत्वा महति गगनाभोगरज्भ. विगाहा ॥३०४ 
अन्ययार्थ-- (सिजे:) अपने (अष्टाभि:) आठ (अंगेः) अंगों से (सद्भूलः) सहित (शम्यरदुष्टि:) 
सम्यग्दृष्टि जीव (इति) पूर्वोक्त प्रकार से (नबम्‌) नवीन (बन्धम्‌) बन्ध को (रुव्धन्‌) रोकता हुआ (तु) 
और (प्राग्बद्धम॒) पूर्व में बांधे हुए कर्म को (नि्जरोज्जम्भणेन) नि्जरा की वृद्धि से (क्षयम) विनाश को 
(उपनयन्‌) प्राप्त कराता हुआ (स्वयम्‌) स्वभाव से (अतिरसातृ) आत्मिक आनन्दरूप रस के आधिक्य 
से (आविमध्याम्तमुक्तम्‌) आदि-मध्य और अन्त से रहित (ज्ञानम्‌) जश्ञानरूप (भृत्मा) होकर (गगनाभोग- 
रखूम्‌) आकाशमण्डलरूप रज़स्थल को (बिगाह्दा) ब्याप्त-बिलोडन-क रके (नटति) नृत्य करता है। 
सं० टोका--(सम्पर्दृष्टि:-आत्मश्रद्धान लक्षण सम्यवत्व परिणतोमुनिः) आत्मश्रद्धान स्वरूप सम्यग- 
दर्शन से संयुक्त साधु (स्वयं स्वरूपेण) स्वरूप से (ज्ञानं-भ्त्या शानमयों भत्वा) शानस्वरूप होकर (नटति- 
नृत्यं करोति) नृत्य करता है। (ज्ञानेन सह तन्मयत्व॑ प्राप्नोतीति यावत्‌) अर्थात्‌ ज्ञान के साथ तद्गूपता को 
प्राप्त करता है (कि क्ुटथा) क्या करके (गगनासोगरद्धम-गगनं व्योम तस्य आभोग:-परिपूर्णता स एव 
रंग:-माठयाबताररंगभूमि: तम्‌) आकाश के विस्तार की परिपूर्णता रूप रंग भूमि को (विगाह्य-गाहुपित्या- 
शानेससर्थ गगममण्डलमभिव्याप्य हवेतोनृत्थाविरोधात्‌) ज्ञान से सारे आकाशमण्डल को व्याप्त करके 
अर्थात्‌ आनन्द से सारे आकाश में व्याप्त होने का कोई विरोध नहीं है। (कुत:) किससे !अतिरसात- 
सस्‍्थामुभवनोत्थरसोद्रेकेण) आत्मानुभूति से उत्पन्त आनन्दरूप रस की अधिकता से (अन्यो४धष यो नद॒ति स 
रजुमबनाहा शृद्भारादिनवरसोड्रेकत एवं इत्युक्तिलेश:) दूसरा जो कोई भी नृत्य करता है वह श्यृगार 
आदि नव रसों के आधिक्य से ही करता है यह कहने का तात्पय है। (तु-पुनः) और (प्राग्यद्ध-प्राक्‌ 
सम्यफ्त्वोत्पत्ते: पूर्व बद्धं-कर्मरूपेणात्मसात्कृतम्‌) सम्यग्दश्शन उत्पन्ध होने से पहले कमंरूप से आत्मा के 
साथ एकमेक किये गये कर्म के (क्षयं-बिनाशम्‌) क्षय-विनाश को (उपनयन्‌-प्रापयन्‌-सन्‌) प्राप्त कराता 
हुआ (केन-) किससे (नि्जरोज्जुम्भणेन-असंस्यात गुणनिर्जराया उज्जुस्भजम्‌-उत्सपंणं-प्राकट्यं तेन) असं- 
ख्यातग्रुणी निजेरा की उत्कटता से (अष्टासिः:-वसुसंख्ये:) आठ (अद्भे:-निश्शंकितादिसस्यकत्वावयबे:) 


( १€८ ) 

नि:शद्धित आदि सम्यग्द्शन के अवयवरूप अज्ों से (सद्भात:-युक्त) सहित (किम्भूतेः ?) कंसे (निर्जे:- 
मिश्चय-सम्यक्त्व सम्बन्धोय:) अपने अर्थात्‌ निश्चय-सम्यग्दर्शन से सम्बन्ध रखने वाले इति-पूर्वोक्त- 
प्रकारेण) पूबं में कहे अनुसार ,नवं-नवीनम्‌) नवीन (बन्ध॑-कर्मंबन्धम्‌) कमे बन्ध को (रुव्धनू-मिवारयन्‌) 
निवारण करता हुआ प्रत्यधिकारं नटतीत्यादिशब्द: नाटकत्वमुद्योतयति) प्रत्येक अधिकारों में नटति- 
इत्यादि शब्द नाटक के धर्म को प्रकट करते हैं ॥३०।॥। 

भावार्थ . लोक में कोई भी नाटककार शज्भार आदि नव रसों में से किसी भी विवक्षित रस की 
उत्कटता से नृत्य करता है। यहां सम्यर्दुष्टि भी आत्मगत ज्ञानादि गुणों की तल्लीनता रूप शान्त रस में 
निमग्न-विभोर हो नृत्य करता है। दोनों की भूमिका भिन्‍न ही है। एक की भूमिका कमंबन्ध का कारण 
तो उससे भिन्‍न की भूमिका संवर-निजरा और सोक्ष का कारण है। एक संसार की सनन्‍्तति का संवर्धक है 


तो दूसरा संसार की परिपाटी को छिस्नभिन्‍न' कर मोक्ष का प्रापक है। एक दुःख की ओर प्रस्थित है तो 
दूसरा परिपूर्ण आत्मिक सुख की ओर । 


सम्यक्दुष्टि ज्ञानस्वभाव का मालिक है- कर्म और कर्मफल का मालिक नहीं है, उसमें अपनापन, 
एकत्वपना नहीं है। कर्म का उदय भी आता है वह अपना फल भी देता है परन्तु ज्ञानी ज्ञान का ही भोग 
करता है वह कर्म फल को वैसा ही देखता है जैसे किसी नाटक में पार्ट करने वाला घनिक गरीब का पार्टे 
करते हुए अपने को उस रूप नहीं समझता । उस समय भी उसको अपने स्वभाव का ज्ञान विद्यमान है 
जब स्वांग ही है तो कर्मबन्ध कैसे हो । ज्ञानी के भी कर्म का उदय है और अज्ञानी के भी | परन्तु ज्ञानी 
के आत्मज्ञान के बल पर वह नाटक के स्वांग तुल्य है अशञानी के वह कर्मकृत नाटक वास्तविकता को प्राप्त 
है। अतः सुखी-दु:खी होता है। ज्ञानी के आठ अंग होते हैं। अब वह शरीर के स्तर से चैतन्य के स्तर 
पर आ गया है अत: सात प्रकार का भय नहीं है। चैतत्य के स्तर पर न मरण है, न लोक है, न परलोक, 
न रक्षा का सवाल है, न अगुप्ति का भय है, न अकस्मात्‌ कुछ होने का है, न कोई वेदना है। अतः चेतना 
के स्तर पर कोई भय होता ही नहीं । ऐसा भय तो होता नहीं कि मेरा नाश हो जायेगा और पर्याय का 
नाश होता है वह नाशवान स्वभाव ही है। भय प्रकृति के उदय से जो भय होता है वह कमेकृत है ज्ञानी 
उसका मालिक नहीं बनता है जब तक निबलाड्भ है तब तक होता है। ज्ञानी तो ज्ञानरूपी शरीर कॉ 
धारी है जहाँ कोई भय को जगह ही नहीं है । वह अपने ज्ञान-श्रद्धान में निशंक है वह भय के निमित्त से 
स्वरूप से चलायमान नहीं होता है अथवा सन्देहयुक्त नहीं होता यह निःशंकित गुण है। 

(२) वह ज्ञान स्वभाव का मालिक है अतः कम के फल की वांछा नहीं होती । वह तो कम को 
विकार समझता है रोग समझता है तब कर्म को वांछा कैसे हो । संसार के वैभव को कम का फल सम॑- 
झता है, ज्ञान स्वभाव को ही अपना वैभव समझता है यह निःकांक्षित गुण है! 

(३) जब पृण्य के उदय को भी कर्म का कार्य जानता है तब पाप के उदय को भी कर्म का कार्य 


मानता है। अत: पाप का उदय चाहे अपने आवे या पर के कोई ग्लानि का सवाल नहीं उठता यह निवि- 
चिकित्सा गुण है। 


( १६९ ) 

(४) वह ज्ञानी है उसकी दृष्टि सच्चे-देव-शास्त्र-गुरु के प्रति भी मूढ़रूप नहीं है अपने स्वरूप के 
प्रति भी मूढ़रूप नहीं है। देखा-देखी से नहीं मानता है, रूढ़िवादी नहीं है। उनका निर्णय करके सही 
श्रद्धान करता है। यह अमूढुदृष्टिगुण है । 

| (५) आत्मशक्ति को बढ़ाने का और आत्म स्वरूप में लगने का निरन्तर उपाय करता है। यह 
उपगूहन अंग है। (६) अपने आप को स्वरूप से च्युत होने पर अपने स्वरूप में स्थापित करता है यह 
स्थिति करण गुण है। (७) अपने स्वरूप के फ्रति, अपने आत्मिक गुणों के प्रति अत्यन्त अनुराग रखता है। 
यह वात्सल्य गुण है। (८५) आत्मगुणों को प्रकाशित करता है यह प्रभावना गुण है । 

असली बन्ध का कारण मिथ्यात्व ही है उसके अभाव में जो बन्ध होता है वह नहीं होने के तुल्य 
ही है जैसे दूसरे का पैसा धर में रखा है नियत समय पर उसके मालिक को देना है । नियत समय के आने 
तक वह घर में भी रखा रहे तो भी उसके प्रति ममत्व न होने से - उसके स्वामी को दे देने के बराबर ही 
है। इस प्रकार ज्ञानी कर्म कायय को पराया मानता है इसलिए उसे उसके प्रति ममत्व नहीं है। अतः 
उसके रहते हुए भी वह न रहने के समान ही है । अतः ज्ञानी के आठ अंग निजेरा के कारण हैं। 

(इति श्री समयसारपद्मस्याध्यात्मतरंगिष्यपरनामधेयस्य व्याच्यायां षष्ठो5७ू: ।) 

इस प्रकार से श्री समयसार के पद्मों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है 

यह छठवां अद्भु समाप्त हुआ । 


४ ०3524 


सप्तमो5जूः प्रारम्पते 
अथ बन्धाधिकार: 


बारयति निर्जरालयं तामत्यं सव्यजीवनिचयस्तु । 
परसृतेन्दु वाइमयमयूले: श्रोकुन्दसम: पर: सारे: ॥ 
अस्थया्थ-- (थी कुन्दससे:) श्रीकुन्दकुन्दाचा्य के समान (परें:) परम (सारैः) श्रेष्ठ (अमृतैन्तु 
वाइसयसयूले:) श्री अमृतचन्द्राचायं के वचनरूप किरणों से (भरथ्य जोबनिश्चयः) भव्य जोबों का समूह 
(मिर्जराख्यम्‌) निजेरा को रोकने वाले (तामस्थम्‌) अन्धकार को (बारयति) वारण-दूर करता है। 


(मनु संबरलिजरे मिरम्तरं शानिनो निरूपिते पुनः कस्य तु न ते हें ! प्रतिषेधस्प 
इति विजिस्त्य वन्धतस्व मिबध्यते) कोई शंकाकार कहता है कवि संवर और निजं रा हमेगा शानी-सम्पग- 


शानी के हो निरूपण किये गये हैं फिर (ले) वे दोनों (कल्य) किस के (न) नहीं (स्तः) होते हैं क्योंकि 
भ्रतिषेध्त विधिपृवंक ही होता है ऐसा विचार करके बन्ध तस्व का निरूपण करते हैं - 


( २०० ) 


रागोद्भार महारसेन सकल॑ हृत्वा प्रमत्त जगत्‌ 

क़ोडन्तं रसमारनिर्भ रमहा वादयेन बन्ध घुनतू । 

झानन्वासृतनित्यभोणि सहमावस्यां स्कुट नाठ्य- 

ड्ोरोदारमनाकुल निरर्षाण शान समुस्मस्जति ॥१॥ 

अम्थयार्थ--(रागोद्गारमहारलेन) राग की प्रकटतारूप महारस से (सकलम्‌) समस्त (जगत) 

जगत को (प्रमत्तम्‌) उन्मत्त (कृत्बा) करके (रसभारनिर्भरमहानाद्बेल) राग, रूष, रस के भार से 
परिपूर्ण महा नाटक से (क्रोडल्तम्‌) क्रीड़ा करने वाले (बन्धस्‌) बन्ध को (घुनत्‌) कम्पित-नष्ट करता 
हुआ (आनन्वामृत नित्यभोजि) आत्मिक आनम्दरूप अमृत का भोजन करबे वाला (सहजावस्थाम्‌) अपनी 
ज्ञातृ क्रियार्प स्वाभाविक अवस्था को (स्फुटन्‌) स्पष्टरूप से (नाटयत्‌) प्रकट करता हुआ (धीरोबारम्‌) 
धोर-निश्चल और उदार-विशाल (अनाकुलम्‌) अआकुलता रहित (निरुषधि) उपाधि-ममत्व से रहित 
(शानम्‌) ज्ञान (समुस्मज्जति) प्रकट होता है--अभ्युदय को प्राप्त करता है। 


सं० टीका-- (समुन्मज्जति-समुण्छलति चकास्तीत्यर्थ:) प्रकट होता है अर्थात्‌ प्रकाशित होता है। 
(किस्‌) क्या (शानस्‌-आत्सबोधः) आत्मज्ञान (किम्सतम्‌) कंसा (निरुपधि-निर्गंत उपाधि:-भसत्वादि बिकृति- 
यंस्‍्मात्‌ तत्‌) ममेदं बुद्धिरूप विकार से रहित (पुन:-कीदृकस) फिर कंसा (अनाकुलम्‌-उपाधिविजुम्भित- 
जिन्ताध्युतम्‌) रागादिरूप डपाधि से वृद्धिगल-बढ़नै वाली-चिस्ता से रहित (धीश्म-धंयंगुणमुक्तम्‌) धीरता- 
निविकारतारूप गुण से सहित (सब्यतत्‌-उवारमुत्कर्ट ल-) विशालता रूप (सहजाबस्थां स्वाभाविकदशाम्‌) 
स्वाभाविक अवस्था को (स्फुटं-व्यक्तं यथा भवति तथा) स्फुट-व्यक्तरूप से जैसे बने वेसे (नाटयत्‌प्रकाशयत्‌) 
प्रकाशित करता हुआ (धातुृनामनेकार्थत्ववचनात्‌-होतकत्बमत्र) क्योंकि धातुओं के अनेकार्थता कही गई 
है अतएव यहाँ द्योतक-प्रकाशक अर्थ लिया गया है (पुनः) फिर (आनल्वेत्यादि:-आनन्द स्वात्मोत्थं सुर 
लवेबामुतं सुधा ताम्‌) आत्मा से प्रकटित सुखरूप अमृत को (नित्यम्‌ू-अनवच्छिन्नतया) नित्य अर्थात्‌ 
निरन्तर-व्यवधान रहित-लगातार रूप से (भुनक्तीत्यैदं शीलम) भोगने का स्वभाव वाला (पुनः) फिर 
(बस्ं-कर्माश्लेष) कम के सम्बन्ध को (धुनत्‌-स्फोटयत्‌) नष्ट करता हुआ (किम्भूतम्‌-बन्धम्‌) कंसे बन्ध को 
(कोडम्तस्‌-स्वेच्छया सर्वत्र क्रडयापरिणतस्‌) अपनी इच्छानुसार सर्व जगह क्रीडा से युक्त (केम) किससे 
(रसेत्यादि:-रसस्य-कर्मानुभागस्थभारः-अतिशयः स एव निर्मरं अतिमात्रमू-महानाटयं-महासटनस्‌) कर्म के 
अनुभाग-फलदान रूप रस के आधिक्यरूप महान्‌ नाटक से (कि कृत्वा) क्‍या करके (सकलं-समस्तम्‌) 
समस्त (अगत्‌-ओोकनिवासिजनवन्दम्‌) जगत्‌ अर्थात्‌ लोक में निवास करने वाले प्राणियों के समूह को 
(प्रमसम्‌-मदाज्ान्तम्‌) मद से आक्रास्त (हृत्या-विधाय) करके (केन ?) किससे (रागेत्याबि:-शगस्थ- 
उद्गार:-उव्गिरणम्‌-स एवं सहारस:-मेरेथादिरूप: तेन) राग की उत्पत्तिर्प महारस से जो मद्य आदि 
मादक पदार्थ के समान आत्मा को विह्नल-बेखबर कर देता है (अन्यो:पि यः पर मविरया प्रमाद्य नादये 


( २०१ ) । 
मांटंय तौत्युक्तिलेश:) जैसे कोई दूसरा मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य को मदिरा से प्रमादी-नंशायुक्त करके 
नाटक में नचांता है वैसे हीं यहां समझना चाहिए | 
ु सावार्ध--शान की सर्वोपरि महत्ता-प्रतिष्ठा यही है कि वह जब आत्मा में आत्मिक-आनन्द के 
साथ प्रकाशित होता है तब वह बन्ध तत्त्व का संहार करके ही उदित होता है। और होता है सर्वे 
व्यापक । हु 
(अथ कथ्य मुच्यते जगत. कर्मात्मकत्वादितिवदन्तस्प्रत्याचष्ठे) जगत्‌ कर्ममय है इसलिए आत्मा कर्म 
बन्ध से कंसे मुक्त-छूट सकता है ऐसी आशदु करने वाले के प्रति आचारय॑ उत्तर देते हैं-- 
से कर्मबहुल॑ जगन्‍्त चलगात्मकं कर्स वा 
ने नेकका ररतानि था न चिदचिद्धों बन्धकृत्‌ । 
यर्वेक्‍्यमुपयोगभूः ससुपयाति रागादिसिः 
स एव किल केवल भवति बन्धहेतुन णाम्‌ ॥२॥ 
अन्वयार्थ -- (गृणाम्‌) प्राणियों का (बन्धहेतुः) बन्ध का कारण (कर्मंबहुलम्) कर्म-कार्माण वर्ग 
णाओं के समूह से भरपूर (जगत्‌) लोक (न) नहीं (अस्ति) है (वा) और (चलनात्मकं) चञचल (कर्म) 
कम (बन्धहेतु:) बन्धका कारण (न) नहीं (अस्ति) है (येक कारणानि) अनेक इन्द्रियां (बा) भी (बन्धहेतुः) 
बन्ध का कारण (न) नहीं (अस्ति) हैं (चिद्चिद्ध:) चेतन और अचेतन का वध-विनाश (बन्धकृत्‌) बन्ध 
करने वाला (नं) नहीं (अस्ति) है किन्तु (यदा) जब (उपयोगन्ः) आंत्मा-अर्थात्‌ ज्ञानोपथोग और दशेनो- 
पयोग का आधारभूत आत्मा (रामादितिः) रागद्रेष मोह आदि रूप विभावों के साथ (यद्‌) जो (ऐक्यम) 
ऐक्य-एकता-तन्मयता को (समुपयाति) प्राप्त होता है (सः) वह (एव) ही (किल) निश्चय से (केवलम ) 
सिर्फ (बन्धहेतु:) बन्ध का कारण (भबतु) होता है। 
सं० टीका- (ननु) शंकासूचक-अव्यय (जगत्‌-ज़िभुवनम्‌) तीन जगत्‌ (कर्म बहुलसू-कर्म योग्यपुद्गर्ल 
बेहुलम्‌-प्रचुरम्‌) कर्म योग्य पुद्गलों से प्रचु र-भरपूर (बन्धकृत्‌-वन्धं करोतीति बन्धंकृत्‌-बन्धकारणं) बन्ध 
को करने वाला--अर्थात्‌ बन्ध का कारण (न) नहीं (भेत्‌) हो सकता (अन्यथा सिद्धानामपि तंत्प्सद्धात्‌ 
सब्र कर्मपुद्शलानां अवस्थानाबिशेषात्‌) यदि ऐसा न माना जायेगा तो सिद्धों के भी कर्म बन्ध का 
प्रसड़॒ होगा क्योंकि जहाँ सिद्ध रहते हैं वहां भी कमंपुदूगलों का अवस्थान-संद्धाव है। (अथ- 
कायवाहसनता कर्म-अन्धकृप्त चलात्मकानां कर्सलां अन्धहेतुत्वाशावात्‌) ओर शरीर वचन और मन 
की क्रिया भी बन्ध करने वाली नहीं है क्योंकि चडचल स्वरूप कर्म-क्रियाओं को बन्ध के प्रति 
का रण नहीं माना है (अपरथा यथाख्यात संयतानामपि कर्मबन्ध प्रसद्भगत्‌) यदि ऐसा न माना जाय तो 
यथाख्यात संयतों के भी कर्म बन्ध का प्रसज्भ उपस्थित होगा । (ननु बा-अथवां) शंद्धाकार कहता है कि 
भ्रथवा (तत्कारणं मा भवतु) वह पूवोत कार्रण बन्ध के करने वाले न॑ हों तो न॑ सही किन्तु (नैककरणानि- 


( २०२ ) 
अनेक स्पशेनावीरिरधाणां बन्ध हेत॒ुत्वसू-“भवतु”) स्पशेन आदि अनेक इन्द्रियां तो बन्ध के कारण हों 
(तम्न) अर्थात्‌ ये इन्द्रियां भी बन्ध के कारण नहीं हो सकती (अन्यथा) इनको बन्ध का कारण मानने पर 
(केवलिनासपि तत्प्रसद्भवत्‌) केवलियों के भी बन्ध का प्रसद्भ होगा क्योंकि (तस्य तत्सवृभावात्‌) केवलियों 
के उन इन्द्रियों का सद्भाव है । 

(ननु) शद्भ[कार कहता है कि (चिदर्चिद्ृध:-चिदर्खितां-सचित्ताचितानां वस्तुनां बधः घातः) सचित्त 
और अचित्त वस्तुओं का घात तो (बन्धकृत्‌) बन्ध को करने वाला (स्थात्‌) हो (तन्‍्न) यह भी नहीं हो 
सकता क्योंकि (तस्य तन्निमित्तत्वाघटनात्‌) सचित्ताचित्त का वध भी बन्ध का निमित्त नहीं बन सकता 
(अन्यथा) यदि सचित्ताचित्त का वध ही बन्ध का कारण मान लिया जाय तो (समितितत्पराणामपि 
तत्पसड्भत्‌) समितियों में तत्पर-संलग्न साधुओं को भी बन्ध का प्रसद्भ आ जायगा क्‍योंकि समिति काल 
में भी उक्त प्रकार का बन्ध हो सकता है (गनु सर्वस्थबन्धनिभित्ततत्वनिषेधे जगतोनिबंन्धत्वमेवेतिचेत) 
शबद्भुकार कहता है कि सभी बन्ध के निम्ित्तों का निषेध होने पर तो जगत-प्राणिमात्र के निर्बन्धता- 
बन्धशून्यता सिद्ध होगी- यदि ऐसा तुम्हारा मन्तव्य हो तो (न) वह ठीक नहीं है, क्योंकि (तत्सद्भावात्‌ ) 
बन्ध के निमित्तों का सद्भाव है (तथाहि) उनको स्पष्ट करते हैं (किल-इत्यागमोक्तो) किल-यह अव्यय 
आगम के कथन में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ आगमानुसार (एब-निश्लयेन) निइचय से (नृणां-प्राणिनाम्‌) 
प्राणियों के (केवलम्‌ू-परम्‌) सिर्फ (सः-रागयोग:) वह राग का योग (अनि्दिष्टः) जिसका यहां निर्देश 
नहीं किया गया है. (बन्धहेतु:-बन्धस्थ कारणम्‌) बन्ध का कारण (भवति-अस्ति) है (स कः) वह कौन ? 
(यः) जो (उपयोगस:-उपयोगस्य-शानदर्शनलक्षणस्थ भूः (भूमिः) स्थानं-आत्मेत्यथं:) ज्ञानदशेन स्वरूप उप- 
योग का स्थान है अर्थात्‌ आत्मा (शगादविभिः-रागदेष मोहेः सह) राग-द्ेष मोह के साथ (पऐक्यं-एकताम ) 
एकता को (उपयाति-आप्नोति) प्राप्त करता है (सः) वह एकत्वपना (एव) ही (बन्धकारणम्‌) बन्ध का 
कारण (अस्ति) है। 

सावाध्ध--यहां मिथ्यात्व को मुख्य करके बन्ध के कारण का कथन है । ज्ञान और राग में एकपना 
मानना ही मिश्यात्व है वही बन्ध का कारण है और अनन्त संसार का कारण है। अन्य बन्ध के कारणों 


को यहाँ गौण किया गया है। अतः उनका सव्वेदा निषेध नहीं मानना ॥२॥ 


(अथ कर्म बहुलादीनां कर्म हेतुत्वं मोसांसते) अब कमंबहुल जगत्‌ आदिकों को कर्म के प्रति कार 
ता का विचार प्रस्तुत है-- 


लोक: कर्स ततो&स्तु सोध्तु च परिस्परवात्मक कर्म ततु- 
तान्यस्मिन्‌ कारशानि ससत्‌ चिदर्षिदृ्यापादन>चास्तु तत्‌ । 
रागादीमुपयोग भूसिमनयत्‌ ज्ञान भवेन्केवलस्‌ 

बस्ध॑ नेब कुतोध्प्युपेत्ययममहो सम्यग्वुगात्माध्रुवल ॥३॥ 


( २०३ ) 
स्ववार्थ--(कर्सतलः) कार्मण वर्गणारूप पुद्गल बन्धों से व्याप्त (सः) वह प्रसिद्ध (लौकः) जगत 
(अस्तु) रहो (थ) और (परिस्पन्वात्मकम) आत्मा के प्रदेशों का हलन-चलन रूप (तत्‌) वह प्रसिद्ध 
(कर्म) कर्म-योग विशेष (अस्तु) रहो (अस्मिन्‌) इस आत्मा में (तानि) वे प्रसिद्ध (करणानि) स्पशेन 
आदि इन्द्रियाँ (सन्तु ) रहें (ज) और (तत्‌) वह प्रसिद्ध (चिबचिदृव्यापादनभ्‌) चेतन अचेतन श्रंदार्थों का 
विधात (अस्तु) रहो (रागादोन्‌) राग आदि को (उपयोग भूमिम्‌) उपयोगरूपी भूमि में (अनयन्‌) नहीं 
प्राप्त करता हुआ (केबलस्‌) सिर्फ (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप (भबन्‌) होता हुआ (अयम्‌) यह (सम्यर्व॒गा- 
त्मा) सम्यर्दृष्टि महापुरुष (कुतोईषि) किसी भी कारण से (प्रुबम्‌) दृढ़ निश्चय से (बस्धम्‌) बन्ध को 
(न) नहीं (एव) ही (उपेति) प्राप्त करता है (अहो) यह महान्‌ आश्चयं है। 
सं० टीका (सः-प्रसिद्ध:) वह प्रसिद्ध (लोक:-्रेणिधनप्रदेशभात्रं-जिभुवनम्‌) श्रेणिघनभ्रदेश प्रमाण 
तीन जगत्‌ (कर्मंततः-कर्मयोग्यपुद्गलेस्ततो व्याप्त:) कमंझूप होने की योग्यता वाले पुद्गलों से भरपूर 
(अस्तु-भवतु) रहो (तथाप्यात्मन: कर्मबन्धो न) तो भी आत्मा में कर्मों का बन्ध नहीं हो सकता (थ्-पुनः) 
ओर (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) वह प्रसिद्ध (कर्म-कायवाइसनोयोग:) शरीर, वचन और मन की क्रिया (परिस्पन्दात्म- 
कम्‌-आत्मप्रदेश परिस्पन्वस्वरूपम ) आत्मा के प्रदेशों का कम्पन रूप व्यापार (अस्तु-भबतु) रहो (तथाप्पा- 
त्मनों न बन्ध:) तो भी आत्मा में कर्मों का बन्ध नहीं हो सकता (अस्सिन्‌-आत्सनि) इस आत्मा में (तानि- 
प्रसिद्धानि) वे प्रसिद्ध (करणानि-इन्द्रियाणि) इन्द्रियां (सम्तु-भवन्तु) रहो (ज-पुनः) ओर (तत्‌-प्रसिद्धम) 
वह प्रसिद्ध (चिदित्यादि:-चित्‌ृ-सचित्तः, अखित्‌-प्रासुक:-चिक्ष्याचिज्घ तयोव्यपिादनं-पीडनं-विनाशनस ) 
चेतन और अचेतन का विनाश (अस्तु-भवतु) रहो (अहो-इति-आश्चयें) अहो यह अव्यय आश्चयें वाचक 
है अर्थात्‌ आदचयें है कि (तथापि) तो भी (अयम्‌) यह (सम्यस्वुगात्मा-सम्यग्दर्शन परिणतचिद्रूपः) सम्यग- 
देन सहित चेतन्य स्वरूप आत्मा (क्ुतोषपि जगत्कर्ंंकरणचिदर्लिद्धातावेः) जगत्‌, कम, करण, चित्‌ 
और अचित के घात आदि रूप किसी भी कारण से (अन्यतरादषि) उनमें से किसी एक से भी (प्रुबस्‌- 
निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (बन्धं-कर्मबन्धभ्‌) कर्मबन्ध को (नेब उपेति-न प्राप्नोति) नहीं प्राप्त होता है 
(किस्भूतः सन्‌) कैसा होता हुआ (केवलं-रागादिनिरपेक्षम्‌) रागादि की अपेक्षा से रहित (ज्ञानमू-बोधमयों 
भवन्‌ जायमान:) शानमय होता हुआ (पुनः) फिर (उपयोगभमिस्‌-उपयोगस्य-शानव्शनस्थ भूमिः-आत्मा, 
उपयोगोलक्षणसूलिति सुत्रकारवचनात्‌ तमू) ज्ञान और दर्शन रूप उपयोग की भूमि स्वरूप आत्मा को 
क्योंकि “उपयोगो लक्षणम्‌” ऐसा सूत्रकार--उमा स्वामी का वचन है (रागरादीनू-रागद्रेषमोहान्‌) राग, 
देष, मोह आदिकों को (अनयनू-अप्रापयन्‌-रागमयभात्मालभक्कुर्बन्‌) नहीं प्राप्त करता हुआ अर्थात्‌ 
आत्मा को रागमय नहीं करता हुआ (न कुतोडपि बध्नाति अयमात्मेति तात्पबंभ) यह आत्मा किसी से 
भी नहीं बंधता है यह तात्पय है। 
भाषा --कार्माण स्कन्धों से परिव्याप्त लोक, परिस्पन्दात्मक कर्म, इन्द्रिररूप करण, चेतन और 
अचेतन का व्याधात आदि बन्धरूप कार्य को पैदा नहों कर सकते हैं वे स्वतन्त्र रूप से बन्ध के 


(२०४ ) 


प्रयोजक नहीं हैं। जब आत्मा रागादि के साथ एकता को प्राप्त होता है तब बन्ध होता ही है। अतः 
रागादि के साथ ज्ञान की एकता ही बन्ध का समर्थ कारण है। सम्यर्दृष्टि तो ज्ञानमय निज स्वरूप में 
अपनापना मानता है अतएवं रागादि के साथ एकत्व को प्राप्त नहीं होता । अतः राग रूप न होने से 
अबन्ध ही है। यहां अबन्ध से तात्पयं दर्शनमोहनीय जनित अनन्त संसार का कारणीभूत बन्धन ही होता 
है. ऐसा समझना चाहिए। बन्ध मात्र का निषेध तो इसलिए नहीं बन सकता है कि अभी चारित्रमोह- 
नीय कर्म का उदय तो हो ही रहा है उसके रहते हुए रागादि भाव भी होते ही हैं। अतः बन्ध भी होता 
ही है किन्तु वह बन्ध अनन्त संसार का कारण न होकर किडिच्चत्कालिक ही होता है अत: बह बन्ध होते 
हुए भी अबन्ध ही कहा जायगा, ऐसा समक्ष कर ही सम्यब्दृष्टि के बन्ध का निषेध किया गया है। 
(अथ तथापि शानिनां निरगंलत्वं विद्वेषयति) अब तो भी ज्ञानियों के निरगंलता-स्वच्छन्दता का 

निषेध करते हैं-- | 

तथावपि न निरंगंल चरितुमिष्यते शामिनाम्‌ 

तबाबतनसेव सा किल निरगंला व्यापृतिः। 

अकामकृतकर्म तन्मतसकाररणं शानिनाँ 

हुयं न हि विरष्यते किसु करोति जानाति थ 0४७ 


अन्वमार्थ-- (तथापि) तो भी अर्थात्‌ कमंबहुल जगत्‌ आदि को बन्ध के कारण का निषेध करने 
पर भी-- (ज्ञानिनाम्‌) ज्ञानी-सम्यग्दृष्टियों को (निरणलम) निरंकुश-स्वच्छन्द (चरितुम) प्रवृत्ति (न) 
नहीं (इष्यते) इष्ट होती है (किल) क्योंकि (सा) वह (निरगेला) स्वच्छन्द-शास्त्रविरुद्ध (व्यापृततिः) 
व्यापार-प्रव त्ति- (एव) निरुचय से (सदायतनस्‌) बन्ध का स्थान (अस्ति) है। (ज्ञानिनाम्‌) ज्ञानियों का 
(तत्‌) वह प्रसिद्ध (अकासकृतकर्स) बिना इच्छा के किया हुआ कर्म-शरीर वचन और मन का व्याप्रार 
(अकारणम्‌ ) बन्ध का कारण नहीं (मतम्‌) माना गया है (हि) निश्चय से (करोति) करना (च) और 
(जानाति) जानना (द्ययम्‌) यह दोनों क्रिया (किसु) क्या (न) नहीं (विरुध्ते) विरोध को प्राप्त होती 
(अर्थात्‌ विरुध्यते एवं) अर्थात्‌ अवश्य ही विरोध को प्राप्त होती है। ेल्‍ 
सं० टी०--(तथापि-कर्मबहुलकमंकरणादिनासबः्धकत्वे) तो भी अर्थात्‌ कर्म बहुल, कम, करण 
आदि को बन्ध का कारण नहीं मानने पर भी (रागादोनां बन्धहेतुकत्वे ज सत्यपि) और रागादिकों को 
बन्ध का हेतु मानने पर भी (ज्ञानिनां-पुंसाम्‌) ज्ञानी-सम्यस्तानी-पुरुष (निरगंलं-निरडकुशल) निरंकुश- 
स्वच्छन्‍द-मनमानी (चरितु-प्रवर्तयितुम्‌) प्रवृत्ति करना (न इृष्यते-न बाञ्छचते) नहीं इष्ट करते हैं नहीं 
चाहते हैं। (किलेति-कस्मात्‌) किल-यह अव्यय किम्‌ अर्थ में आया है अर्थात्‌ क्योंकि (सा-प्रस्िद्धा) वह. 
प्रसिद्ध (निरगला-निरंकुशा) निरंकुश-स्वच्छन्द (व्यापृति:-सर्वत्र का्यादिय्यापारे-प्रवुत्ति:) सभी शरीर 
आदि के व्यापार में प्रवृत्ति-प्रवर्तना (तदायतनं-तस्य-बन्धस्य-आयतनम्‌-स्थानम्‌) बन्ध का स्थान (एज- 


(२०४ ) 
लिवजयेन) निए्यय से माना है (शाबिनां-पृंसाम्‌) शानी पुरुषों के (तत्‌-प्रसिद्धमू) वह प्रसिद्ध (अकामेल्यावि:- 
अफालेत-अधाअछयाकृर्त निष्पावितस्‌-कर्म-फ्रिया-कायवाइसलसां कर्म कर) बिना इच्छा के किया गया-- 
शरीर, वचन और मन का ज्यापार (अकारणम्‌-अन्धाहेत॒कुम्‌) बन्ध का अकारण (मतं-कथितं-पूर्वाचार्थें:) 
मान यया है अर्थात्‌ पूर्वाचार्यों ने उसे बन्ध का कारण नहीं कहा है। (हीतिन्यस्मात्‌) हि-यह अंव्यय यद्‌ 
शब्द के अर्थ में आया है अर्थात्‌ जिससे (करोति-क्रिया जानाति लक्षण क्रिया) करना और जानना स्वरूप 
क्रिया (एतद्ह्यम्‌-ल) ये दोनों (किसु-कथम्‌) कंसे (न विरध्यले-बिरोध॑ न प्राप्मोतीत्यर्थ:) नहीं विरोध 
को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ होते ही हैं । 
भावार्थ- यहां ज्ञानी के स्वच्छन्द प्रवृत्ति का निषेध किया गया है। अर्थात्‌ बन्ध के जो बाह्य 
निमित्त कहे गये हैं, वे बन्ध के कारण नहीं हैं, ऐसा मानकर ज्ञानी जन बिलकुल निरंकुश हो मनमानी 
प्रवृत्ति नहीं करते हैं। क्योंकि मनमानी प्रवृत्ति ही तो संसार में इस प्राणीं को चतु्गति में परिभ्रमण करा- 
कर विविध प्रकार की यातनाओं का पात्र बनाती है। ज्ञानी के जानना और करना ये दो क्रियाएं परस्पर 
विरुद्ध होने से एक साथ नहीं होती हैं । क्योंकि जो जानता है सो जानता ही है करता नहीं है। और जो 
करता है वह करता ही है जानता नहीं है। अतः: ज्ञानी बुद्धिपूवंक ज्ञायक ही है कारक नहीं। क्योंकि कर्ता का 
अर्थ कर्म के फल का कर्त्ता बनना और जानता का अर्थ कर्म के फल का ज्ञाता रहना है। जो कर्म के फल 
का कर्सा बनता है वह ज्ञान का मालिक नहीं है ओर जो ज्ञान का मालिक है बह कर्म के फल का कर्ता 
नहीं होता ॥४॥॥ 
(अथ कतृशात्रो: पृथव्त्वं बिधोय्ते) अब कर्ता ओर ज्ञाता में जुदाई का प्रतिपादन करते हैं-- 
जानाति यः सं न करोति करोति अस्‍्तु 
जानात्ययं ने खलु॒तल्किल कमेरागः । 
राग त्वव्षोधभयमध्य वसा यमा हु- 
मिथ्याहशः स नियत से च॒ बन्धहेतः ॥५॥ 
जम्बयार्थ-- (लु) निश्चय से (यः) जो (जानाति) जानता है-ज्ञाता है (सः) वह (करोति) 
करता (न) नहीं (अस्ति) है। (तु) किन्तु (यः) जो (करोति) करता है (अयम्‌) वह (जानाति) जानता- 
शायक (न) नहीं (अस्ति) है। (किल) निवचय से (तत्‌) वह करना (कर्म) कम का (रावः) राग 
(अस्ति) है। (तु) क्‍योंकि जिनेन्द्रदेव (रागम) राग को (अवोधमयम्‌) अज्ञान स्वरूप (अध्यय 
) अध्यवसाय (आहुः) कहते हैं । (सः) वहू (सिध्यावृशः) मिथ्यादृष्टि-अज्ञानी जीव के 
(सियतस्‌) नियम-निश्चितरूप से (भवति) होता है (ज) और (सः) वह (बन्धहेतु:) बन्ध का कारण 
(अध्त्ति) है । 
सं० टी०--(खल्विति-मिश्वयार्थे) खलु-यह अव्यय निश्चय अर्थ में भाता है अर्थात्‌ निश्चय से 
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(बः-चिट्रृप:) जो चेतन्य स्वरूप आत्मा (जानाति-स्थपरस्थरूपं बेति) अपने ओर पर के स्वरूप को जानता 
है (सः-चित्रप:) वह चेतन्यमय आत्मा (न करोति-कर्मादि न विघसे) नहीं करता है-कर्म आदि को 
नहीं बनाता है (यस्तु कश्चित्‌-क्ानावन्य:) और जो कोई ज्ञान से भिन्न (करोति-कर्मन्रिर्मापयति) कर्म का 
निर्माण करता है (तु-विशेषे) तु-अव्यय विशेष अर्थ में आया है अर्थात्‌ विशेष रूप से (अयं-कर्मकर्ता) यह 
कर्म करता है (न जानाति-न परिण्छिनसति ) वह जानता नहीं है (तस्याश्ञानरूपत्वात्‌) क्योंकि वह अज्ञानरूप- 
अज्ञानी है (किल-इति निश्चितम) किल-यह अव्यय निद्चिचत अर्थ में आया है अर्थात्‌ निश्चितरूप से 
(तत्‌-करोति क्रियावस्छिन्न कर्मराग:,) वह करोति क्रिया से युक्त कर्म रूप राग (शाग एवं करोतोीत्यर्थ:) 
अर्थात्‌-राग ही करता है (तु-पुनः) और (रागम्‌-अध्यवसायम्‌) अध्यवसाय-कषायरूप परिणाम को राग 
(आहूः) कहते हैं (रागस्य कषायानुभागाध्यवसायेति संज्ञां प्रतिपादयन्ति जिनाः) अर्थात्‌- जिनेन्द्र भगधान 
राग को कषाय अनुभाग अध्यवसाय इस संज्ञा से प्रतिपादन करते हैं (इति स्वरूप विरखितत्वं संशाया 
निरस्तम) इसलिए रागरूप संज्ञा आत्मस्वरूप से उद्भूत होती है यह कथन खण्डित हो जाता है। 
(कोदक्ष-रागम्‌) कंसे राग को ? (अवोधसयस्‌-अज्ञानस्वरूपम्‌) अवोधमय-- अर्थात्‌ अज्ञान स्वरूप (“हस्सि- 
हन्ये' जोवामि जीव्येडहममनेनेत्यादीनामशानख्पत्वात्‌) क्योंकि “मैं इसे मारता हूँ और इसके द्वारा मैं मारा 
जाता हूँ, मैं इसे जिन्दा करता हूँ और इसके द्वारा मैं जिन्दा किया जाता हूँ, इत्यादि रूप विचारधारा 
अज्ञान रूप ही है। (सः+राग:ः) वह राग (नियतम्‌-निश्चितम) नियत-निरचयरूप से (कस्य) किसके 
(भवति) होता है ? (मिथ्यावृश:-मिध्यावृष्टे:,) मिथ्यादृष्टि के (नत्वन्यस्थसम्य्दृष्टे:) अन्य सम्यग्दृष्दि के 
तो नहीं । (ज-पुनः) और (सः-रागः) वह राग (बन्धहेतु:-कर्मेबन्धकारणस्‌) कमेबन्ध का कारण है ॥५॥ 
भावायं--निदचयनय की दृष्टि से ज्ञाता-ज्ञाता ही है कर्ता नहीं। और कर्ता-कर्ता ही है ज्ञाता नहीं। 
ज्ञाता सम्यरदृष्टि ही होता है मिथ्यादृष्टि नहीं। और कर्ता भिथ्यादृष्टि ही होता है सम्यर्दृष्टि नहीं। 
कर्म के काये का अपने को कर्ता मानना यह मिथ्यात्व सम्बन्धी राग है जो अज्ञानी के होता है अतः 
अज्ञानी कर्ता हो है--ज्ञानोी ज्ञान का मालिक है अतः कर्म के कार्य का कर्ता नहीं बनता है तब वह ज्ञाता 
ही रहता है। जो कर्ता है वह ज्ञाता नहीं है और जो ज्ञाता है वह कर्म के कार्य का कर्ता नहीं है। जो 
कर्ता बनता है वह रागी है। अतः बन्ध को प्राप्त होता है। 
(अथाहूं मरणादोनां कारक इत्यप्रिप्रेतस्थ मिथ्यादृष्टित्वं दरीदृश्यते पद्चद्येन) अब मैं मरण आदि 

का कर्ता हूं, इस प्रकार के अभिप्राय से युक्त जीव मिथ्यादृष्टि है यह दो पद्यों द्वारा दिखाते हैं-- 


सर्व सदेव नियतं भवति स्वकोयकर्मोदयान्मरणाजीवितदुःख सोल्यम्‌ । 
झशानमेतविह यत्तु पर: परस्य कुर्यात्युमान्‌ सरसाजोवितवुःश्सौस्यम्‌ ॥६॥ 


अन्वयार्थ - (इह) इस संसार में (सर्वभू) सभी (सरण जीवित बुःख सोख्यम्‌) मृत्यु, जन्म, दुःख 
और सुख (सदा) हमेशा (नियतम्‌) नियम से-निश्चयरूप से (स्थकीय कर्मोद्मात्‌) अपने कर्मों के उदय से 


( २०७ ). 


(एण) हो (जबति) होते हैं (तु) किन्तु (परस्य) किसी दूसरे के (भरण भीबित हुःअसौख्यम्‌) मरण, जीवन, 
दुःख और सुख को (परः) अन्य कोई (पुमान्‌) पुरुष (कुर्मात) करता है अथवा कर सकता है (एतत) 
यह (अज्ञानम्‌) अज्ञान-मिथ्याशञान (अस्ति) है। ेल्‍ 

सं० टी ०-- (इह-अगति) इस जगत्‌ में (एतत्‌-बक््यमाणम्‌) यह आगे कहा जाने वाला (अज्ञानस- 
शानभाव व्यतिरिक्तभ्‌) शानभाव से शून्यतारूप-अज्ञान से (एतल्किम) यह क्‍्या-कंसा (यक्तु) जो कि 
(पर:-अस्यः) दूसरा (पुमान्‌) पुरुष (परस्यततोःस्यस्थ कस्यचिदिष्टानिष्टस्थ पुंतः) विवक्षित पुरष से भिन्न 
किसी प्रिय और अप्रिय पुरुष के (मरणेत्यादि:-सरणं-प्राशवियोजनम्‌-सरणं च जोजितं लू दुःश्ं जे सोख्यभ्‌ 
थ तेषां समाहारो सरणजीबजितदु:खसोख्यम्‌) प्राणवियोग रूप मरण, जोवन, दुःख और सुख को (कुर्यात्‌) 
कर सकता है अर्थात्‌ (यो मस्यते हिनस्सि, जोवयासि, दुःछिनं करोसि, सुखिनं करोमि, इति क्रियां निर्मा- 
पयेत्‌) जो मानता है कि मैं मार सकता हूँ, जिन्दा कर सकता हूँ, दुःखी कर सकता हूँ, सुखी कर सकता 
हूँ इत्यादि क्रिया को कर सकता या करा सकता हूँ ऐसा दम्भ भरता है (एतत्‌-अशानमभ्‌) यह अज्ञान 
(अस्ति) है (कुत:) कैसे (नियतम्‌-निश्चितभ्‌) निश्चित रूप से (सर्व-समस्तमू-मरणजोवबित दुःख सोख्यम्‌) 
समस्त मरण, जीवन, दुःख ओर सुख (स्वेब-संसा रदशायाम्‌) सदा ही-संसार अवस्था में (सबति-जायते) 
होता है (स्वकोयेत्यादि:-स्वकोयस्यात्मोपारणितस्य कर्मण: उदयात्‌-आयुःक्षयेण जोबानां सरणं सत्यायूषि 
जीवितव्यम्‌ आयुह रणाभावात्‌ क्थ तत्‌ परेण कृतम्‌) अपने द्वारा उपाजित-सड्चित कर्म के उदय से अर्थात्‌ 
आयुकर्म के क्षय से जीवों का मरण होता है तथा आयु कम के रहते हुए जीवन होता है क्योंकि आयु का 
किसी दूसरे के द्वारा हरण होना सम्भव नहीं है। अतएव पूर्वोक्त मरणादि दूसरे के द्वारा किये हुये कैसे 
हो सकते हैं अर्थात्‌ नहीं हो सकते । (शुभाशुभ कर्मोदयात्‌ सुखदु:खिनः जीवा भवन्ति तत्कमंदानाभावात्‌ 
कथ्य ते तादुशाः कृता: परेणेति भावः) शुभ-पुण्य और अशुभ पाप-कर्म के उदय से जीव सुखी तथा दुःखी 
होते हैं। वे पुण्य और पापकर्म किसी दूसरे के द्वारा देने में नहीं आते हैं। अतः: दूसरे के द्वारा वे जीव 
सुखी और दु:खी कैसे किये जा सकते हैं। अर्थात्‌ किसी भी तरह से नहीं । 

भावार्थ - संसारी प्राणी के जो कुछ भी जीवन, मरण, सुख, दुःख, यश, अपयश, लाभ, हानि आदि 
होते हैं वे सब अपने द्वारा उपाजित पुण्य और पाप रूपकर्मों के उदय के अनुसार ही होते हैं। जो लोग 
ऐसा कर्त्ता बनने का अहंकार करते हैं कि मैं अपने से भिन्न किसी भो मनुष्य को मार सकता हूँ, जिन्दा 
कर सकता हूँ, दुःखी कर सकता हूँ, सुखी कर सकता हूँ यह अज्ञान है अतएव वह अज्ञानी है। वस्तुस्वरूप 
से सर्वथा अपरिचित हैं अतएवं मिथ्यादृष्टि हैं। क्योंकि पर का कर्ता बनता और अहंकार करना अज्ञान- 
भाव है ॥६॥ 


इपल्ानमेतदिगस्य परात्परस्थ पहयम्ति थे सरणजीबवितदुःखसोस्यम्‌ । 


कमब्यिहृह्कृतिरसेव चिकोय॑वस्ते मिव्यादशों नियतसात्महनों भवन्ति ॥४७॥ 
अम्यपार्थ --(एसत्‌) इस-पूर्वोक्त प्रकार के (अज्ञानस) अज्ञान को (अधिगमस्य) जान करके (अपि) 


( २०८ ) 
भी (ये) जो जीव (परस्य) दूसरे के (मभरणजीबित हु:ख सोख्यम) मरण जीवित दुःख और सुख कं 
(परात्‌) किसी दूसरे से (कृतम्‌) किया हुआ (पश्यन्ति) देखते-जानते हैं (ते) वे (मिथ्यादश:) मिथ्या-- 
दृष्टि जीव (अहडकतिरसेन) अहंकाररूप रस से (कर्माणि) कर्मों को (चिकीर्षय:) करने की इच्छा करने 
वाले (निबतंम्‌) नियम से (आत्महन:) आत्मा का धात करने वाले (भबन्ति) होते हैं। 
सं० टी०-- (ते-पुरुषा:) वे पुरुष (नियतम्‌-निश्चितम्‌) नियत-निश्चितरूप से (मिध्यादृश:-मि्यों- 
इष्टयः) मिथ्यादृष्टि (भवन्ति-जायन्ते) हैं (किम्भूता: ?) कैसे (आत्महनः-आत्मानं हन्तीति-आत्महनः- 
स्वरूपघातका:-स्वस्वरूपादिपर्यस्तत्वात्‌) स्व - अपने खास स्वरूप के घातक हैं क्योंकि वे अपने खास स्वरूप 
से विपरोत परिणमन कर रहे हैं (पुनः) फिर (कर्माणि-शुभाशुभानि) शुभ पुण्य और अक्षुभ-पाप रूप 
कर्मों को (चिकीर्षवः-स्वसांत्कर्तुमिब्छृष:) अपने आप में एकमेक करने के इच्छुक हैं (केन ?) किससे 
(अह॒डकृतिरतेन--सया5यं हतो जीवितश्वेत्याविरूपेणाहुंकाररसेन) मेरे द्वारा यह मारा गया और जिन्दा 
किया गया है इत्यादि प्रकार कें अहंकार-अभिमानरूप रस से (ते के) वे कोन हैं (ये-भराः) जो मनुष्य 
(परात्‌-भिन्‍्नात्‌) पर-दूसरे से (परस्थ-ततोध्न्यस्थ) किसी दूसरे के (पश्यन्ति-इक्षम्ते) देखते हैं (किम ?) 
कया (मरणजोबित वुःखशसोख्म) मरण, जीवन, दुःख और सुख को (कि छुत्वा) क्‍या करके (एतत्‌- 
पूर्वोक्तमू-भयायं हत इत्यादिरूपमज्ञानम्‌) मेरे द्वारा यह मारा गया इत्यादि पूर्व में कहै गये अजश्ञान को 
(अधिगस्य-प्राष्य) प्राप्त करके अर्थात्‌ निश्चय करके ॥७॥। 
भावा्--निमित्त को कर्त्ता मानना हो अनन्तानुबन्धि का जन्म है। आत्मस्वरूप को जब नहीं 
जानता है तब शरीर में अपनापना आता है वहां एक शरीर में ही अपनापना नहीं है परन्तु अभिप्राय की 
अपेक्षा ८४ लाख योनि में से कोई भी मिल जाती तो बह उसमें अपनापना मान लेता अथवा सबकी सब 
एक साथ मिल जाती तब सबमें अपनापना आ जाता । इस प्रकार इसके अपनेपने का विस्तार अभिन्नाय | 
में अनंत पदार्थों में रहता है, व्यक्तता जो सामने में मौजूद है उसमें हो रही है । 
इसी प्रकार जब निमित्त को कर्ता मानता है तब अनंतों जीव हैं और अनस्तानंत पुदूगल सब हमारे 
सुख-दुःख के निरमित्त हो सकते हैं अर्थात्‌ सुख-दुःख के कर्ता हो सकते हैं इसलिए उन सबके प्रति राग-द्वेष 
करने का अभिप्राय बन जाता है अर्थात्‌ अनंतानंत पदार्थों के प्रति राग-द्वेष का अभिप्राय बन गया, इस- 
लिए अनंतानुबन्धि राग-द्वेष है। अपने से भिन्‍न अनंतानंत पदार्थों के लिए हम निमित्त हो सकते हैं इस- 
लिए हम उन अनं॑तानंत पदार्थों का बुरा-भला कर सकते हैं। अतः अभिप्राय में अनंतगुणाकार अभिमान 
से यह ग्रस्त हो जाता है। यह निमित्त का कर्त्तापना अपने स्वभाव को जानने से और यह मानने से मिंटता 
है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को दुःखी-सुखो नहीं कर सकता, राग-द्वेष नहीं करा सकता। संभी द्रव्य 
अपना-अपना पौरिणमन करते हैं। एक द्रव्य की पर्याय अस्य द्रव्य की पर्याय में निर्मित्त मात्र होती हैं परंतु 
कर्ता नहीं हो संकती ।-अनंतानुबंधि -कषाय”का सम्बन्ध तीम्र और मंद क्रोधादिक से नहीं है परन्तु कंधाय 
करने'के अभिप्राय से है।, अन्यथा द्रव्यलिंगी शुक्ललेश्या के धारी के तो अनंतानुबंधि चालू है. और 


( २०९ ) 

नरक के नारकी सम्यंग्दृष्टि के अनंतानुबन्धि नहीं है यह सम्भव नहीं हो सकता । 

जब वह पर का कर्त्ता अपने को मानता है तो अहंकार से अ्रसित हो जाता है और पर को अपने 
सुख-दुःख, जीवन-मरण का कर्ता मानता है ती राम-द्ेष से ग्रसित हो जाता है। अतः निमित्त को कर्त्ता 
मारने का सर्वथा निषेध है। कोई कहे कि उपादान रूप से निमित्त को कर्त्ता नहीं मानते परन्तु निमित्त 
रूप से कर्ता माने तो ठीक है कि नहीं ? इसका उत्तर है कि निभित्त निमित्तरूप से कर्ता होता ही नहीं वह 
अपनी परिणति का कर्ता है पर का नहीं | निमित्त में तो पर के कर्त्तापने का उपचार किया जाता है जो 
असत्यार्थ है। हस प्रन्थ का मूल उद्देश्य पर के कर्त्तापने का अहंकार मेटना है जो निमित्त को कर्त्ता मानने 


से ज्यादा मजबूत होता है। 
अगर निमित्त को कर्ता माना तो भगवान में भी कर्तापना आये बिना नहीं रह सकता जो तत्त्व- 


ज्ञान से सर्वथा विपरीत है। यह अज्ञानी का अहंकार कम नहीं है उसकी व्यक्तता के लिए जितना क्षेत्र 
मिला है वहां तक व्यक्त है अगर ओर ज्यादा क्षेत्र मिल जावे तो तीन लोक में और अनंत पदार्थों तक 
फेल सकता है। आवचार्यों ने भगवान के कर्ततापने के निषेध के द्वारा समस्त हो निमित्तों के कर्त्तापने का 


निषेध किया है ॥७॥ 
(अथाध्यवसायस्य बन्धहेतुत्य॑ पापठपते) अब अध्यवसाय-कषायरूप अभिप्राय बन्ध का कारण है 


यह स्पष्ट रूप से प्रतिपादत करते हैं-- 
मिथ्याहष्टेः स एवाश्य बस्थहेदुविषयंयात्‌ । 
ये एवबाध्यवक्तायोध्यमश्ञानात्मास्थ हश्यते ॥८॥ 
अन्वयार्थ--( अस्य) इस (सिथ्यादुष्टे:) मिथ्यादृष्टि का (यः) जो (अयम) यह (अज्ञानात्मा) अज्ञान- 
स्वरूप (अध्यवसाय:) अभिप्राय (वृश्यते) दिखाई देता है (विषयेयात्‌) विपयेयात्‌-आत्मस्वरूप से विपरीत 
होने के कारण (सः) वह (एव) हो (अस्य) इस मिध्यादृष्टि के (बन्ध हेतु:) बन्ध का कारण (अस्ति) है। 
सं० टीका--(अस्थ-मिध्यादुष्टे)) इस मिथ्यादृष्टि के (य एवं प्रसिद्ध: अध्यवसाथ:--अंहं परान्‌ 
हस्मोत्यादिख्प: परिणामः स एवं अध्यवसाय एवं) मैं दूसरों को मारता हूँ इत्यादि रूप जो पंरिणाम है वह 
अध्यवसाय ही (बन्धहेतु:-कर्मंबन्धकारणम्‌) कर्मबन्ध का कारण (अस्ति) है। (कुतः) कंसे (विंपर्ययात्‌- 
शानाठिपयंयस्वसावत्वात्‌) क्योंकि वह अध्यवसाय ज्ञान से विपरीत अंज्ञानमय भाव है (अस्य मिव्याद्शों 
अ््यंवसाथ: बन्धहेतु: कथम्‌) इस मिथ्यादुष्टि का अध्यवसाय बन्ध का कारण कैसे है ? (यर्त:ः अं अध्यय- 
साथ:-अजानात्मा-अशानंमेल आत्सा स्वरूप यस्‍्थं सः) कारण कि यह अध्यवसाय--अज्ञानस्वरूप है अतएव 
बन्ध का कारंण है (दश्यले-अंवलोक्यते) ऐसे दिखाई देता है--समझ में आता है। 
भविर्ण -पर को मारने तथा जिन्दा करने का जो अहंकार है वही जीव को मिथ्यीदृष्टि सिद्ध 
करंता है और जो मिंथ्यादुष्टि है वह स्वपर स्वरूप से सर्वंधा अनभिज्ञ रहता है अतएवं उसके जितने 
परिणाम हैं वे संव अशानमूलक हैं इसलिए बन्ध के ही कारण हैं यह निश्चय है। . 


(२१० ) 
(अथाध्यवसायमाहात्म्यमारशते) अब अध्यवसाय के महत्त्व को प्रकट करते हैं-- 
अनेनाण्यवसायेन निष्फलेन विमोहितः । 
तल्किज्नापि नेबास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥६॥ 
अन्ययार्थ - (अनेन) इस-पूर्वोक्त- (निष्फलेन ) फल शून्य (अध्यवसानेन) अध्यवसान से (विमोहितः) 
मोह को प्राप्त हुआ (आत्मा) आत्मा (सत्‌) वह-वेसा (किछ्चन) कुछ (अपि) भी (न) नहीं (अस्ति) है 
(यत्‌) जिसको (आत्मानम्‌) आत्मारूप (न) नहीं (कशोति) करता है। 
सं० टीका -- (एव-निश्वयेन) निरचय से (तत्‌-बस्तु) वह वस्तु (किड्न्वनापि-किसपि, मह॒वल्पं वा) 
बड़ी अथवा छोटी कोई भी (नास्ति-न विश्वते) नहीं है (यत्‌) जिसे (आत्मा-जीव:) जीव (आत्सानस्‌- 
स्वकीयम्‌) आत्मा-स्वकीय (अध्यवसायेनैव) अध्यवसान से हो (न करोति-न विधे) नहीं करता है 
(किम्भृत:) कैसा (अलेन-हस्मोत्यादिख्पेण) 'इससे मारता हूँ' इत्यादि रूप (पूर्वोक्‍्ते न अध्यक्सानेन-कषायाध्य- 
बसायेन) पूर्व में कहे हुए कषायरूप अध्यवसान से (बिमोहितः-मोहूं प्राप्तः) मोह की प्राप्त हुआ (किस्शूतेन) 
कैसे परिणाम से (निष्फलेन-बन्ध मोक्ष लक्षणफलरहितेन) बन्ध और मोक्षरूप फल से रहित (जीवस्य स- 
रागवोतरागयो: स्वपरिणामयो: सद्भावे बन्धमोक्षसद्भावात्‌) क्योंकि जीव के सराग तथा वीतराग रूप 
अपने ही परिणामों के सद्भाव में बन्धमोक्ष का सद्भाव होता है। (तवशावे-तयोरभावात्‌) सराग और 
वीतरागरूप परिणाम के अभाव में बन्ध और मोक्ष का अभाव होता है। (अतस्तयोरेव स्वार्थ क्रियाका- 
रित्वम) इसलिए उक्त दोनों-सराग और वीतराग भावों को बन्ध और मोक्ष रूप अपने-अपने कार्य को 
करने की क्षमता है (अनध्यवसायस्थाकिड्च्चित्करत्वात्‌) क्योंकि अध्यवसाय से शून्य व्यक्ति कुछ भी नहीं 
करता है। 

भावा्थ--बन्ध और मोक्ष परस्पर विरोधी तत्त्व हैं अतः इनके उत्पादक कारण भी एक दूसरे के 

विरोधी होना ही चाहिए। टीकाकार ने उक्त दोनों का स्पष्टीकरण करते हुए यह पुष्ट कर दिखाया है 
कि बन्ध का मुख्य कारण राग भाव है जो वीतराग भाव का नितान्‍्त विरोधो है और मोक्ष का मूल 
कारण बीतराग भाव है जो रागभाव का तीद प्रतिपक्षी है अत: दोनों अपने-अपने कार्य के करने में सर्वथा 
स्व॒तन्त्र हैं। अतः जो जीव मोक्षभिलाधी हैं उन्हें चाहिए कि वे रागभाव का त्याग कर वीतराग भाव को 
प्रश्नय दें तभी उन्हें सर्वतोइभोष्ट मुक्ति की प्राप्ति अवश्य ही होगी ॥६॥ 

(अथ तथाप्यध्यवसायं बोभत्सते) तो भो अब अध्यवसाय के प्रति ग्लानि का भाव प्रकट करते हैं-- 
विश्वाहि भक्तोडषि हि यत्प्रभावादात्मानमात्मा विवधाति विश्वम्‌ । 
मोहैककन्दो5प्पवसायथ एब: नास्तीहु येबां यतयस्त एवं ॥१०॥ 

अन्वयायें-- (हि) निश्चय से (बिश्वात्‌) विश्व-समस्त द्रव्यों से (विभकत:) पृथक्‌ (सन्‌) होता 

हुआ (अधि) भो (आत्मा) आत्मा-चेतन तत्त्व (यत्मावात्‌) जिसके प्रभाव से (विश्वम्‌) समस्त पर- 
पदार्थों को (आत्मानम्‌) आत्मस्वरूप-स्वकोय-अपने (विदयाति) करता है-मानता है (एथ:) ऐसा-यहू 


(२१६) 

(अध्यवसाय:) अध्यवसान जिसका (मोहैक कन्दः) मोह-अजञान स्वरूप राग-देष आदि ही एक अद्वितीय 
कन्द है वह (इह) इस लोक में (येचाम) जिन महात्माओं के (न) नहीं (अस्ति) है (ते) वे (एब) ही 
(पतयः) यति-मुनि (सन्ति) हैं। 

सं० टी०--(इह-जगति) इस जगत्‌ में (त एव प्रसिद्धा:) वे ही प्रसिद्ध हैं (यतय:-यतन्ते कर्मादी- 
नोति यतयः भुनयः) जो करमम-ईया समिति आदि रूप प्रशस्त क्रियाओं के करने का यत्न करते हैं वे यति 
हैं-मुनि हैं (येबां-यतोनाम) जिन यतियों के (एथ:-इदानोमुक्तः) अभी-अभी कहा हुआ (अध्यवसायों 
नास्ति) अज्ञानता रूप परिणाम नहीं है (किम्भूत:) कैसा (मोहेककन्ब:-मोहस्य राग देषस्य-एकः-अद्वितीयः 
कन्व:-मूलकारणम्‌-य:-सः) जो राग-देषरूप मोह का अद्वितीय-असाधा रण कारण है वह (मोहनोयकर्मोत्पा- 
दकत्वात्‌) क्योंकि वह मोहनीय कर्म का उत्पादक है (होति-स्फुटम्‌) हि-यह अव्यय स्फूट अर्थ में आया है 
अर्थात्‌ स्फूटरूप से (यत्प्रभावात्‌-पस्य अध्यवसायस्य प्रभाव: माहात्म्यं तस्मात) जिस अध्यवसाय-अज्ञानरूप 
परिणाम के माहात्म्य से (विश्वं-वेतनाचेतनं -- लोकालोक शुसाशुभं-चराचरम्‌) चेतन और अचेतन, लोक 
ओर अलोक, शुभ और अशुभ, चर और अचर रूप विदव को (आत्मानम्‌-स्वकीयम्‌) आत्मरूप-अपना 
(करोति बिधत्ते) करता है-समझता है (यथा हिसाध्यवसायात्‌ हिसकः तथा विपच्यसान नारक तियंहसनु- 
ध्यदेय पुण्यपापाध्यवसायान्नारक॑ तियंड्चम्‌-सनुष्य देय पुण्य पापं चात्मानं करोति) जैसे हिसा के अभिप्राय 
से आत्मा हिंसक होता है वेसे ही विपच्यमान-उदयागतरूप से अनुभव में आने वाले नारक तिय॑च मनुष्य 
देव, पुण्य और पापरूप अध्यवसाय-परिणामों से यह आत्मा अपने को नारक तिय॑ंच मनुष्य देव पुण्य 
और पापरूप मान बैठता है (किम्भूत:) कंसा (विश्वात्‌-चेतनाचेतनाविपवार्थात) चेतन और 
अचेतन आदि पदार्थों से (विभक्तो5पि-भिन्‍नोषषि) भिन्न होता हुआ भी अथवा जुदा है तो भी (तदध्यव 
सायवशात्तन्मयोभवति) पूर्वोक्त अभिप्राय के वश से तद्गप होता है (विश्वशब्दस्य-श्रिलोकार्थवाजकत्वा 
भावात्‌ चेतनावि पवार्थ वाचकत्वाण्च न सर्वादिगणत्वम्‌) विश्व शब्द तीन लोक रूप अर्थ का वाचक न 
होने से तथा चेतनादि पदार्थों का वाचक होने से सर्वादिगण का नहीं है । 

भावाथे-- वस्तुतः यह आत्मा सभी चेतन और अचेतन पदार्थों से स्वरूपतः सर्वथा पृथक-जुदा है 
परन्तु अज्ञानी मिथ्याध्यवसाय के वशीभूत हो उन समस्त चेतन और अचेतन पदार्थों को अपने ही मानता 
है यहां तक कि जड़ शरोर को भी आत्मस्वरूप समझता है यह सब मिथ्याध्यवसाय का ही महत्त्व है। वस्तु 
तो जैसी है वेसी ही है परन्तु अज्ञानी अपने मिथ्या अध्यवसाय की सामर्थ से तीन लोक को अपने रूप कर 
लेता है उस अध्यवसाय की सामर्थ तीव लोक तक व अनंत जीव पुद्गलों में राग-द्वेष करने तक फैलने की है 
व्यक्तता जितना मौका मिलता है उतनी होती है। बंध तो सामर्थ के अनुसार पड़ता है। जिन्होंने इससे 
अपना सम्बन्ध विच्छेद कर अपने को पहिचाना है वे ही सच्चे साधु हैं, मुनि हैं, यति हैं और हैं ऋषि । 

(अधाध्यवसायस्य व्यावहारिकत्व॑ व्यवहरति) अब अध्यवसाय की व्यवहारिकता सिद्ध करते हैं-- 

सर्वत्राष्यवसानमेवस खिल त्याम्यं यदुकत जिने- 
स्तम्सन्ये व्यवहार एवं निशिलोध्प्यन्याथयस्त्पाजित: । 


( २१२ ) 


सम्यहूनिइ्वयमेकमेव तदसो निव्कस्पमाक़स्य कि 
शुद्धशानधने महिस्नि न निले वध्नस्ति सस्तो धुतिम्‌ ॥११७ 


अन्ययार्थ-- (यत्‌) जिस कारण से (जिनः) जिनेन्द्र देव ने (सर्वत्र) सभी पदार्थों में (अखिलस) 
समस्त (अध्यवसानम्‌) अध्यवसान को (त्याज्यम्‌) त्यागने योग्य (एव) ही (उक्तम्‌) कहा है (तत्‌) तिस 
कारण से (अहम्‌) मैं (मन्ये) मानता हें कि (अन्याश्रयः) पराश्चित (निखिलः) समस्त (अपि) ही (व्यव- 
हारः) व्यवहार (एव) मात्र (त्याजितः) छुड़ा दिया है। (तत्‌) तब फिर (अभी) ये (सन्तः) सत्पुरुष 
(एकम्‌) एक-अद्वितीय (सम्यक्‌निश्चयम्‌) शुद्ध निश्चय नय को (एवं) ही (निष्कम्पस्‌) निश्चल रूप से 
(आक्रम्य) प्राप्त करके (निजे) अपने (महिस्नि) महान्‌ महिमा वाले (शुद्धश्ञानघने) निर्मल ज्ञानसमूह में 
(धृतिम्‌) धैये-स्थिरता को (किम) क्‍यों (न) नहीं (वध्नन्ति) धारण करते हैं। 
सं० टीका-- (जिने:-केवलशानिि:) जिन-केवल ज्ञानियों ने (उक्तं-प्रतिपादितम्‌) प्रतिपादन किया 
है (किम्‌) वया ? (सर्वत्र-निखिलपरवस्तुनि) सभी परवस्तुओं में (यत्‌) जो (अखिलं-समस्तमेव) सारे का 
सारा (अध्यवसानं-ध्यवसाय:) पर को अपना माननेरूप व्यवहार (त्याज्यं त्यजनोयम्‌) त्यागने योग्य है 
(तत्‌-ध्यवसायहापनस्‌ ) वह व्यवहार का छुड़ाना (मन्ये-अहस्‌ जाने) मैं जानता हूँ (निखिलो5पि-समस्तो- 
$पि) समस्त-सब का सब (व्यवहार एव-व्यवहारनय एव) व्यवहार नय ही (त्याजितः) छुड़ा दिया है 
(हेतु गभित विशेषणमाह) हेतुगभित विशेषण-जिसके मध्य में हेतु पड़े हुए हैं ऐसे विशेषण को कहते हैं 
(अन्याअ्य:-पराक्षित:-निश्चयनयेन पराक्षितमध्यवसायं बन्धहेतुत्वेन सुमुक्षो: प्रतिषेध्यता व्यवहार नय एव 
प्रतिषिद्ध:) निए्चयनय से-पराश्चित अध्यवसाय-पराधीन विचारधारा को बन्ध्र का कारण होने से मुमुक्षु- 
मुक्ति होने की इच्छारखने वालों के लिए निषेध करने वाले भगवान ने व्यवहार मात्र का निषेध कर 
दिया है (तस्याषि पराणितत्वाविशेषात्‌) क्योंकि वह सारा ही व्यवहार पराधीन ही है (वत्‌-तहि) तो 
(कि कर्तव्यम्‌) क्या करना चाहिए ? (अमी-एते) ये (सत्तः-सत्पुरुषा:) महापुरुष (निजे-आत्मोये) आत्मीय- 
अपने (महिस्नि-माहातये) महत्त्व में (धृति-सन्तोषम्‌) सन्‍्तोष को (स्थिरतां था) अथवा स्थिरता को 
(किस्‌-किमु) क्‍यों (न) नहीं (बध्नन्ति) बांधते हैं (अपि तु कुवन्तीत्यथ:) किन्तु बांधते हैं (किम्भूले) कंसे ? 
(शुद्धशानधने-कर्ममलकलजू-रहित बोधनिरस्तरे) कर्मेमलरूप कलझू से रहित अविनहवर जान में (कि- 
कुत्णा) क्या करके (आक्रम्य-सम्प्राप्य) अच्छी तरह से प्राप्त करके (किस) क्या (एकस्‌-अन्यनिरपेक्षम) 
अन्य की अपेक्षा से रहित अतएवं एक-अद्वितीय (एव-मिश्जयेन) निएचय से (सम्पस्निश्ययम्‌-शुद्धनिश्चय- 
सयम्‌) शुद्ध निश्चय नय को (किम्भूतम्‌) कंसे (निष्कस्पस-अच्षलभ) निशचल (स्वरूपे स्थिरत्वात) 
स्वरूप में स्थिरता होने से । 
भावाभ- भगवान जिनेन्द्र प्रभु ने समस्त पर पदार्थों में “अहंपने-ममता” का परित्याम कराया है 
इससे ऐसा मालूम पड़ता है कि उन्होंने पराधीन सारा व्यवहार ही छुड़ा दिया है और शुद्ध ज्ञानस्वरूप 


( २१३ ) 

आत्मा में ही स्थिर रहने का उपदेश दिया है। व्यवहार की प्रवृत्ति संयोग में, विकार में और भेद के द्वारा 
होती है वह समस्त ही पराश्चित होता है अत: समस्त पराश्चितपने को छुड़ाकर स्वाश्रित बनने को कहा है 
पराश्चितपना ही संसार है। आचाययंश्री ने सत्पुरुषों का आत्मिक स्वरूप में निम्न न होने का महान्‌ 
आहचयं प्रकट करते हुए उस ओर अग्रसर होने की हादिक प्रेरणा की है । 

(अथ रागरादोनां कि कारणम्‌ ? इति साकेप॑ प्रश्नोत्तरं पद्चहयेन निमिसीते) अब राग-द्वेष आदि की 
उत्पत्ति का कारण कया है? इस प्रकार के आक्षेप के साथ किये गये प्रइन का दो पद्यों द्वारा उत्तर देते हैं-- 

रागादयो बन्धनिवानपुक्तास्तेशुद्धचिन्मात्रमहोइतिरिक्ताः । 
झ्ात्मा परो वा किसु तन्तिसित्तलिति प्रणान्नाः पुनरेवमाहुः ॥१२॥ 

अन्वयार्थ -- (ये) जो (रागादयः) राग-द्वेष आदि (बन्धनिदानभ्‌) बन्ध के कारण (उक्ताः) कहे 
गये हैं (ले) वे रागादि (शुद्धचि७न्मात्षभहो5तिरिक्ताः) शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप आत्मिक तेज से बिलकुल ही जुदे 
(सन्ति) हैं। (तन्निभित्तम) उन रागादि का निमित्त (किमु) क्या (आत्सा) आत्मा (अस्ति) है (वा) 
अथवा (परः) आत्मा से भिन्न कोई दूसरा (इति) इस प्रकार से (प्रणुस्ता:) प्रेरणा किये गये-अर्थात्‌ पूछे 
गये (पुनः) फिर से (एबम्‌) इस प्रकार से (आहू:) कहते हैं अर्थात्‌ उत्तर देते हैं। 

सं० टोका- (इति-साक्षेपम्‌) आक्षेप सहित (प्रशुस्ता:-शुद्धनयावलस्बिन:-पृष्टा: सन्‍्तः) पूछे गये 
शुद्ध नय का अवलम्बन करने वाले ज्ञानी आचाये महाराज (पुन:-भूयः) फिर से (एवं अग्रे वक््यमाणम्‌) 
इस प्रकार से--आगे कहे जाने वाले (परं-उत्तरम्‌) श्रेष्ठ उत्तर को (आहुः-कथयन्ति) कहते हैं (इति किम) 
वह कैसा (ते-प्रसिद्धा:) वे-प्रसिद्ध (रागादय:-रागद्वेषमोहाः) राग-द्वेप मोह (बन्धलिदानम्‌-कर्सबन्धकारणम्‌) 
कर्म बन्ध के कारण (उक्ता:-अतिपादिताः) प्रतिपादन किये गये हैं (क्िम्भूतास्ते) वे कैसे ? (शुद्धेत्यावि:- 
शुद्धचिवेव मात्रा प्रभाणं यस्य तत्‌ तच्च तन्‍्महः परमज्योति: तेन तस्माद्ा) शद्ध चेतन्य स्वरूप उत्कृष्ट तेज 
से (अतिरिक्‍्ता:-भिल्ला:) भिन्न-जुदे (तस्मिसितं-रागादोनां-निमित्त-उत्पादकारणम्‌) उन रागादि को 
उत्पत्ति के कारण (किमु-अहो) क्‍या है ? (आत्मा-चेतनः) चेतन्य आत्मा (रागादोनामुत्पादकः) राग 
आदि का उत्पादक-उत्पन्न करने वाला है (बा) अथवा (पर:-पुद्गल:) आत्मा से पर-भिन्न-पुद्गल (तद्ेतुः) 
उन राग आदि की उत्पत्ति का कारण (अस्ति) है (इत्युक्ते) ऐसा कहने पर (आहू:) उत्तर में कहते हैं-- 

भावा्ं--कोई शिष्य जिज्ञासु-जानने की इच्छा वाला आचार्यश्री से प्रन्‍त करता है कि आपने पूर्व 
में बन्ध के मूल कारण रागादि कहे हैं और यह भी कहा है कि वे रागादि विभाव भाव चितव्रिकार होते 
हुए भी शुद्ध चैतन्य स्वरूप आत्मा के नहीं है क्योंकि वे आत्मा के शुद्ध स्वरूप में नहीं प।4 जाते हैं। ऐसी 
स्थिति में उनका निमित्त कौन है ? आत्मा है कि आत्मा से अलग कोई दूसरा पदार्थ है ? 

आचाय॑ उक्त प्रशन का उत्तर नीचे के इलोक में दे रहे हैं-- 


ने जातुरागादिनिभिसभावसात्मात्मनो याति ययाकंकास्त: । 
तस्मिल्रलिमितं पश्सद्भुएव-वस्तुस्वभावोयसुदेलि ताबतु ७१३॥ 


( २१४ ) 
अन्ययार्थ-- (आत्मा) आत्मा (आत्मनः) अपने (रागादिनिमित्तमावम्‌) रागादि के निमित्त भाषें 
को (जातु) कभी (न) नहीं (याति) प्राप्त होता (यथा) जैसे (अकंकान्त:) सूर्यकान्तमणि। अर्थात्‌-- 
सूर्य कान्तमणि स्वयं ही अग्निरूप नहीं होता है किन्तु उसमें सुये का निमित्त होता है। वैसे ही (तस्मि- 
न्निसित्तम्‌) रागादि में निमित्त (परसड्भ:) पुद्गल द्रव्य का सम्बन्ध (एवं) ही (अस्ति) है। (अयस) 
यह (बस्तुस्थभाव:) वस्तु का स्वभाव (उद्देति ताबत्‌) सदा उदय को प्राप्त है। 


सं० टी०--(जातु-कदाचित्‌ ) कभी (आत्मा-चिद्रपः) चेतन्‍्य आत्मा (आत्मन:-स्वस्थ) अपने (रागरे- 
त्यादि:-रागादीनां रागहेबमोहानाम्‌) राग-द्ेष मोह के (निमित्तभावस्‌-उपादानकारणत्वम्‌) निमित्तभाव 
को उपादान कारण होने से (न) नहीं (याति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (तहि तन्निभित्तम्‌) तो उन 
रागादि का निमित्त (किम) क्‍या (अस्ति) है? (तस्मिन-आत्मनि) उस आत्मा में (परसद्भू:परेषां 
पुद्गलादोनां सड्भ:-संयोग:) पुद्गलादि परद्रव्यों का संयोग-सम्बन्ध (एब-निश्चयेत) निश्चय से (तश्निसि- 
सं-तेषां रागादीनां निमिसं कारणम्‌) उन रागादि का कारण (अस्ति) है (इममेवार्थमुपमोयते) इस हो 
अर्थ को उपमा देकर प्रकट करते हैं (अकंकास्त:-स्फटिकोपल:) अकंकान्त-सूर्यकान्त-स्फटिकमणि (यथा- 
इव ) जैसे (तथाहि) वैसे हो (यथा स्फटिकोपल परिणामस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धस्वभावत्वेन रागादि- 
निमित्तत्वाभावात्‌ स्वयं न परिणमते परदव्रव्येणब रागादिनिमित्तभूतेन स्वस्वरूपात्प्रच्याव्य रागादिभि: परि- 
णम्यले) जैसे स्फटिकमणि परिणमनशील है तो भी शुद्धस्वभाव से स्वयम विकार रूप परिणमन नहीं 
करता है क्योंकि वह विकार का नि्ित्त नहीं है किन्तु विकार के निमित्तभूत परद्रव्य के द्वारा ही अपने 
खास स्वरूप से च्युत कराकर विकाररूप से परिणमन कराया जाता है। (तथा केवल:-आत्मा परिणाम- 
स्वभावत्वे सत्यपि रागादिनिभिसत्वाभावात्‌ स्वयं न परिणमते परद्रव्येणेव तम्निभित्तमतेनस्वस्वरूपात्प्र- 
शयाव्य ते: परिणम्यते) वैसे आत्मा परिणाम स्वभावरूप है तो भी रागादि का निमित्त नहीं है क्योंकि बह 
स्वतः ही रागादिरूप परिणमन नहीं करता है किन्तु रागादि के निमित्तभूत पुदूगलादि परद्रव्य के द्वारा ही 
अपने असलो स्वरूप से पतित करके रागादि रूप से परिणमन कराया जाता है। (इति) ऐसा (ताबतु- 
प्रथमम्‌) सबसे पहले (अयं पूर्षोक्त एव बस्तुस्वभावः) यह पूर्व में कहा हुआ वस्तु का स्वभाव ही (समस्त 
बस्तुस्वरूपम्‌) समस्त वस्तु के स्वरूप को (उबेति) प्रकट करता है। (उदयं-गच्छति) वस्तु का स्वरूप 
उदय को प्राप्त करता है । 
भाषाबें--किसा भी द्रव्य का स्वभाव स्वयं ही प्रकट होता है किसी दूसरे के द्वारा प्रकट नहीं किया 
जाता है। हां, दिभाव को उत्पत्ति में परद्रव्य का अवलम्बन कारण होता है क्योंकि बिना पर के अवलम्बन 
के विभाव भाव नहीं होते हैं। विभाव भाव भी दो प्रकार के होते हैं--एक चेतन रूप और एक अचैतन 
रूप । चेतनरूप आत्मा के विभाव हैं जो पुद्गल द्रव्य के निमित्त से बनते और बिगड़ते हैं। अचेतनरूप 


विभाव "गादि आत्मा की रागरूप परिणति के निमित्त से पुद्गल में बनते और बिगड़ते हैं। दोनों ही 
संयोजक भाव हैं अतएब क्षणनश्वर हैं अनित्य हैं । 


(२१५ ) 
(अथ जानिनस्तवकतुकत्वमुद्धाथति) अब ज्ञानी उन रागादि भावों का कर्ता नहीं है यह प्रकट 
करते हैं--- 
इति बस्तुह्व भाव स्व शानों जानाति तेन सः । 
रागादीनात्पन: कुर्यास्वतो भवति कारकः ॥१४॥ 


अन्वया्थे- (इति) पूर्वोक्त प्रकार के (स्वम्‌) अपने (वस्तुस्वभावम) वस्तुस्वभाव को (झानी) 
ज्ञानी (जानाति) जानता है (तेन) इसलिए (सः) वह (राग्रादोन) राग-द्रेष आदि को (आत्मन:) निज 
हूप (न) नहीं (कुर्यात्‌) करता है (अतः) अतः: (कारकः) रागादि का कारक-करने वाला (न) नहीं 
(भवति) होता है । 

सं० टोका- (इति-पुर्वोक्तप्रकारेथ) पूर्व में कहे अनुसार (शानो-पुमान्‌) शानी-वस्तुस्वरूप का ज्ञाता 
पुरुष (स्थम्‌-आत्सीयम्‌) अपने (बस्तुस्वभावम्‌-रागावि व्यतिरिकत स्ववस्तुस्वरूपभ) रागादि दान्य-अर्थात्‌ 
रागादि से पृथक्‌ अपनी आत्मा के असली स्वरूप को (जानाति-वैजत्ति) जानता है (येन-कारणेन बेत्ति तेनेव- 
कारणेन) जिस कारण से जानता है तिस कारण से ही (सः-क्ानी) वह ज्ञानी (रागादोन) राग आदि को 
(आत्मन:-स्वस्थ) अपने (न कुर्यात्‌-स्वसात्‌ू-न करोति) रूप नहीं करता है। (यत:) जिससे (अतः) इससे 
(कारकः-कर्मेणां कर्ता न भवति) कर्मो का कर्ता नहीं होता है ॥१४॥ 

सावार्थ--ज्ञानी वस्तुतः अपने ज्ञानादि भावों का ही कर्ता होता है। क्योंकि वे उसके स्वभाव भाव 
है | जैसा ज्ञान के साथ आत्मा का एकपना है वेसा रागादि के साथ नहीं है। ज्ञान के अभाव में - आत्मा 
का अभाष है परन्तु रागादि के अभाव में आत्मा का अभाव नहीं है। अतः शुद्धवृष्टि में आत्मा अपने 
ज्ञानदर्शन का ही कर्ता है। रागादि तो पर्याय में होने वाले कर्मंसापेक्ष विकारी भाव हैं। राग-द्ेष मोह 
आदि करमंजनित संयोजक भाव हैं उनका कर्ता एकमात्र अज्ञानी ही होता है। ज्ञानी तो उनका मात्र ब्ञाता 
ही है कर्ता नहीं। क्योंकि परद्रव्य का कर्ता वही परद्रव्य होता है जिसका वह भाव है उससे भिन्‍न कोई भी 
द्रब्य उसका कर्ता नहीं होता है यह वस्तुगत स्वभाव है जो त्रिकाल अबाधित है, अपरिहायं है और हैं 
अखण्डनीय । 

(अथाज्ञान स्फूर्जति) अब अज्ञान का वर्णन करते हैं-- 

इति वस्तुस्वभावं स्वं नाज्ञानी वेशसि तेन सः । 
रागादोनात्मन: कुर्याबतों भवति कारकः ॥१४॥ 

अन्ययार्थ--(इति) पूर्वोक्त प्रकार के (स्वम्‌) अपने (वस्तुत्वभावबम्‌) रागादि से भिन्न आत्मपदार्थ 
के स्वभाव को (अज्ञानी) अशानी (लत) नहीं (वेत्ति) जानता है (तेन) इसलिए (सः) वह (रागादोन) 
राग-देष आदि को (आत्मन:) अपने (कुर्यात्‌) करता है (अतः) अतः (कारकः) रागादि का करने वाला 
(भवत्ति) होता है । 
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खं० टौका --(इदं-पश्मम्‌-पुर्वतो विपयंस्त व्याख्येयं सुग्भ ज) यह पश्च पूर्व पद्य से सर्वेधा विपरीता- 
थक है अतएव उससे बिलकुल विपरीत रूप से व्याख्या करने योग्य है और सरल है। 

भावायं--स्वपर स्वरूप का ज्ञान न होंने से अज्ञानी रागादि को अपने मोयता है अतएवं उनका 
कर्ता बन जाता है। जैसा ज्ञानी के साथ ज्ञान का एकपना है अतः वह शान का कर्ता है वेसा ही अज्ञानी 
का विकारी भावों के साथ एकपना है अतः वह्‌ उनका कर्त्ता बन जाता है ॥१५॥ 

(अथ परद्रय्यमुद्धतु काम समभिष्टोति) अब परद्रव्य का परित्याग करने की इच्छा करने वाले 
की प्रशंसा करते हैं-- 


इत्यालोच्य विवेशध तत्किल परव्रव्यं समग्र बलात 

तस्मूलां बहुभावसम्धतिमिसासुदतृकामः समस्‌। 

झात्मानं समुपेति विभरवहत्पूरोंकसंविश्लुतं 

येनोन्मूलितवन्ध एव भगवानात्मात्मनि स्फू्जति ॥१६॥ 

अन्वयार्थ - - (इृति) पूर्वोक्त प्रकार से (आलोच्य) अच्छी तरह विचार करके (किल) निदचय से 
(हत्‌) उस (समस्तन्‌) समस्त (परद्रब्यम) परपदार्थ को (विवेच्य) अपने से पृथक्‌ करके (तन्मूलाम्‌) पर 
द्रव्यमूलक (इमाम) इस (वहुसाव सन्‍्ततिम्‌) विविध प्रकार के रागादि रूप भावों की परियाटी को 
(बलात्‌) बल पूर्वक (समस्‌) एक साथ (उद्धर्तुकामः) उद्धार-दूर करते की इच्छा वाला (एथः) यह 
(सगबान्‌) भगवान (आत्मा) आत्मा (सेन) जिस ज्ञान से (उन्मूलितबन्धः) मूल से ही बन्धन को उखाड़ 
फेंका है (तैन) उस ज्ञान से (निर्भरवह॒त्यूणेंकसंबित्‌ युतम) अत्यन्त रूप से एक संवेदन से युक्त परिपूर्ण 
अद्वितीय ज्ञान से सहित (आत्मानम्‌) आत्मा को (समुपति) प्राप्त करता है (अतएब) ओर (आत्मनि) 
आत्मा में-अपने ही स्वरूप में (स्फूर्जति) स्फूरायमान-प्रकाशमान रहता है । 
सं० टीका--(एव:-सः) यह (आत्सा-चित्रृूप:) चेतन्य स्वरूप (कर्ता) कर्ता (आत्मनि-स्वस्थरूपे 

अधिकरणभूते) आधारभूत अपने आत्मस्वरूप में (स्फर्नेति-गर्जति-प्रकटोभबति बा) स्फुरायमान रहता है 
अथवा प्रकट रहता है। (किम्भूतः ?) कैसा (उन्मुलितबन्ध:-उन्मूलितनिराकृतो बन्धों येन सः) जिसने 
बन्ध का उन्मूलन-निराकरण कर दिया है अर्थात्‌ जो बन्ध रहित है (सः) वह (पुनः) फिर (सगवान्‌- 
झानवान्‌) भगवान्‌ ज्ञानवान्‌ (पुनः) फिर (कोबुक्ष:) केसा (बलातू-ध्यानाविलक्षणात्‌ ठात) बल-ध्यान 
आदि स्वरूप-हठ से (इमां-प्रसिडाम्‌) इस-प्रसिद्ध (बह्धित्यादि:-बहुनां सावातां-विभाजपरिणामानां सन्‍्ततति:- 
परम्परा ताम्‌) बहुत से राग-देष, काम, क्रोध आदि विभाव भावों की परम्परा को (रागद्रेषमोहपरम्परा- 
मित्यर्थ:) अर्थात्‌ राग-द्वेष मोह रूप विभावों की परम्परा को (समस्‌-मुगपत्‌) एक साथ (उद्धर्तुकामः- 
उद्धतुँ निराकतुं कामः बाडुछा यस्य सः) निराकरण करने की इच्छा वाला (कुलः) किससे (स्वस्मातृ- 
इत्यनुक्तसप्यपादातं शेयम्‌) अपने से--यहां नहीं कहा हुआ-स्वस्मात्‌ू--यह्‌ अपादान पद उपस्कार से ग्रहण 
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किया गया है ऐसा जानना चाहिए। अर्थात्‌ स्वयं-अत्मा से (कि /भूतास्‌) कंप्ती (तस्मूलासू-तदेव परद्रव्य- 
मेव तस्पेब वो सूल॑ कारण या तामू) वह पर द्रव्य ही जिसका कारण है। अथवा जो परद्रव्य का ही मूल 
कारण है (सः कः) वह कौन (येन-ज्ञानरुपेण करंणभूलेन) करणरूप जिस ज्ञान से (आत्मानं-कर्मतापन्तम्‌) 
'कमत्व को प्राप्त-आत्मा को (समुपेति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (किम्मूतं-तम्‌) कंसी उस आत्मा को 
(निर्भरेत्पादि:-निर्भरण अतिशयेन-बहन्तो-समस्तवस्तुग्रहणाय प्रवर्तेताना सा चासो पूर्णा अखण्डा सा चासा 
बेका संवित्‌-श्ानं तया युतं संयुतम्‌) अतिशय रूप से समस्त वस्तुओं को ग्रहण करने के लिए प्रवृत्ति करने 
वाले परिपूर्ण ज्ञान से सहित (कि कृत्वा) वया करके (किलेति निश्चितम) निदिचत रूप से क्योंकि किल 
यह अव्यय निश्चित अर्थ में आया है (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) वह-प्रसिद्ध (समप्रं-निखिलम्‌) समस्त (परव्रय्यम्‌) 
परद्रव्य (कस्येत्याकांक्षायास्‌ू-) किसके-ऐसी आकांक्षा में (स्वस्येतिसम्बन्धोधनुक्तो5प्यूह्ा:) स्वस्थ” इस पद 
का सम्बन्ध यद्यपि नहीं कहा गया है तो भी समझ लेना चाहिए अर्थात्‌ अपने से (विवेच्यपृथक्कृत्य) प्रथक 
करके (कि कृत्वा) क्या करके (हति-पूर्वोक्‍्त प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (आलोच्य-सम्यग्वियार्य) भले 
प्रकार विचार-विमर्श करके (किमर्थम्‌) किस लिए (स्वस्मे) अपने लिए (हत्यप्यत्रश्षेयम्‌) यह भी यहां 
जानना चाहिए ॥१६॥ 


भावार्थ-ज्ञानावरण आदि द्रव्य कर्मों का निमित्त राग-हेष मोह आदि भाव कम हैं तथा भावकर्मों 
का कारण द्रव्य कर्मों का उदय है। इस प्रकार से इन दोनों में परस्पर में निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध है। 


यह निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध अनादित: प्रवाह रूप से चलता चला आ रहा है। इसका मूलकारण पर- 
द्रव्य का संयोग है। अज्ञानी को इसकी खबर नहीं है क्योंकि वह अज्ञानरूप अन्धकार से अन्धा बना हुआ 
है। हां, ज्ञानी-स्वपर विवेकी जब अन्‍्तर्मुखो दृष्टि से देखता है तब उसे यह ॒ स्पष्ट रूप से प्रतिभासित 
होता है कि राग-द्वेष आदि का मूल कारण पर-पुद्गल-द्रव्य का संयोग है यदि इस संयोग का जड़मूल से 
उन्मूलन कर दिया जाय तो निस्सन्देह आत्मा जात्मस्वरूप में सदा के लिए निमग्न हो जाय । अतः ज्ञानी 
अपनी शानशक्ति से उक्त पर द्रव्य को आत्मा से जुदा करने की तोब्र अभिलाषा ही नहीं करता है प्रत्युत 
ध्यानादि के द्वारा बलपूर्वक उसे दूर कर एकमात्र आत्मस्वरूप में ही रत हो जाता है जो शञानी का मुख्य 
लक्ष्य था ॥१६॥ 
(अथ राग्रादीनां दारकत्थ दिशति) अब ज्ञानी राग-द्वेष मोह का विदारण करने वाला है यह 
दिखाते हैं-- 
रागादोनामुदयसदय वारयरकारणानों 
कार्य बर्धं विविधमधुना सच्च एवं प्रसध । 
शान ज्योति: क्षपिततिमिरं साधुसप्द्धमेततु 
तद॒द्यइ॒ख्ासरमपरः कोडइपि नास्यावृणोंति ॥१७॥॥ 
भ्रस्थवार्य--(क्षपिततिमिरण्‌) अज्ञानान्‍्धकार का विनाशक (रागादोनाम्‌) राग-देष आदि (कार« 


( २१८ ) 


णजानाम्‌) कारणों के (उदयम्‌) उदय को (अदयम्‌) निर्देयता पूर्वक (दारयत्‌) विदारण करने वाला 
(ज्ञानज्योतिः) ज्ञानरूप प्रकाश (अधुना) इस समय (विविधम्‌) ताना प्रकार के (अन्धम्‌) बन्धरूप 
(कार्यम्‌) कार्य को (सद्चः) शीक्ष (एव) ही (प्रणुद्झ) विनाश करके (एतत्‌) यह ज्ञानरूप महाज्योति 
(साधु) सम्यक प्रकार से (सन्‍्नद्धम) सज्ज हुई (तदबत्‌-यद॒बत्‌) ऐसी सज्ज हुई कि (अपरः) दूसरा (कः) 
कोई (अपि) भी (अस्य) इस शानज्योति के (प्रसरम्‌) विस्तार को (न) नहीं (आबुणोति) आवरण कर 
सकता है । 

सं० टठीका--(तह॒तू-तथा) उस प्रकार से (एतत) यह (ज्ञानज्योति:-बोधतेज:) ज्ञान का प्रकाश 
(अपरम्‌-न विद्यते परं अन्यत्‌-यस्य तत्‌) जिसमें किसी दूसरे का सद्भाव नहीं है ऐसे (प्रसरम-प्रस्तारं-बिस्ता- 
शम्‌) विस्तार को (यातीत्याध्याहायंम्‌) प्राप्त करता है। यहाँ 'याति' इस क्रिया पद का अध्याहार करना 
चाहिए। (यहत्‌-यथा) जैसे-जिस प्रकार से (अस्य-शानज्योतिष:) इस ज्ञानरूप प्रकाश के (विस्तरभ) 
विस्तार को (को5पि अपर: कर्मादिः) कोई दूसरा कर्म आदि (नावृणोति-नाच्छावयति) आवरण-आच्छादन 
न करे। (कोवृक्षम्‌ू-तत्‌) वह ज्ञानरूप प्रकाश कंसा ? (क्षपिततिमिरम्‌-क्षपितं-निराकृतं तिमिरं-अज्ञानम्‌- 
येन तत्‌) जिसने अज्ञानरूप तिमिर का निराकरण कर दिया है (अपरमपि ज्योतिः नाशितान्धकारम्‌) 
दूसरा जड़ प्रकाश भी जड़रूप अन्धकार का विनाशक होता है। (पुनः) फिर (साधुसन्नद्धमू-साधुभि:- 
योगीश्बरे:) योगीश्वरों के द्वारा (पक्षे-सत्पुरुष:) पक्षान्तर में सज्जनों द्वारा (सन्नद्धम-आरूढम) प्राप्त 
किया गया पक्षान्तर में प्रशंसा किया गया-अर्थात्‌ (स्तुतं व साधुन्िः स्तृथमानत्वाज्ज्योतिषः) साधु मुनि- 
जनों के द्वारा ज्ञान ज्योति की स्तुति-प्रशंसा की जाती है (पुनः) फिर (रागादीनां-रागटंषमोहानाम्‌) राग-देष 
मोह के (उदयम-प्राकट्यूम्‌) उदय-प्रकट रूप से फलदान शक्ति को (अदयं-निर्दयं यथा भवति तथा) निददे- 
यतापूर्वक (भवति तथा) जैसे बने वैसे (सद्य एबं तत्कालमेव) तत्काल ही-उसी समय (दारयत्‌-विदारणं कुयवंत) 
विदारण करता हुआ (अन्यदपि ज्योति:) दूसरा प्रकाश भी (प्रातर्जानां रागादीनां दारकमित्युक्तिलेश: ) 
प्रातःकाल में उत्पन्न होने वाले राग-लालिमा-ललाई आदि का विनाशक होता है यह इस कथन का 
तात्पर्यार्थ है। (कि कृत्बा) क्या करके (अधुना-हृदानीस्‌) इस समय (विविधं-प्रकृतिस्थित्यमुभागादि सेवे- 
नानेकविधम्‌) प्रकृति-स्थिति और अनुभाग आदि के भेद से अनेक प्रकार के (बन्धम्‌) बन्ध को (प्रणुश्- 
निराकृत्य) निराकरण करके--(किम्भूतम्‌) कंसे बन्ध को (कारणानां-उपादानरूपपुद्गलानाम) कारण- 
उपादान कारणरूप पुदुगलों के (कार्य-फलम्‌-क्मरूपभ्‌) कर्मरूप फल को । 

सावाय--जैसे पोद्गलिक प्रकाश पौदूगलिक अन्धकार को नष्ट कर देता है वैसे ही आत्मिक ज्ञान- 
प्रकाश आत्मिक जअज्ञानान्धकार को नष्ट कर देता है। आशय यह है कि दर्शनमोहनीय कर्म के सम्बन्ध से 
आत्मा का ज्ञान-अज्ञान-विपरीत ज्ञान हो जाता है। उसकी विपरीतता का विनाश भी ज्ञान से ही होता 
है। अतएवं जब आत्मा स्वयं ही ज्ञान की स्थिति में आता है तब अज्ञान का कारण मिथ्यात्व का विनाश 
करके ही आता है। पश्चात्‌ जो चारित्रमोहनीय कर्म सम्बन्धी राग-द्वेष आदि बन्ध के कारण शोष रह 


(२१९ ) 


जाते हैं। ज्ञानी उनका भी विनाश करने में सतत्‌ प्रयत्नशील रहता है। उनका विनाश कर चुकने पर 
पू्वेंसड्चित कर्मों का भी विनाश करता है जो बन्ध के कार्य कहे जाते हैं। इस प्रकार से ज्ञानी तब तक 
ज्ञानप्रकाश के विस्तार में सोद्यम रहता है जबतक कि वह पूर्णरूप से आवरण रहित नहीं हो जाता है। 
आठ कर्मों में मोह कर्म ही रागादिक रूप परिणमन में निमित्त होता है और उस रागादि के परि- 
णमन से ही आठों कर्मों का बंध होता है। इसलिए यही विचार करना है कि जब मोह कर्म का उदय है तब 
रागादिक परिणमन होगा ही ऐसा मानकर जीव अपने पुरुषार्थे से वंचित हो रहा है उसका क्या उपाय 
है ? करणानुयोग में जो कथन है वह अज्ञानी की अपेक्षा है। जैसे एक लकड़ी पानी के बहाव में पड़ी 
है उसका अपना कोई पुरुषार्थ नहीं है पानी जिधर ले जाता है, जोर से, अथवा धीरे से उधर ही चलती 
रहती है। ऐसी ही दशा अज्ञानी की है जैसा कर्म का उदय है उस रूप परिणमन करता जा रहा है कभी 
तीब्र आता है तब तीब्नरूप, कभी मंद आता है तब मंदरूप । जब ज्ञानी हो जाता है अपने स्वभाव को 
समझता है तब मोह कर्म का खिचाव तो कर्म की अपनी तरफ होता है। परन्तु आत्मा अपना पुरुषार्थ करके 
अपना झुकाव अपने स्वभाव की तरफ लगाता है तब कर्म के खिचाव में से जीव का जितना पुरुषार्थ 
अपने स्वभाव की तरफ लगा उतना कम होकर बाकी का ही विभाव परिणमन होता है। अज्ञानावस्था 
में जिधर कर्म का खिचाव था उधर ही अज्ञानी की भी जाने की रुचि थी अत: कर्म का खिचाव और 
आत्मा का खिचाव दोनों मिलकर विभाव होता था शास्त्री भाव में इसको उदीरणा कहते हैं और पहले 
को उदयाभावी क्षय कहते हैं। कर्म तो फल देने को आया परन्तु जीव लेने को तैयार नहीं था। यह 
तभी सम्भव होता है जब यह स्वभाव का आश्रय ले--कर्म का आश्रय न ले। ग्रुणस्थानों के अनुसार 
जितना फल लेना पड़ा उतना उदय कहलाया बाकी का उदयाभावी क्षय कहलाया । इस प्रकार आत्मा 
की यहाँ भी स्वतंत्रता रही, जितना आत्मबल था उतना उदयाभावी क्षय और जितनी आत्मबल की कमी 
उतना खिचाव कहे अथवा विभाव परिणमन कहे अथवा कमें का उदय कहे । इसी वजह से पंचास्तिकाय 
प्रवचनसार और समयसार में कई जगह आचार्यों ने कहा है कि द्रव्यमोह का उदय होते हुए भी जीव भावमोह 
रूप न परिणमन करे । परन्तु कितता ? गुणस्थानों के अनुसार ही आत्मबल होगा। गृहस्थ चौथे गुणस्थान 
वाला बिल्कुल भी राग-द्वेष रूप परिणमन न करे--ऐसा नहीं हो सकता वैसा आत्मबल श्रेणों माण्डे हुए 
मुनि में ही हो सकता है। इसी प्रकार से सर्वार्थसिद्धि की टीका में लिखा है कि द्रव्यादि निमित्त के वश से 
कर्मों की फल प्राप्ति, वह उदय है। यहाँ पर जितना फल मिला उतना उदय कह रहे हैं। यह नहीं कहा है 
कि जितंना उदय उतनी फल प्राप्ति। इससे सिद्ध होता है कि देने वाला देने को आया परन्तु लेने वाले ने 
जितना लिया उतना उदय बाकी का उदयाभावी क्षय हो गया अर्थात्‌ बिना फल दिए निर्जर गया । 
जितने उदाहरण दिये जाते हैं सब पुद्गल के दिये जाते हैं उसमें अपना निज में पुरुषार्थ करने की 
बात लागू नहीं होती जैसा निमित्त मिलता है वेसा नैमेत्तिक कार्य हो जाता है। परन्तु जीव में अपनी 
निज की पुरुषार्थ शक्ति है वह चाहे तो निमित्त बनावे चाहे तो कम या ज्यादा अथवा नहीं बनावे । 


( २२० ) 
जितना आत्मबल है उतना मोहकर्म को निमित्त न बनावे, तब उतना नैमेत्तिक कार्य भी न हो और 
अपने आत्मबल की कमी की वजह से जितना कर्म का अवलम्बन लेना पड़ेउतना नैमेत्तिक कार्य भी होगा 
ही । अतः नैमेत्तिक कार्य निमित्त के सम्बन्ध से हुआ यह ठीक है परन्तु असली कारण हमारे आत्मबल 
की कमी है। जो आत्मानुभव के द्वारा बढ़ाया जा सकता है। मोहकर्म के अलावा अधातिया कर्मों का 
काय्य तो ज्यादातर पुदू्गलविपाकी है अतः कमे उदय के अनुसार कार्य होता रहता है बह आत्मकल्याण में 
कोई खास बाधक नहीं है । 


(इति ओर समयसारपचस्याध्यात्मतरंगिष्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां सप्तमोइड्धूः ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है 
यह सातवां अद्धू समाप्त हुआ | 


ऋसजै? 


ध्रष्टमो5ऊुः प्रारम्यते 
अथ मोक्षाधिकार: 


भानाबंधध्वंसनकृतके लिः कुन्वकुन्दविधुवर्यः । 
विधिविविधामृतचखेद्धो भाति गुरज्ञानिभूषातः ॥ 
अन्वयाये-- (विधिविविधामतचलेदो) अमृतचन्द्र आचार्य “के कलशों” से वृद्धि को 
प्राप्त तथा (ज्ञानभूषादयः) शानरूपी भूषण से युक्त (नानाबंधध्वंसनकृतकेलिः) विविध कर्म बंध के ध्वंस 
के लिए क्रीडा करने वाले (ग्ररु)) दिगम्बर आचार्यश्री (क्ुन्बक्ुन्दविधुवर्थः) कुन्दकुन्द रूपी श्रेष्ठचन्द्र 
(भाति) सुशोभित होते हैं। 
(अथ सोक्षतत्त्वं क्रम प्राप्तमाक्रमति) बब क्रम प्राप्त मोक्ष तत्त्व का प्रतिपादन करते हैं-- 
द्विधाक़रय प्रशाक्रकसदलनाहसधपुरुषो 
नयस्मोक्ष साक्षात्‌ पुरुषसुपलम्भकनियतम्‌ । 
इृदानोसुस्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसं- 
पर पूर्ण शानं॑ कृत सकलकृत्यं विजयते ॥१॥ 
अस्थयार्भ--(इवानोम्‌) अब बन्ध पदार्थ के बाद (प्रद्ाककचदसमात्‌) भेद विज्ञानरूप कँची के 
द्वारा विदारण करने से (बन्धपुरुषो) बन्ध और आत्मा को (द्विघाकृत्य) दो करके अर्थात्‌ पृथक्‌ करके 
(उपलम्भकनियतभ्‌) आत्मस्वरूप की प्राप्ति में अद्वितीय रूप से निश्चित (पुदथम्‌) आत्मा को (साक्षात्‌) 


(२२१ | 

प्रत्यक्ष रूप से (मोक्षम) मोक्ष की ओर (नयन्‌) प्राप्त कराता हुआ (उन्मज्जत्सहजपरमानन्द्सश्सम्‌) 
उदीयमान-स्वाभाविक उत्कृष्ट आनन्द से भरपूर (कृतसकलक्ृत्यम्‌) सकल कतंव्य कर्म को कर चुकते के 
कारण कृतकृत्य (परम्‌) सर्वोत्कृष्ट (पुर्णम्‌) परिपूर्ण (शानम्‌) ज्ञान (विजयते) जयवंत प्रवर्तता है। 

सं० टी ० -(इवानोम-अधुना, मोक्ष तस्थ कथनावसरे) इस समय अर्थात्‌--मोक्ष तत्त्व के निरूषण 
के अवसर पर (ज्ञानस्‌) ज्ञान (विजयते-सर्वोत्कर्षंण बलेते) सर्वोत्कृष्ट रूप से शोभित होता है (किम्भूतम्‌) 
कैसा ? (कृत्येत्यादि:-कृतं-निष्पादितस्‌-सकल कृत्य संसारावस्थाकर्तब्ये येन तत्‌) जिसने संसार अवस्था के 
समस्त कतेव्यों को कर लिया है अतएव क्ृतकृत्य (पुनः) और (पूर्ण-सम्पूर्णम-प्रकर्षप्राप्तत्वात) प्रकर्षे- 
चरम सीमा को प्राप्त होने के कारण सम्पूर्ण (परम्‌-उत्कृष्टम्‌-सर्वप्रकाशकत्वात्‌) समस्त पदार्थों का 
प्रकाशक होने से सर्वोत्कृष्ट (सहजेत्यादि:-सहज: अकृत्रिमः, परमानन्वः-परमतुखम्‌-तेन सरसं-रसाढधम्‌) 
स्वाभाविक परम सुख रूप रस से व्याप्त (उन्मज्जत्‌-उदयं गण्छत्‌) उदय को प्राप्त होता हुआ (पुरुषम- 
आत्सानम्‌) पुरुष-आत्मा को (साक्षात्‌-अक्रमेण) प्रत्यक्ष रूप से (मोक्ष॑-मुक्तिसम्पदम) मोक्षरूप सम्पत्ति 
को (नयतृ-प्रापयत्‌) प्राप्त कराता हुआ (किम्भूतस्‌-तत्‌) कंसा वह शान (उपेत्यादि:-उपलम्ध: स्वस्वरूप- 
प्राप्ति: तत्र-एकेनस्वभावेननियतं-स्थितं-तत्र लोनसित्यर्थ:) अपनी आत्मा के निज स्वरूप की प्राप्ति में 
स्वभाव से संलग्न (कि कृत्वा) क्या करके (द्विधाकृत्य-पृथक्‌ कृत्वा) पृथक करके (कौ) किनको (बन्ध- 
पुरुषो-बन्ध:-कर्माश्लेष:-पुरुष:-आत्मा, हन्द्,, तो पस्परं मिलितो पृथगृविधायेत्यथ:) कर्म सम्बन्धरूप बन्ध 
तथा पुरुष - अर्थात्‌ आत्मा ये दोनों अनादितः परस्पर में दूध और पानी की तरह मिले हुए हैं इनको जुदा 
करके (क्ुतः) किससे (प्रशेत्यादि:-प्रज्ञा-सेदविज्ञानं सेज ऋकच:-करपश्न-तेन दलन तस्मात्‌) भेदविज्ञान रूप 
करोंत के द्वारा दलने से । 

भावा्ं -आत्मा अनादित: अज्ञानी है। अज्ञान के कारण ही कर्मंपुद्गलों को अपनी आत्मा के 
साथ बांधता रहता है इसी का नाम बन्ध है। यह बन्धतत्त्व की सन्‍्तति तब तक बराबर चलती रहती 
है जब तक कि भेदविज्ञान रूप सम्यग्ज्ञान का उदय नहीं होता है। इसके उदित होते ही आत्मा अपने को 
तथा अपने से भिन्न कमे पुद्गलों के बन्ध विशेष को जान लेता है। पश्चात्‌ बन्ध को छिन्न-भिन्‍न कर 
आत्मा को परिपूर्ण ज्ञानी बना कर मुक्तिधाम का पात्र बनता है। 

(अथ प्रशाछेज्नोमभिष्टोति) अब प्रज्ञा-भेदविज्ञान-रूप छेनी की प्रशंशा करते हैं-- 


प्रशाछेश्नी शिलेयं कषमपि निपुरा: पातिता सावधानेः 
सुक्ष्मेडन्त: सम्धिबन्धे निघतति रभसादात्मकर्सोसयरय । 
प्रात्मानं मस्नसन्‍्तः स्थिरविशवलसद्धास्नि चेतन्यपूरे 
बन्ध चाशानभावे मियमितमभितः कुवंती भिन्नभिन्‍नों ॥२॥ 
अस्थयार्थ -- (सावधाने:) सावधान-एकाग्रचित्त वाले (निपुणे:) सम्यण्ज्ञानियों के द्वारा (कथमषि) 


( ३२२ ) 


किसी भी प्रकार से अर्थात्‌ महान्‌ कष्ट से भी (आत्सकर्मो्यस्यथ) आत्मा और कर्म दोनों के (सुक्ष्मे) 
सूक्ष्म-अल्पज्ञानियों के ज्ञान में नहीं आने वाले (अन्तः सन्धिबन्धे) अन्त:-मध्यवर्ती सन्धि-जोड़ के बन्ध्र में 
(पातिता) पटकी हुई-डाली गई (इयम्‌) यह (शता) तीक्षण-पैनी धार वाली (प्रज्ञाछेत्रो) भेदविज्ञान रूप 
छेनी (यदा) जब (विपतति) गिरता है-पड़ती है (तदा) तब (रभसात्‌) वेग पूर्वक-शी क्रता से (अभितः) 
सब तरफ से-लक्षण भेद से (भिन्‍नभिन्नौ) जीव और पुद्गल को पृथक्‌ पृथक्‌ (कुर्वती) करती हुई (आत्म- 
शानम्‌) आत्मा को (अन्त: स्थिरविशवृलसद्धाम्लि) अन्तरज्भ में स्थिर-निश्वय निमेल शोभायमान तेजस्वी 
(चैतस्पपूरे) चेतन्य के प्रवाह में (मग्नस्‌) निमग्न (क्रुबंतो) करती है। (ख) और (बन्धम्‌) बन्ध-कर्मंपुद्‌- 
गल के सम्बन्धविशेष को (अज्ञानभावे) अज्ञानभाव-राग-द्वेंष मोह रूप भाव में (नियमितम्) निश्चित 
(कुबंती) करती है। 
सं ० दीका-- (हयं-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (प्रज्ञा छेत्नी-ब॒द्धि छेत्नी) प्रज्ञा-मेदकब॒ुद्धि रूप छेनी (शिता- 
अतितीदणा ) अत्यन्त तीक्षण-पैती धार वाली (रभ्नसात्‌-वेगेन) वेग से (निषतति-भिन्‍तकरणार्य पतन करोति) 
पृथक करने के लिए पतन करती है -गिरती है (कब) कहां पर (सुक्ष्मे-अत्यन्तं प्रत्यासन्नत्वाज्वेतन्य चेतक- 
भावेनेकी भूतत्वेन सुक्षरे) अतिशय समोपवर्ती होने के कारण चेतन्यभाव और चेतकभाव के साथ एकता 
होने से सूक्ष्म (अन्तः सन्धिबन्धे-अन्तः अभ्यन्तरे कर्मात्मनः: सन्धिबन्धे-सन्धानश्लेषे) अन्तरज्भ में कर्म और 
आत्मा के एकत्वरूप सम्बन्ध में (कस्य ?) किस के (आत्मकर्मोभयस्य-चित्रूप कर्मयुग्सस्थ) चेतन्य स्वरूप 
आत्मा तथा कर्म इन दोनों के (कोदक्षा सा?) वह कर्सी (कथसपि-भहताप्रहेण) किसी प्रकार से भी 
शर्यात्‌-महान्‌ आग्रह से (पातिता-तयोमंध्ये भिन्‍्तकरणकुते मुक्ता सतो) आत्मा और कर्म पुद्गलों को 
पृथक्‌ करने के लिए बीच में छोड़ी हुई-पटकी गई (कः) किन से (निपुणे:-धोमज्िः) सम्यग्शानी (साव- 
धाने:-एकाग्रलित्ते) एकाग्र मन वाले पुरुषों से (अभित:-सामस्त्येन) समस्त रूप से (लक्षण-शेदात्‌-सिन्‍्न- 
भिन्‍मौ-परस्परं तो हो भिन्‍नो भिन्‍नो) लक्षण के भेद से आपस में वे दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ हैं उनको भिन्‍न- 
भिन्‍न पृथक्‌-पृथक (कुबंती-मिर्मापयती) निर्माण करती हुई (कम्‌) किसको (आत्मानं-चिट्रूपणू) चिन्मय- 
आत्मा को (ल-पुन:) और (अन्धं कर्मबन्धस्‌) कर्मों के बन्ध को (कोद्क्षम-चित्रपम्‌) कंसे चेतनन्यस्वरूप 
को (चैतन्यपूरे-समस्तशेषद्वव्यासाधारणत्वाश्येतन्यं स्वलक्षणं तस्य पूर: समह: तत्र) आत्मा से भिन्न सभी 
द्रब्यों में--असाधारण नहीं पाये जाने वाले चेंतन्यस्वरूप निज लक्षण के समूह में (सग्नस्‌-सन्मयासापन्तम ) 
तस्मयता को प्राप्त (अन्तरित्यादि:-अन्त:-अभ्यस्तरे चित्रूपे स्थिरं-अन्यत्रगभनाभावात्‌ तज्ैव स्थितिमत्‌ तज्च 
लडद़िशवं ल निर्मल लसत्‌-देदोप्यसानं धाम महो यस्य तस्मिन्‌) अन्यत्र गमन न होने से अपने चैतन्यस्वरूप 
में स्थितिशील निर्मेल और देदीप्यमान तेज वाले (कोद्क्ष॑ बच्धम्‌) कंसे बन्ध को (अज्ञानभावे-अज्ञानस्वरूपे 
रागादो स्वलक्षणे) अज्ञानमय रागादिरूप अपने स्वरूप में ( नियसितं-निश्चितं-निश्चयीभूतम्‌) निश्चित 
(तम्मयत्वसापल्नसित्यर्थ:) अर्थात्‌ रागादिरूपता को प्राप्त (अन्यापि छेल्ली इथोर्धात्वो: स्वलक्षणभिन्‍्नयो: 
अन्तः पातिता सती सिन्‍्नत्वं चकरीति तथा प्रज्ञा छेल्लोति विशेयम्‌) जैसे जड़ लोहे की छेती जुदे-जुदे स्वरूप 


(२२३ ) 
को धारण करने वाली दो धातुओं के एकत्वरूप बन्ध के मध्य में पड़ती हुई दोनों को अत्यन्त ही भिन्न 
जुदा कर देती है वैसे ही यह प्रश्ञा-बुद्धिरूपी छेनी जड़ पुद्गल तथा चेतन आत्मा के एकत्वरूप बन्ध के 
मध्य में पटकी हुई दोनों को सर्वथा पृथक्‌ कर देती है ऐसा समझना चाहिए ॥२॥ 


भावार्थ - जैसे छेनी का कार्य मुख्यतया दो बंधे हुए पदार्थों को छिन्नभिन्न करना है। वैसे ही यहाँ 
प्रशञा-भेदविज्ञान रूप छेनी का काम भी प्रधानरूप से जीव और पुद्गल को प्रथक्‌ करना ही है क्योंकि दोनों 
ही पदार्थ विजातीय हैं और अनादित: बन्ध् दशा में हैं। आत्मा के अनादि काल से ज्ञानावरणादि कर्म का 
बंध है उनका कार्य भावबंध तो रागादिक है तथा नोकर शरीरादिक है। इसलिए बुद्धि के द्वारा आत्मा को 
शरीर से, द्रव्यकर्म से तथा रागादिक भावकम से भिन्न करके एक चैतन्यभावमात्र को अनुभव करना और 
उसी में लीन रहना चाहिए ॥२॥ 
(अथ तथोभेंदक प्रलषति) अब आत्मा तथा कमंपुद्गलों के भेदक का कथन करते हैं-- 
भित्या सर्वंभषि स्वलक्षबलाइमेत्तूं हि यच्छाक्यते 
लिन्मुद्राड्टित निविभागमहिसा शुद्धश्चिदेवास्म्यहम्‌ । 
भिद्ते यदि कारकारि यदिया धर्मा गुणा वा यदि 
भिश्न्तां न सिदाह्ति काचन विभो भावे विशुद्ध चिति ॥३॥ 


अन्वयार्थ-- (हि) निश्चय से (यत्‌) जो (भेत्तुम) भेदा (शक्यले) जा सकता है अर्थात्‌ जो भिन्न 
होने की योग्यता रखता है (तत्‌) उस (सर्वभ्‌) सब को (स्वलक्षणबलात्‌) अपने स्वरूप के बल से 
(सित््वा) भेद करके-जुदा करके (अहम) मैं (चिन्मुद्राद्धूतनिषिभागमहिमा) चेतन्य स्वरूप आकारमय 
अभेद महिमावान्‌ (शुद्ध:) समस्त परद्रव्यों से शून्य (चित्‌) चेतन्य (एव) ही (अल्ति) हूँ (यदि) यदि- 
अगर च (कारकाणि) कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरणरूप बटकारक (वा) अथवा 
(यदि) यदि-अगर च (धर्माः) धर्मों के (बा) अथवा (यदि) यदि-अगर च (गुणाः) गुणों के (भिवन्ते) 
भेद प्राप्त होते हैं (तहि) तो (ते) वे स्वभाव आदि (भिद्वन्ताम्‌) भेद को प्राप्त हों (किन्तु) परन्तु 
(विभोौ) व्यापक (विशुद्धे) पर पदार्थों से रहित (चिति) चेतन्य स्वरूप (भाजे) आत्मभाष में (काजन) 
कोई (घिवा) भेद (न) नहीं (अस्ति) है। 

सं० टोका--(हि-स्फुटम्‌) हि-अव्यय स्फुट अथ में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ स्फुटरूप से (अहं-अहकम्‌) 
मैं (शुद्धःअव्यभाव नोकर्म सलमुक्तः) शुद्ध द्रव्यकर्म-ज्ञानावरणादि, भावकर्म-राग-हेषमोहादि तथा नोकमं- 
शरीरादि से रहित होने से शुद्ध /च७देव-जेतनास्वरूपमेव चेतना स्वरूप ही (अस्मि-भवासि) हूं (किम्मत:) 
कसा (खिवित्यादि:-चिदेज मुद्राचिह्नुं तथा अजित: चिह्लितः निविभाग:-पेत्तुमशक्‍्यों दुर्लक्ष्यत्वातू, महिसा- 
साहात्म्यं यस्थ सः) चैतन्यरूप चिह्न से चिह्नित सर्वसाधारण की दृष्टि में न आ सकने के कारण विभाग- 
रहित माहात्म्य वाला (कि कृत्वा) क्या करके (यतृ-पुद्गलाबविक कर्म) पुदूगलादिरूप कर्म को (भेसुं-दिघा- 
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कतुंम्‌) भेदने के लिए-दो करने के लिए (शक्यते-शक्यानुष्ठानं भूपते स्वलक्षणानां भेसुतशक्‍्यत्वात्‌ शक्‍्यानु- 
घ्ठानाभाव:, परलक्षणात्रां भेत्तुं शक्यत्वात्‌ शक्‍्यानुष्ठानम्‌) शक्‍यानुष्ठान सम्भव है क्योंकि अपने स्वरूप का 
भेदन शक्‍य न होने के कारण अशक्यानुष्ठान है परन्तु पर के स्वरूप का अपने से भेदन शक्य होने से 
शकक्‍्यानुष्ठान है (तत्‌ सर्वमपि-समस्तमपि कर्मबन्धं भिस्‍्वा-द्विधा विधाय) उस समस्त कर्म बन्ध को भेदन- 
दो करके अर्थात्‌ आत्मा से पृथक्‌ करके (क्रुतः) कंसे (स्वेत्यादि-स्वस्थ आत्मनः पुद्गलस्यथ थे लक्षण 
असाधारण स्वरूप चैतन्यमचेतन्यं च तस्थ बलातु-सामर्थ्यात्‌) आत्मा के असाधारण लक्षण चैतन्य के तथा 
पुद्गल के असाधारण लक्षण अचेतन्य के बल से (यदि कारकाणि-कसुकर्मादीनि-चेतयमानः एवं चेतये, 
चेतयमानेनेव चेतये, चेतथमानाय चेतये, चेतयवानादेव चेतये, चेतथमान एवं चेतये, चेतयमानमेव चेतये 
इति कारकाणि) मैं जानने वाला ही जानता हूँ, मैं जानने वाले के द्वारा ही जानता हूँ, मैं जानने वाले के 
लिए जानता हूँ, मैं जानने वाले से ही जानता हूँ, मैं जानने वाले में ही जानता हूँ और मैं जानने वाले 
को ही जानता हूँ इत्यादि रूप छह कारक यदि (भिद्चन्ते) भेद को प्राप्त होते हैं (तहि भिद्वन्ताम्‌-भेद॑ 
प्राप्लुबन्तु) तो भेद को प्राप्त होवो (बा अथवा) अथवा (धर्मा:-स्वभावाः-चेतन्याचेतन्यादय:) चैतन्य और 
अचैतन्य आदि स्वभाव (भेदं-प्राप्नुबन्ति) भेद को प्राप्त करते हैं (तहिभिशस्ताभ्‌) तो भेद को प्राप्त करो 
(यदि वा गुणा:-सतिश्रुतादय:-अनन्तज्ञानादयों वा) अथवा मतिश्रुत आदि अथवा अनन्त ज्ञानादि गुण 
(भिद्चन्ते) भेद को प्राप्त करते हैं (तहिभेदं प्राप्नुवन्तु) तो भेद को प्राप्त करो (पुनः) किन्तु (चिति-चिद्रपे) 
चैतन्यरूप (भावे-पवार्थे) पदार्थ में (काचन कापि) कोई भी (भिवा-सेदः) भेद (नास्ति) नहीं है (कारक- 
धर्मंगुणभेदो न) अर्थात्‌-का रक धर्म और गुणकृत भेद नहीं हो सकता है (किम्भूते-लिति) कैसे चैतन्य में 
(विभो-वि-विशेषेण भवति जश्ञानादि स्वभावेनेति विभु: तरिसन्‌ विभो) जो विशेषतया ज्ञननादि स्वभाव से 
परिणमनशील होने के कारण विभु है यहाँ विभु-उक्ताथे भूव के भू धातु से (“भुवो इुविसंप्रेष्‌ सर) इति 
इस सूत्र से (डुप्रत्ययः) डु प्रत्यय हुआ है (विशुद्धे-कर्ममलातोते) कर्मेप मल से रहित होने के कारण-- 
विषुद्ध है। 

भावषाथें--कर्म पुदूगल परमाणुओं में और आत्मा में भेद्य भेदक सम्बन्ध है अर्थात्‌ कर्म पुदूगल 
परमाणु स्वभावत: आत्मा से भेद्य पृथकू-जुदा होने की योग्यता रखता है अतएव भेदक है। भेद्य की 
अपेक्षा भेदक का स्थान सर्वोपरि है क्योंकि वह ज्ञाताद्रष्टा है वह अपने विज्ञान के बल से स्वयं-खुद को 
जानता है और पर पुदूगल को भी जानता है और यह भी जानता है कि मेंने ही अज्ञान की अवस्था में 
इन जड़ अचेतन कर्म पुद्गलों को जिनमें कमेरूप होकर आत्मा के साथ बंधने की वैभाविकी योग्यता है 
अपने ही विभाव भावों से अपने साथ बांधा है । अतएव वे कर्म पुदूगल परमाणु भेद्य हैं और मैं उनका 
भेदक हूँ इस प्रकार का सुदृढ़ निश्चय करने के बाद ही आत्मा उन्हें अपने से पृथक्‌ करके स्वयं चैतन्यमय 
आत्मस्वरूप में निरत हो जाता है। भेदक नय-व्यवहार नय की अपेक्षा से यद्यपि आत्मा में भी गुण आदि 
का भेद होता है परन्तु अभेदकनय-निशचचयनय को दृष्टि से आत्मा में कोई भेद नहीं है वह तो एकमात्र 


(२१५ ) 
अज्ष्ड चऔेतन्य का पिण्ड है। अतएव ज्ञानी स्वपर विवेकी अपने आत्मा को एकमात्र चेतन्य स्वरूप ही 
जानता है मानता है वेखता है और अनुभव में लाता है । 
(अथ चेतनाया एकानेक रूप विवक्षति) अब चेतना के एक तथा अनेक रूपों को विवक्षा भेद से 
प्रकट करते हैं-- 


झट्टतापि हि चेतना जगति चेद हग्शप्तिरूपं त्यजेत्‌ 

तत्सामास्मविशेषक्पविरहात्सास्तित्वमेवत्यजेत्‌ । 

तरयागे जड़ता चितोषपि मवति व्याप्यो विना व्यापका- 

दात्मा चास्तमुपेति तेन नियत हम्शप्तिरुपास्तु चित्‌ ॥४॥ 

अन्ययार्थ-- (हि) निश्चय से (जगति) जगत में (चेतना) चेतना (अट्ठता) अद्वेतरूप-अद्वितोयरूप 
(अस्ति) है (अपि) किन्तु (लत) यदि (सा) वह चेतना (बुसकषप्लिकूपम्‌) दर्शेनज्ञानस्वरूप को (त्यजेत) 
छोड़ दे (तहि) तो (सा) वह चेतना (सामान्यविशेषज्ञप्रविरहात्‌) सामान्य और विशेष स्वरूप के त्याग 
से (तत्‌) उस प्रसिद्ध (अस्तित्वम्‌) अस्तित्व-सत्तायुण को (एव) ही (त्यजेत्‌) छोड़ देगी (तस्यागे) उस 
अस्तित्व-सत्तात्मक गुण के त्याग-छोड़ने पर (चित:) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (जड़ता) अचेतनता (अपि) 
भो (भवति) होगी (च) ओर (ध्यापकात्‌) व्यापक चेतनागुण के (बिना) विना-अभाव से (व्याप्यः) 
व्याव्य-आत्मा (अस्तम) विनाश को (उपति) प्राप्त होगी (लेन) तिस कारण से (चित्‌) आत्मा (सियतम्‌) 
निद्िचत रूप से (वृग्मप्तिरूपा) दर्शन ज्ञान स्वरूप (अस्तु) रहो । 
सं० टी०--(हीति-मनु) यहाँ हि-यह अव्यय ननु के अर्थ में आया है अर्थात्‌ कोई ब्रह्माद्वेतवादी 

यहाँ शद्भधा करता है कि (जगति-भुकने) इस जगत्‌-लोक में (चेतना-प्रतिभास रूपा) प्रतिभास स्वरूप- 
चेतना (अद्ेता-एकरूपा) अद्वेत-एक रूप (अस्ति) है (सर्वेबां प्रतिभासान्त: प्रविष्टत्वेन एकरूपत्व साधनात्‌) 
क्योंकि सभी पदार्थ-प्रतिभास स्वरूप चेतना के मध्य में प्रविष्ट हैं अतएव चेतना की एकरूपता को सिद्ध 
करते हैं (तथाहि यत्मतिभासते-यत्प्रतिभासान्त: प्रविष्टं यथा प्रतिभातस्वरूपम्‌) अर्थात्‌ जो प्रतिभासमान 
होता है भर्थात्‌ प्रतिभास के मध्य में प्रविष्ट होता है वह प्रतिभास स्वरूप है उससे मिन्‍न नहीं है (प्रतिभा- 
सम्ते चामो विवादापन्नाः पदार्था) और ये विवादग्रस्त-विवाद कोटि में आये हुए पदार्थ प्रतिभासित 
होते हैं अतः प्रतिभासरूप ही हैं। (सर्व वे खल्विवं ब्रह्मेत्पावि बाक्यानामेकत्वताधनाथ्बेकंब चेतना) यह 
सब निश्चय से एक ब्रह्म रूपी हो है इत्यादि अर्थ वाले वाक्य भी चेतना की एकरूपता के साधक हैं अतएव 
चेतना भी एक ही है (इति चेत्‌) यदि ऐसा-पूर्वोक्‍्त प्रकार से तुम्हारा कहना है ? तो (तबा दुग्झप्ति रूप॑ 
सा दशंनसानस्थभावं त्यजेंत) उस समय वह चेतना अपने दर्शन ज्ञान स्वभाव को छोड़ देगी (अथ 
हत्स्वभाव॑ त्यजतु का नो हानिः) यदि तुम यह कहो कि वह चेतना अपने उस दर्शन ज्ञान स्वभाव को छोड़ 
ढ़े तो तुम्हारी क्या हानि ? (इतिबदन्तमद्रेतिनं निराकरोति) इस प्रकार से कहने वाले अद्गेतवादी का 
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निराकरण करते हैं (सा-बेतना) वह चेतन-दशेन शानरूप वस्तु (तत्‌-प्सिद्धमू) उस प्रसिद्ध (अल्तिर्व+ 
सत्ताम्‌) अस्तित्व सत्ता को (एव) ही (त्यजेत्‌) छोड़ देगी (कुतः) कंसे (सामान्वेत्यादि:-सासास्यं देन 
विशेषों ज्ञानं तयोरूपं तस्य बिरहः तस्मात्‌) सामान्यरूप दर्शन, विशेषरूप ज्ञान इन दोनों के अभाव से 
(सामान्यविशेषात्मकत्थात्‌ सर्वस्य बस्तुनः) क्योंकि सभी वस्तुएँ सामान्यविशेष स्वरूप होती हैं (सामास्य-' 
विशेषात्मा तदर्थोजियय: इति बचनात्‌) क्योंकि “सामास्य विक्षेषात्मा तदर्थो विषय:” ऐसा सूत्रकार का 
सूत्रात्मक बचन हैं। (इति बचनात्‌ दृग्शानयों: सामास्यविशेषात्मकत्थात्‌) उक्त सूत्रात्मक वचन से दर्शन 
और ज्ञान दोनों यथाक्रम से सामान्य और विशेष स्वरूप है अतएवं आत्मा चेतना भी सामान्यविशेष- 
रूप है (तदभावे तदभाबात्‌) दर्शन ज्ञान रूप सामान्यविशेष के अभाव में सामान्यविशेष स्वरूप चेतना का 
भी अभाव हो जायंगा (अपि दृषणद्रयम्‌) दो दूषण और भी हैं (तस्यागे-सस्प-अस्तित्वस्थ त्यागे-अभावे- 
अथवा वर्शनज्ञानअभावे) उस अस्तित्व के अभाष में अथवा दर्शनज्ञान के अभाव में (खित:-खिद॒पस्थापि) 
चैतन्यस्वरूप आत्मा के भी (जड़ता-अचेतनत्वम्‌) जड़ता-अचेतनता आ जायगी (चेति वृषणान्तरे) च-यह 
शब्द दृषणान्तर में आया है अर्थात्‌-- (व्यापकात-अस्तित्वरूपात्‌ दर्शनरूपाद्या) अस्तित्वरूप अथवा 
दोनरूप व्यापक के (विना-ऋते) विना-अभाव में (व्याप्य:-आत्मा) व्याप्य-आत्मा (अन्तं-विनाशम) 
विनाश को (उपेति-प्राप्नोति) प्राप्त होगी (व्यापकाभावे ध्याप्यस्याभावात्‌) क्योंकि व्यापक-दर्शनज्ञान के 
अभाव से व्याप्य-चैतन्य स्वरूप आत्मा का भी अभाव हो जायगा। (प्रकाशाभावे प्रदोषयत्‌) प्रकाश के 
अभाव में दीपक के अभाव के समान (तेन-जड़ त्वात्माभाव दृूषणस-जाबेन) जड़त्वरूप आत्मा के होने से 
आत्मा का अभावरूप दूषण उपस्थित होने के कारण (चित्‌-चेतना) चेतना (नियतं-निश्चितम्‌) नियत- 
रूप से (दुग्शप्तिरूपा-दर्शनज्ञानस्थरूपा) दर्शन ज्ञान स्वरूप (अस्तु-भवतु) हो-रहो ॥४॥। 

भावायथ-यहां ब्रह्माद्ंंतवादी का कहना है कि इस जगत में मात्र चेतना एक ही है क्योंकि “स्व वे 
खल्विदं ब्रह्म नेहनानास्तिकिड्चन । आराम॑ तस्य पश्यन्ति न त॑ पश्यति कश्चन” अर्थात्‌ यह सब जो कुछ 
दिखाई देता है वह सब का सब एक ब्रह्म ही है अन्य नाना तरह के कोई भी पदार्थ नहीं हैं। मनुष्य जो 
कुछ भी देखते हैं वह सब उस ब्रह्म की माया ही है। अन्य कोई पदार्थान्तर नहीं है। उस ब्रह्म की माया 
को ही सब देखते हैं उसे कोई नहीं देखता है क्योंकि वह चर्म चक्षुओं से किसी को भी कभी भी दिखाई 
नहीं देता है। इस प्रकार से सिर्फ अद्गैत चेतना को मानने वाले ब्रह्मद्गितवादी के मत का खण्डन करतें 
हुए आचार सर्वप्रथम यह कहते हैं कि--यदि तुम चेतना को केवल चेतना ही मानोगे तो वह दर्शन रूप 
सामान्य तथा श्ञान रूप विशेष चेतना से शून्य हो जायगी । यदि तुम यह कहो कि उक्त दोनों प्रकार की 
चेतनाओं से शून्य चेतना रही आवे तो तुम्हारी क्या हानि होगी, तब आचाये कहते हैं कि-- यदि चेतना 
सामान्य और विशेषरूप दर्शन और ज्ञान को छोड़ देगी तो वह अपनी सत्ता से भी हाथ धो बैठेगी । ऐसी 
दशा में चेतना जड़ हो जायगी । चेतना के अभाव होने पर चेतनस्वरूप आत्मा का भी अंभाव हो जायगा 
क्योंकि व्यापक के न रहने पर व्याप्य का रहना कथमपि सम्भव नहीं है। अतएव चेतना को दर्शन ज्ञान 


( २२७ ) 
स्वरूप मानना ही श्रेयस्कर होगा । तभी सारी तस्व व्यवस्था व्यवस्थित हो सकेगी ॥४॥ 
(अथ चेतनाचेतनयो: परत्वापरत्वं प्रपृलते) अब चेतत और अचेतन में परत्व और अपरत्व का 
प्रतिपादन करते हैं-- 
ह एकश्चितश्चिस्सय एवसावो भावाः परे ये किल ते परेषाम्‌ । 
ग्राह्नस्ततद्चिन्मय एवसाजों भावाः परे सर्वत एवं हेयाः ॥४५॥ 
अन्वयार्थ-- (चितः) चैतन्यमय आत्मा का (चिस्मथः) चेतन्यमय (एकः) एक-अद्वितीय (एव) ही 
(भाव:) भाव (अस्ति) है (ये) जो (परे) चैतन्य से भिन्‍न (साबाः) भाव-परिणाम (सन्ति) हैं (ते) वे 
(किल) निएचय से (परेषाम्‌) आत्मा से भिन्‍न जड़ पुद्गल के (भावाः) परिणमन (सन्ति) हैं। (ततः) 
इसलिए (खिन्मयः) चेतन्यमय (एव) ही (साजः) भाव (श्राह्मः) ग्रहण करने योग्य (अस्ति) है (परे) 
आत्मा से भिन्‍न (भावा:) भाव-परिणाम (स्वतः) सवंथा (एव) ही (हेयाः) त्याग करने योग्य (सन्ति) हैं। 
सं० टीका- (चितः-चिह्रपस्य) चेतन्य स्वरूप आत्मा का (एकः) एक (चिस्मयः-तद्दर्शनशानसयः) 
चेतन-द्शन शञानस्वरूप (एव) ही (भाषव:-स्वभावः) स्वभाव (अस्ति) होता है (ये-प्रसिद्धा:) जो प्रसिद्ध 
(परे-दुण्कप्ते: परे) दर्शनज्ञान से भिन्‍न-पर (भाषा:-रागावयः) रागादि भाव (सल्ति) हैं (किलेति निश्चि- 
तम्‌) किल-यह अव्यय निश्चिताथेक है अर्थात्‌ निएचय से (परेषां-कर्मणां) कर्मों के (ते-भावा:) वे भाव 
(सन्ति) हैं (वत:-आत्मीयस्वनावत्वात्‌) इसलिए अर्थात्‌ आत्मीय स्वभाव होने से (चिन्मय एवं वृग्कप्ति- 
निवृत्त एव स्वश्ावः) दर्शन ज्ञान से रचित स्वभाव ही (प्राह्मः-आदेयः) ग्रहण-आदान करने योग्य 
(अस्ति) है (परभावा:-रागद्वेघादय:) किन्तु राग-देष आदि पर भाव (स्वत एव-सामस्त्येनेष) समग्ररूप से 
ही (हेयाः-स्याज्या:) त्यागने योग्य हैं । 
भावा्--चैतन्य स्वरूप आत्मा के चैतन्यमय ही भाव होते हैं। चेतन्‍्य से भिन्‍न जितने भी भाव 
हैं, वे सबके सब परभाव हैं अर्थात्‌ परद्रव्य के निमित्त से होते हैं अतएवं पर भाव हैं, नैमित्तिक भाव हैं, 
अनित्य भाव हैं, विभाव भाव हैं, स्वभाव भाव नहीं हैं इसलिए हेय हैं छोड़ने योग्य हैं। और जो स्वभाव 
भाव हैं वे शुद्ध चेतन्‍्यमय हैं अतएव उपादेय-ग्रहण करने योग्य हैं उन्हें ही ग्रहण करना चाहिए। शेष सभी 
परभावों को प्रर जानकर हेय होने से छोड़ता चाहिए । 
(अथ रहस्यं-सिद्धान्त साधपितुमुपक्रामति) अब रहस्यभूत सिद्धान्त को सिद्ध करने का प्रयत्न 
करते हैं... 
सिद्धास्तोध्यभुदात्तचिसचरितेसोक्षाथिसिः सेव्यतां 
शुद्ध चिस्मयलेकसेवपरस ज्योतिः सर्ववास्म्यहम्‌ । 
एवे ये तु सम्ुश्लसन्ति विविधासावाः पृथरलक्षणा- 
स्तेूं नाल्मि यतो5त्र ते सम पर व्रब्यं समग्रा झ्रपि ॥६॥ 
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अन्ययार्थ--(उदात्तचिसचरितं:) उज्ज्वल मन से आचरण करने वाले (मोक्ाथिति:) मोक्षाभि- 
लाषियों को (अयम्‌) यह (सिद्धान्तः) सिद्धान्त (सेव्यताम्‌) सेवन करना चाहिए मानना-पालना चाहिए 
(यत्‌) जो (अहम) मैं (सदा) सदा-हमेशा (शुद्धभ) शुद्ध-परद्रव्य से शुन्य (चिन्मयम्‌) चैतन्य स्वरूप 
(एकम्‌) अद्वितीय (परमम्‌) सर्वश्रेष्ठ (ज्योति:) ज्ञानस्वरूप-प्रकाश का पुज्ज (एवं) ही (अस्मि) हूँ । 
(तु) किन्तु (पृथग्लक्षणा:) चेतन्य से जदे चिह्न वाले (ये) जो (एते) ये (विविधा:) नाना प्रकार के 
(भावा:) भाव (अब) इस आत्मा में (समुल्लसन्ति) प्रतिभासित होते हैं-- मालूम पढ़ते हैं (ले) वे (अहम) 
मैं (न) नहीं (अस्मि) हूँ (यतः) क्योंकि (ते) वे (समग्रा:) सब (अपि) भी (सम) मेरे लिए (परद्रष्यम्‌ ) 

परद्रव्य (सन्ति) हैं अर्थात्‌ मेरे स्वभाव से भिन्‍न परद्रव्यरूप हैं। 
सं० ढीका - (अथम्‌) यह (सिद्धास्त:-सिद्धा:-निष्पन्ता:, अन्तः धर्मे:-स्वभायों जा यस्य सः) सिद्धान्त- 
स्वभाव सिद्धधर्म (तात्पर्य वा) अथवा तात्पर्य-फलितार्थ (सैव्यतामू-आभ्रोयताम्‌) सेवन-आश्रय किया जाय 
(कं) किनके द्वारा (मोक्षाथिभिः-मुमुक्षुस्रियोगिधि:) मोक्ष चाहने वाले योगियों के द्वारा (किम्भूतैः) कंसे 
मुमुक्षुओं द्वारा (उदात्तचित्तचरिले:-उदासं-उत्तमं यत्‌ चिसं-ज्ञानं तदेव चरितं-आचरणं येषां ते) निर्मल 
जशञानात्मक आचरण वाले साधुओं द्वारा (अयम्‌) यह (कः) कौन सा सिद्धान्त (सदेश-नित्यमेब) नित्य ही- 
हमेशा हो (अहम्‌) मैं (परम ज्योतिः-परंधाम) उत्कृष्ट तेज (अस्मि-भवामि) हूँ (किम्भूतं तत्‌) वह 
उत्कृष्ट तेज केसा है (शुद्ध-कर्मंमलरहित्वात्‌) कमेरूप मल से रहित होने के कारण-शुद्ध-अतिपवित्र 
(चिन्प्रयं-शप्तिरूपत्वात्‌) ज्ञानरूप होने से चिन्मय (एकमेव-परभावरहितत्वात्‌) पर पदार्थ से रहित होने 
के कारण-एक ही-अद्वितीय ही है (तु-पुनः) और (एते-परसिद्धा:) ये-प्रसिद्ध (बिजिधा:-नानाप्रकारा:) नाना 
प्रकार के (असंख्यातलोकमान्नत्वात्‌) असंख्यात लोक के बराबर होने से (भावा:-रागदेघादय: परिणामा:) 
राग-द्ेेंष आदि रूप परिणाम (समुल्लससल्ति-प्रादुर्भवन्ति) उत्पन्न होते हैं (ले भावा:) वे भाव-परिणाम 
(अहं-चिदूप:) मैं (नास्मि-न भवामि) नहीं हें (कुलः) कंसे (यतः-पस्मात्कारणातु) जिस कारण से 
(पृथग्लक्षणा:-आत्मन: विपरीत लक्षणा: अज्ञानस्वभावत्यात्‌) अज्ञान स्वरूप होने के कारण आत्मा से प्रति- 
कूल स्वभाव वाले (अब-इह-स्वस्वरूपविचारणे) यहाँ-आत्मा के निज स्वरूप के बिचार में (ि-भाषा:) 
वे भाव (समग्रा अपि समस्ता अपि कषायाध्यवसाया:) सबके सब कषायरूप हैं (सस-चिह्रूपस्थ) चेतस्थ 
स्वरूप मेरे (परद्रब्य॑-पुद्गलकर्मोत्पादितत्वात्‌) पुदूगल स्वरूप कर्मों से उत्पन्न होने के कारण परद्रव्यरूप है 
(अतः सर्वथा चिद्भाव एव प्रहोतव्य:) इसलिए सर्वंधा--सब तरह से चेतन्यमय भाव ही ग्रहण करना 
चाहिए (शेथा: सर्वे भाषा: प्रहातव्या इति सिद्धान्त:) बाकी के सभी भाव त्यागना चाहिए यह सिद्धान्त है। 
भावा्ं--आत्मा के जो स्वभाव भाव हैं, वे ही आत्मा के द्वारा उपादेय हैं। शेष सभी विभाव- 
भाव हैय हैं। यह सिद्धान्त है। आत्मा का परमपारिणामिक भाव निज भाव है जो किसी कर्म की 


अपेक्षा नहीं रखता और त्रिकाल रंहताो हैं उसी भावरूप आत्मा का अनुभव करना है बाकी भाव कमें 
सावेक्ष है ॥६॥ हा अं ॥ 


(२२६ )' 
(अथ सापराधिनों बन्ध धोतते) अब अपराधी के बन्ध का विधान करते हैं-- 
परव्रव्यग्रहू॑ कुर्यन्‌_बध्येतेवापराषवान्‌ । 
वष्येतानपराधों न स्वव्रध्ये संबतो यतिः ४७॥ 


अन्वयार्थ --(परव्रव्यग्रहम्‌ ) परपदार्थ के ग्रहण को (कुबंन) करने वाला (अपराधवान्‌) अपराधी 
(चवबति) होता है (ततः) अपराधी होने से (बध्यते) कर्मों से बंधता है (ज) और (स्वद्गब्ये) आत्म- 
द्रव्य में-निज स्वरूप में (संबतः) संवुत-निमग्न (यतिः) मुनि (अनपराधः) अपराध रहित (भवति) होता 
है (अतः) इसलिए (न) नहीं (वध्येत) बंधता है । 

स० टी ०--(अपराधवान्‌-सापराध: पुमान) अपराधी मनुष्य (एव-निश्थयेन) निवपचय से (व्येत- 
कर्मबन्धनं-प्राप्नुयात्‌) कर्मबन्ध को प्राप्त करता है (सापराधत्व॑ं-लक्षयति) सापराधता को दिखाते हैं 
(परद्रव्यग्रहं-परद्रव्याणां ममेति बुद्धधा भ्रहं-ग्रहणं) परपदार्थ मेरे हैं इस प्रकार की बुद्धि से उनका ग्रहण 
करना अपराध है ऐसे अपराध को (कुर्वनू-चिन्तयन्‌) करने वाला मन से चिन्तन करने वाला (अन्यो5$पि 
परव्व्यग्रहर्ण कुर्वन्‌ बन्धं प्राप्नो ति-किम्पुरतर्नान्‍्य इत्युक्तिलिश:) लोक में जो कोई दूसरा मनुष्य भी किसी 
दूसरे की वस्तु को अपनी मान कर ले लेता है तो वह भी बन्धन कारागृह आदि के दण्ड को प्राप्त करता 
तो फिर यहाँ परवस्तु को अपनी स्वीकार करने वाला साधु क्यों नहीं बन्ध को प्राप्त करेगा ? अर्थात्‌ 
करेगा ही। (अनपराध:-परद्रय्यग्रहणलक्षणापराधरहितः) परद्रव्य के ग्रहण स्वरूप अपराध से रहित अनप- 
राधी (यतिः-स्वयत्नचारित्वात्‌ योगी) अपने स्वरूप में प्रयत्न पूर्वक प्रवृत्ति करने से यति-योगी (न बध्येत् 
न बन्धनं याति) बंधन को नहीं प्राप्त होता है (स्वव्रव्ये-चित्रपे) अपने चेतन्य स्वरूप में (संवृतः-संवरणं कुबंन्‌ 
स्थितः) संवरण-निमग्नता को करता हुआ स्थित अतएव--(तदापराधरहितः) उक्त प्रकार के अपराध से 
रहित (बन्धनम्‌ न याति) कर्म बन्ध को नहीं प्राप्त होता है। 

भावा्ें- जो साधु, साधु मुद्रा को धारण करके भी परपदार्थ को अपना मानता है वह नियम से 
अपराधी बनता है क्योंकि अपने से भिन्न वस्तु को अपनी मानना ही सबसे बड़ा अपराध-दोष है। ऐसा 
अपराधी अनन्त संसार के कारणीभूत मिथ्यादशेनमोह का बन्ध करने वाला होता है। लेकिन जो यतति 
अपने स्वरूप में ही संवुत रहता है परपदार्थ के प्रति जरा-सा भी मोह नहीं करता है अर्थात्‌ पर को अपना 
नहीं मानता वह निरपराधी है अतएवं बन्ध को नहीं प्राप्त होता है। व्यवहार भी ऐसा ही देखने में 
आता है कि जो मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य की चीज को अपनी समझ कर अपना लेता है तो वह भो अप- 
राधी के दण्ड का भागी होता है वैसे ही यहाँ अध्यात्म शास्त्र के विषय में पर वस्तु को अपनी मानकर 
अहण करने वाला महान बन्ध में पड़ता है। 

(अभ सापराधापराधयो: बन्धाबन्धो बिभ्रति) अब अपराधी और अनपराधी क्रम से बन्ध और 
अबन्ध को धारण करते हैं यह निरूपण करते हैं-- 


( २३० ) 


भनवरतमनन्तेबंध्यते.. सापराधः 

स्पृशाति निरपराधों बन्धनं नेव जातु। 
नियतसयशुद्ध सथ॑ भजन सापराधो- 
भवति लिरपफ्राधः साधु शुद्धात्मसेवी ॥४॥ 


अस्थयार्थ - (सापराध:) अपराध सहित आत्मा (अनवरतम्‌) निरन्तर (अनन्ते:) अनन्त कर्म पुदूगल 
परमाणुओं से (बध्यते) बंधता है (निरपराध:) अपराध रहित (जातु) कभी (बन्धनस्‌) बन्धन को (एज) 
ही (न) नहीं (स्पुशति) स्पश करता है (अयम्‌) यह साधु (अशुद्धमू) राग-द्वेष आदि से कलुषित (स्वस्‌) 
अपने को (भजन्‌) सेवन करता हुआ अर्थात्‌ रागादि स्वरूप अपनी आत्मा को मानता हुआ (सापराधः) 
अपराध सहित (नियतम्‌) नियम से (भवति) होता है किन्तु (य:) जो (शुद्धात्मसेबी) शुद्ध-परद्रव्य और 
परभावषों से रहित अपनी आत्मा का सेवन-आ राधन करता है (सः) वह (नियतस्‌) निश्चित ही (साधु) 
सम्यक्‌ प्रकार से (मिरपराध:) अपराध रहित (भबत्ि) होता है। 


सं० टी ०-- (सापराघ:-परद्रव्य परिह्ारेण शुद्धस्यात्मनः सिद्धिः:साधनं वा राध: अपगतो राधोयर्प 
चेतयितुर्भावस्‍थ वा सो5पराधस्तेन सह बतंत इति सापराधों यति:) परपदार्थ के परित्याग के साथ शुद्ध 
आत्मा के स्वरूप का साधन करने का नाम राध है ऐसा राध जिस आत्मा के नहीं है वह आत्मा अपराध 
कहा जाता है ऐसी आत्मा का होना ही सापराध है ऐसा सापराध साधु (अनबरतं-निरन्तरं-प्रतिसमयम्‌) 
निरन्तर-प्रतिसमय (अनस्तेः-अनन्त संख्यावच्छिन्ते:) अनन्त-अनन्‍्त संख्या से युक्त (बन्धनेः) कमे बन्धनों 
से (बध्यते-बन्धनं याति) बंधता है--बंधन को भ्राप्त होता है (ननु कर्मणां ज्ानावरणादीनां कषायाध्यवसा- 
यानां चासंख्यातलोकत्वघटनावनन्तत्ववचनं जिरुध्यते) शंकाकार कहता है कि ज्ञानावरणादि कर्मों के 
कषायाध्यवसाय-कषायरूप परिणाम असंख्यात लोक प्रमाण ही हैं अतः उन्हें अनन्त कहना शास्त्र विरुद्ध 
है (इति चेत्सत्यम्‌) यदि उक्त प्रकार से तुम्हारा कहना है तो वह कथड्चितू सत्य-ठीक है क्योंकि 
(कर्मणामध्यवसायानाससंख्यातत्वे सत्यपि कर्मंपरमाणुनामनन्तत्वघटनात्‌) कर्मों के अध्यवसायों के असं- 
र्यात होने पर भी कर्ंपरमाणुओं की संख्या अनन्त है अतएवं अनन्त कहना भो शास्त्र सम्मत ही है विरुद्ध 
नहीं (निरप्राध:-उपयोगोन्‍्मुख:-परव्रव्यप्रहणापराधरहितः) निरपराध- अर्थात्‌ दर्शन और ज्ञानरूप उप- 
योग के सम्मुख अतएव परद्रव्य के ग्रहणरूप अपराध से रहित (जातु-कदाचित्‌) कभी  (अस्धनं-कर्म- 
बन्धसम्‌) कमंबन्ध को (नव स्पुशति-न प्राप्नोति) नहीं स्पर्श करता अर्थात्‌ नहीं प्राप्त होता। 
(अपं-यत्ति:) यह यति (नियतम-निश्चितम्‌) नियत-निश्चित-रूप से (अशुद्धं-रागद्ेष कलुषीकृतम्‌) अलुद्ध 
अर्थात्‌ राग-द्ेषलूप कलुष-पापरूप मेल से मलिन (स्वम-आत्मासम्‌) अपनी आत्मा को (सजन-सम्‌) 
सेवन करता हुआ (सापराधो भवति) अपराध सहित होता है (स्वस्वरूपपराष्टरमुखत्वात्‌) क्योंकि अपने 
खास स्वरूप से विमुख है (साधु-समीचीनं यथा भवति तथा) साधु-समीचन जैसे हो वैसे (शुद्धात्मसेबी- 


(२३१ ) 


शुद्धमात्मानं सेवत इति शुद्धात्मसेबी-मुनि:) शुद्ध आत्मा का सेवन करने वाला मुनि (निरफ्राध:-परपब्ध- 
ग्रहणापराधरहित:) निरफ्राध-परद्रव्य के ग्रहण रूप अपराध से रहित (स्वव्रव्यसेवितत्वादाराधफएव) 
अर्थात्‌ आत्मद्रव्य का सेवक होने से आराधक ही है । 

भावषार्थ--जो आत्मा स्वोन्मुख है, अपने ज्ञानद्शनसय उपयोगों में तन्‍्मय रहता है वह निरफ्राध 
है। आत्मस्वरूप का साधक है अतएवं वह सर्वेतः निर्बन्ध है। लेकिन जो परोन्‍्मुख वृत्ति है। अपने स्वरूप 
से च्युत हो पर में ही स्वत्व-आत्मत्व की विश्नान्ति से विश्रन्त है वह सापराध है अतएवं वह सर्वेथा सवेदा 
और स्वतः सबन्ध है कमेबन्धन से सहित ही है । 

(अथ प्रतिक्रमणाप्रतिक्रमणं विवेजयति) अब प्रतिक्रण और अप्रतिक्रमण का विवेचन करते हैं-- 

यन्न प्रतिक्रमरामेव विष प्रणीतं तत्राप्रतिकमरणमेव सुधाकुतः स्यात्‌ । 

तत्कि प्रमाथति जनः प्रपतस्तथधो5ध: कि नोथ्वमृध्वंमधिरोहति निष्प्रमादः ॥६॥ 

अन्वयार्थ-- (यत्र) जहां (प्रतिक्रमणम्‌) प्रतिक्रण को (एवं) ही (विषम) विष (प्रणीतम्‌) कहा 
गया है (तत्र) वहां (अप्रतिक्रमणम्‌) अप्रतिक्रमण (एव) ही (सुधा) अमृत (क्ुत:) कंसे (स्थात) हो 
सकता है। (तत्‌) इसलिए (अधः-अधः) तीचे नीचे (प्रपतन्‌) गिरता हुआ (जनः) मनुष्य (किम) क्यों 
(प्रभाद्यति) प्रमाद करता है (निष्ममाद:) प्रमाद रहित (सन्‌) होता हुआ (ऊध्वंभू-ऊध्णेंम) ऊपर ऊपर 
(किस) क्‍यों (न) नहीं (अधिरोहति) आरोहण करता है। 

सं० टी०-- (यत्र-शुद्धात्मस्वरूपे) जिस शुद्धात्मा के स्वरूप में (प्रतिक्रमणमेव व्रव्यकृप:-प्रति- 
ऋमभणादिरेज-अशानजनसाधारणो5प्रतिक्रणणदिस्तावदास्तासित्येवशब्दार्थ:) अज्ञानी मनुष्यों में साधारण 
रूप से पाये जाने वाले अप्रतिक्रमण आदि तो दूर रहे द्रव्यरूप प्रतिक्रण आदि ही (विषं-हलाहलम) 
विष-हलाहल है (प्रणीतम्‌-स्वकार्यकरणासमर्थत्वात्‌ तद्विपक्षशुबन्धनकारयकारित्वाज्छ) अपने शुद्धोप- 
योगरूप काये के करने में समर्थ न होने से तथा शुद्धोपयोग के विरोधी शुभवन्ध रूप कार्ये का करने वाला 
होने से कहा गया है (तत्र-आत्सस्वरूपे) उस आत्मा के स्वरूप में (अप्रतिक्रमणमेव-पूर्वोक्‍्त प्रतिक्रमणा- 
प्रतिकमणद्यरहितं तृतोवशुद्धात्मोपयोगरूपाप्रतिक्रमणम्‌) अप्रतिक्रमण ही अर्थात्‌ पूर्व में कहे हुए प्रतिक्रमण 
तथा अप्रतिक्रमण इन दोनोंसे रहित तीसरी शुद्धात्माका उपयोगरूप अप्रतिक्रमण ही (सुधाकुट: अमृतकुम्भः) 
अमृत का कुम्भ (स्यात्‌) होता है (स्वकार्यकारित्वात्‌) क्योंकि वह अपने शुद्धात्म स्वरूप काये का करने 
वाला है (तत्‌-सल्माद्धेतो:) तिस कारण से-इसलिए (जनः लोक: ) मनुष्य (प्रमाद्यतिकि-कर्थ प्रमादं करोति) 
क्यों प्रमाद करता है (अधो5धः-अतिक्रमणेतरहयाधोभूसौ प्रपतन्‌ सन्‌) प्रतिक्रण और अप्रतिक्रणण इन 
दोनों रूप अधोभूमि में पड़ता हुआ (मिथ्प्रमाद:-प्रमावदरहितः सन्‌) प्रमाद रहित होता हुआ (ऊध्बेमुध्जंभ- 
उपर्युपरि-अप्रतिकमणरूप ता्तीयकम्‌) ऊपर ऊपर अर्थात्‌ अप्रतिक्रमणरूप तृतीय शुद्धात्मोपयोगरूप भूमि पर 
(कि-कर्थ नाधिरोहति न खठति) क्‍यों नहीं आरोहण करता है अर्थात्‌ क्यों नहीं चढ़ता है। (इति स्वरूप- 


( २३१२ ) 


व्यतिरिक्तस्थ न किमपि प्रतिकृमणावि नेति सुचितम्‌) इस प्रकार से--आत्मस्वरूप से भिन्न प्रतिक्रमण 
आदि का कोई महत्त्व नहीं यह बात सूचित हुई । 

भावार्थ - शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति से भ्रष्ट अज्ञानी जीव मोक्ष का अधिकारी नहीं है इसलिए उसको 
घिक्‍कार कहा है। जो कर्म के फल में लगा हुआ, कर्मफल की वांछा करता है कम का कर्ता बन रहा है 
बह मोक्ष का अधिकारी कसे हो । पढ़ना, विचार करना, चिन्तवन करना, स्मरण करना भी मोक्ष का 
कारण नहीं है मोक्ष का कारण तो मात्र शुद्ध स्वरूप में एकाग्न होना है। आत्मस्वरूप की प्रत्यक्ष प्राप्ति 
हो मोक्ष का कारण है। तीन तरह के परिणाम हैं और तीन ही जगह हैं और उनका तीन प्रकार का ही 
फल है। एक संसार-शरोर-भोग उसमें लगने का फल तीव्र अशुभ कषाय है जिसका फल नरक निगोद है। 
दूसरे सच्चे देवशस्त्रगुरू जिसमें लगने का फल मंद कषाय है और पुण्य का बंध है जिससे देवादि गति 
को प्राप्ति है। तीसरा अपना निज स्वरूप है जिसमें लगने का फल शुद्धोपयोग है और कर्म की संवर 
पूर्वक मोक्ष की प्राप्ति है। जब पहले दूसरे की तुलना की जाती है तब पहले को पाप और दूसरे को पृण्य 
कहते हैं परन्तु जब दूसरे और तीसरे की तुलना की जाती है तब दूसरा पाप और तीसरा धर्म कहा जाता 
है। तीसरे में ठहरने के लिए दूसरे का निषेध है अज्ञानी पहले दूसरे को समान समझकर तीसरे की चेष्टा 
नहीं करके पहले को ग्रहण कर लेता है। यह अज्ञानता है ऐसे अज्ञानी को धिक्‍्कारा है ॥॥६॥ 


(अथ प्रमादमापशथ्चति) अब प्रमाद का प्रतिपादन करते हैं-- 


झतोहताः प्रमादिनों गताः सुखासोनतां 
प्रलोनं_ चापलपुन्मी लितमालम्बनम्‌ । 
भात्मन्येवयालानितसं च चित्तमा- 
सम्पूर्ण विज्ञानधनोपलब्धे: .॥१०॥ 


अन्ययार्थ-- (अतः) इस पूर्वोक्त कथन से (सुखासोनताम्‌) सुख पूर्वक स्थिरता को (गता:) प्राप्त 
हुए (प्रमादिन:) प्रमादीलोग (हता:) ताड़ित हुए। (चापलम्‌) चपलता-स्वच्छन्द प्रवुत्ति (विलोनम) 
विनष्ट हुई (आलम्बनस्‌) आलम्बन को (उन्मोलितम्‌) उखाड़ फेंका है (आसम्पूर्ण बिशान घनोपलब्धेः) 
जब तक परिपूर्ण ज्ञान-केवल ज्ञान की प्राप्ति नहीं हो तब तक (चित्तम) चित्त को (आत्मनि) 
आत्मा में (एवं) ही (आलानितम्‌) बांधा है--उपयुक्त किया है। 

भाषाधं--जो लोक निरच्याभाषी बनकर प्रमादी हो रहे थे अर्थात्‌ निदचय नय से आत्मा परिपूर्ण 
शुद्ध है अतएव अब हमें कुछ भी करना योग्य नहीं है ऐसा मानकर जो प्रमादी हो रहे थे, आत्मशूद्धि के 
'मार्ये से विमुख हो रहे थे उन्हें तो ताड़न कर आत्मछुद्धि के मार्ग में लगाया और स्वच्छन्द प्रवृत्ति 
कर रहे थे उन्हें उस स्वच्छन्द-प्रवृत्ति से छुटाया । जो प्रतिक्रमण आदि में ही सन्तुष्ट थे आत्मशुद्धि का 
प्रमुख साधन प्रतिक्रण आदि का परिपालन ही है ऐसा समझ रहे थे उन्हें उससे हुटाकर आत्मस्वरूप 
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की प्राप्ति के प्रबलतम साधन शुद्धोपपोग की ओर झुकाया । पष्चात्‌ जब तक परिपूर्ण ज्ञान प्राप्त न हो 
जाय तब तक आत्मस्वरूप में ही लीन रहने का उद्यम करो यह समझाया । 
प्रमादकलितः कर्थ भवति शुद्धभावोष्लसः 
कथायमरगौरवादलसता प्रमादों. यतः । 
ध्तः स्वससनिर्भरे नियमितः स्वभावे भवन 
मुनि: परमशुद्धतां त्रजति घुच्यते वाइचिरात्‌ ॥११॥ 
अन्वयार्थ--(प्रमादकरलित:) प्रमाद से सहित (म॒त्रि) साधु (अलसः) आलस्यवान्‌ (भवति) 
होता है (सः) वह (मुनि शुद्धभाव:) शुद्ध भावयान्‌ (क्रम) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है (यतः) क्योंकि 
(कषायभरगोरवात्‌) कषाय के भार की मुरुता से (अलसता) आलस्य का (भवति) होना 
(प्रखात्न:) प्रमाद (मझस्ति) है। (अतः) इसलिए (स्वरसनिर्भरे) आत्मिक आनन्दरूप रस से भरपूर 
(स्वप्लाब्े) स्वभाव में (नियमित्र:) निश्चित-स्थिर (भवन) होने वाला (सुनि:) साधु (परमशुद्धताम ) 
उत्कृष्ठ निमंलता को (त्रज॒दत्वि) प्राप्त करता है (वा) ओर (अचिरातृ) शीघ्र ही (मुण्यते) कर्मबन्धन से 
मुक्त हो जाता है। 
हंं० टी०-- (प्रमावकलित:-साधंसप्तत्रिशत्सहुल्नभेवप्रमादयुक्त:) साढ़े सेतीस हजाद भेद वाले प्रमाद 
से स॒द्ठित (मुनिः) मुनि (अलसः-आलस्यवान्‌) आलस्य से युक्त (सन्‌) होता हुआ (शुद्धभावः-शुद्धोभाव:- 
स्क्षप्तावो यस्य सः-परमात्मा) शुद्ध स्वभाववान्‌ परमात्मा (कर्थ भवति ?) कंसे हो सकता है (न कथमपि) 
अर्थात्‌ किसी भी तरह से नहीं। (क्रुतः) क॑से (कथायेत्यावि:-कषायाणां-क्रोधादीनां भर: सम्रह: तस्य 
गौरव: माहात्म्य॑ तत्मात्‌) क्रोधादि कषायों के समूह के माहात्म्य से (कपायेन्द्रियविकथादि परावृत्तिजत्वात्‌ 
प्रमाव्ावाम्‌) क्‍योंकि प्रमाद, क्रोधादि कषायों, स्पर्शन आदि इन्द्रियों और भोजन कथा आदि विकथाओ के 
व्यापार से ही उत्पन्न होते हैं (यत:-कारणात्‌) जिस कारण से-का रण कि (अलसता-आलस्यमेव प्रभाव:,) 
आलस्य का नाम ही प्रमाद है (तयोरेकार्थत्वात्‌) क्योंकि प्रमाद और आलस्य ये दोनों शब्द एक हो अर्थ 
के वाचक हैं (अतः-कारणात्‌) इस कारण से (परममननात्‌-मुनिः-योगी) शुद्ध आत्मस्वरूप का मनन-चिन्तन 
कटने वाला होने से मुनि अर्थात्‌ योगी-ध्यानी साधु (परम मुद्धतां-अत्यन्तविशुद्धिम) अतिशम् निर्मेलता को 
(इ्ड़ति-प्राप्नोति) प्राप्त होता है (च-पुन:) और (अचिरात्‌-शी ध्रमु) शीघ्र (मुज्यते-संसतार बन्धनात्‌ मुफ्तो- 
शब॒ति) संसार के बन्धन से मुक्त हो जाता है (किम्भूत:) कैसा (सन्‌) होता हुआ (नियप्ित:-नियन्त्रितः) 
नियमित-नियन्वित (सन्‌) होता हुआ (क्य) किसमें (स्वेत्य।बि:-स्वस्य-आत्मन: रसः तस्ये निर्भेर:-अतिशय 
आत्मिक रस के अतिशय में (पुनः) परचात्‌ (स्वन्नावे आत्मस्वरूपे) आत्मा के स्वरूप में (भवन 
स्थित: सन्‌) स्थि त होता हुआ । 
भावार्थ - प्रमाद और कषाय में परस्पर में जन्य जनक सम्बन्ध है। जहां प्रमाद होगा वहां कषाय 
अवश्य होगा क्योंकि इन दोनों में कार्य कारण भाव है । कार्य के होने पर कारण तो होगा ही। अतः जिस 
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साधु के प्रमाद है उसके कषाय भाव अवश्य है और जिसके कषाय भाव है उसके शुद्ध आत्मस्वरूप की 
प्राप्ति केसे हो सकती है अर्थात्‌ कथमपि नहीं। अतः जो साधु कषाय भाव को त्याग कर निष्प्रमादी होता 
है वह ही आत्मिक आनन्दरूप रस में निमग्त हो परम विशुद्धि को प्राप्त कर अन्ततोगत्वा कर्मबन्धन से 
शीघ्र ही मुक्ति को प्राप्त करता है। | 
(अथ सर्वापराध॑ च्योतर्ति) अब समस्त अपराध को छुड़ाते हैं- 
त्यकस्वाउशुद्धिविधायि तत्किल प्रव्रव्यं समच्न स्वयं 
स्वप्रग्ये रतिमेति यः स नियत सर्वापराधच्युतः । 
अन्धध्वंसमुपेत्य नित्यमुवितः स्व-ज्योतिरच्छोष्छल- 
इचतन्यामृतप्रपूर्णणहिसा शुद्धों भवन्मुख्यते ॥१२॥ 
अस्थयार्थ -(किल) निश्चय से (अशुद्धिविधायि) अशुद्धि को करने वाले (समग्रम) समस्त (पर- 
द्रध्यम्‌) परद्रव्य को (यः) जो साधु (स्वयम्‌) स्वतः-स्वभाव से (त्यक्त्था) त्याग करके (स्वव्नव्ये) 
आत्मद्रव्य में (रतिमू) लोन (एति) होता है (सः) वह साधु (नियतम्‌) नियम से निहिचत 
रूप से (सर्वापराधच्युतः) सब-समस्त अपराधों-दोषों से रहित (सन्‌) होता हुआ (बन्धध्वंसम्‌) बन्ध के 
विनाश को (उपेत्य) प्राप्त करके (नित्यम्‌-) निरन्तर (डदित:) उदित-उदय को प्राप्त अतएव (स्वज्योति- 
रच्छोकच्छलच्चेतन्यामृतपुरपूर्णनहिसा) आत्मिक प्रकाशरूप ज्योति से निर्मल उछलते हुए चैतन्यरूप अमृत 
के प्रवाह से परिपूर्ण-भरपूर महस्वशाली (शुद्ध:) परद्रव्य तथा परभावों से रहित (भवन्‌) होता हुआ 
(मुच्यते) मुक्त होता है । 
सं० टीका - (किलेति-आगभोक्तो) किल-यह अव्यय आगम के कथन में आया है अर्थात्‌ आगम के 
कथनानुसार (यः योगी) जो योगी (स्वयं-स्वरूपेण कृत्वा) स्वरूप से-स्वभाव से (स्वव्रव्ये-स्वात्मद्रव्ये) 
अपनी आत्मा में (रत्ति-रसणम्‌) क्रीड़ा को (एति-गच्छति) प्राप्त करता है (कि कृत्वा) क्या करके (तत्‌- 
प्रसिद्धमू) उस-प्रसिद्ध (समग्नं-निखिलम्‌) समस्त (परव्रव्यं-कर्मादिद्रव्यम्‌) कर्म आदि परद्रव्य को (त्यकस्था- 
हित्वा) त्याग करके (किम्भूतमभ्‌) कैसे परद्रव्य को (अशुद्धिविधायि-रागाद्शुद्धकारकम्‌) रागादि रूप 
अशुद्धि को करने वाले (सः मुनिः) वह मुनि (मुच्यते-कर्मंबन्धनात्‌) कर्म बन्धन से मुक्त हो जाता है 
(कोदुक्ष: सन्‌) कैसा होता हुआ (नियतं-निश्चितम) निश्चित रूप से (सर्वेत्यादि:-पूर्वोक्तेः-समस्तापराधेः 
उयुतः रहितः सन्‌) पृर्वोक्‍्त सभी अपराधों से रहित होता हुआ (कि-कृत्वा) क्या करके (बन्धध्यंसम्‌) बन्ध 
के विनाश को (उपेत्य) प्राप्त करके (स्वेत्यादि:-स्वस्थ-आत्सनः ज्योति: प्रकाश: तेन अच्षछं-निर्मलम्‌, उच्छ- 
लत्‌-उदयं गण्छत्‌ तच्च तस्चेतन्यं थ तवेवामृतपूर: सुधासम्‌ हः तेव पूर्ण: सम्पूर्ण: महिमा भाहात्म्यं यस्य सः) 
आत्मप्रकाश से निर्मेल उदीयमान चेतन्यमय अमृत के प्रवाह से परिपूर्ण महिमावान्‌ होकर ॥१२॥ 
भावार्थ -जो साधु सर्वप्रथम आत्मिक अशुद्धि के मूल कारण परद्रव्य में अपनेपने का त्याग करता है 


( २३१५ ) 


वही आत्मस्वरूप में रत होता है और जो आत्मा में लीन रहता है वह सभी प्रकार के अपराधों से भी रहित 
हो जाता है। पुनः नवींन कम बन्ध से रहित हो पूर्व सब्ज्चित कर्म बन्ध का विनाश करके अनन्त ज्ञानी 
हो जाता है। और पूर्ण आत्मशुद्धि को प्राप्त करके संसार से सदा के लिए छूट जाता है अर्थात्‌ मुक्त- 
आत्माओं में जा मिलता है। 
(अथ सोक्ष महते) अब मोक्ष का प्रतिपादन करते हैं-- 
बन्धस्छेदात्कलयदतुल॑. मोक्षमक्षय्यमेत 
सित्योद्योतस्फुडितसह॒जा वस्थसकास्तशुद्धभ्‌ । 
एकाकारस्वरसभरतोध्त्यस्तगम्भी रधी रस्‌- 
पूर्ण शान ज्वलित-मचले स्वस्थ लीन महिस्ति ॥१३॥ 
अन्ययार्थ--(अन्धच्छेदात्‌) कर्मबन्ध के विनाश से (अतुलभ) अनुपम (अक्षग्यम्‌) अविनाशी 
(सोक्षम्‌) मोक्ष तत्व को (कलयत्‌) प्रकट करता हुआ (नित्योद्योत स्फुटित सहजावस्थम्‌) निरल्तर प्रकाश 
से प्रकाशित स्वाभाविक अवस्था वाला (एकान्त शुद्ध) एकान्त-अद्वितीय रूप से शुद्ध (एकाकार स्वरस- 
भरतः) ज्ञानरूप आकारमय निजरस के समूह से (अत्यन्त गम्भोरधीरम) अतिशय अगाध और निएचल 
(अचले) अविनाशी (पूर्णम्‌) अविकल परिपूर्ण (श्ञानम्‌) ज्ञान-केवलज्ञान (ज्वलितम्‌) प्रकाशमान हो उठा 
है (स्वस्थ) और अपनी (महिम्नि) महिमा में (लीनमृ) लीन हुआ है । 
सं० टी ०--(एतत्‌) यह (पूर्ण-सम्पूर्णम्‌) परिपूर्ण (झञानम्‌) ज्ञान (उंबलितं-दोपितस-प्रकाश प्राप्त- 
मित्यर्थ:) प्रदीप्त अर्थात्‌ प्रकाश को प्राप्त हुआ है (कोद्क्षम) कैसा (स्वस्थ-आत्सनः) अपने (महिस्ति- 
साहात्म्ये) माहात्म्य में (लीनम्‌ू-एकतासापततम्‌) लीन हुआ अर्थात्‌ एकता अभेदता को प्राप्त हुआ है 
(किम्मते) क॑ंसे माहात्म्य में (अचले-निष्कम्पे) कम्पन रहित (पुनः कोद्क्षम्‌) फिर कंसा ज्ञान (अत्यस्ते- 
त्याबि:-अत्यन्तं गधीरं-अतलस्पर्शम्‌ तज्य तड्घोरं 3) अतिशय अगाध एवं धीर-निविकार (कुतः) कंसे 
(एकेत्यादि:-एकाकारेण-सर्वत्र शानाकारेण-स्वस्थ-आत्मनः रसः तत्यभर:-अतिशयः तस्मात्‌) सर्वे व्यापक 
ज्ञानाकार रूप अपने रस के अतिशय से (पुनः मोक्षम-कर्ममोजनसोक्षम) परचात्‌ कर्ममोचनरूप मोक्ष को 
(कम्भूतम्‌) कैसे मोक्ष को (अक्षय्यम्‌) अक्षम्य-अविनह॒वर (पुनः कथम्भूतस्‌) फिर कंसे (अतुलमृ-अनुपमम्‌ ) 
अतुल--तुलना रहित अर्थात्‌ अनुपम (कि कुबूत्‌) क्या करता हुआ (कलयत्‌-सम्पादयत्‌) सम्पादन करता 
हुआ (कस्मात्‌) किससे (अन्धच्छेदात्‌्-कर्मबन्धविनाशात्‌) कर्मंबन्ध के उच्छेद से (पुनः कथस्शृतं-ल्ानम्‌) 
फिर कैसा ज्ञान (नित्येत्यावि:-नित्योश्चोतेन-मिरावरण शानप्रकाशेन स्फुटिता-प्रकाशिता सहजा-स्थाभाविको 
अवस्था-दशा लक्षणया स्वरूप यत्र तन) निरावरणज्ञान-केवलज्ञान-रूप प्रकाश से प्रकाशित स्वाभाविक 
स्वरूपवान्‌ (पुमः-किस्शूतम्‌) फिर कैसा (एकान्तशुद्धम-एकास्तेल-एकधर्सेज-कर्ममुक्तिलक्षणेन शुद्ध निर्मल 
समस्तपदाधिक्यादत्यस्तविशुद्धमू) कम मुक्तिरूप एकान्त-एकधर्म से निर्मल अर्थात्‌ सरस्त पदों से अधिक 
होने के कारण अत्यन्त विशुद्ध अतिशय प्रविश्न ॥११॥ 


( १३६ ) 

भावार्थ -शान की दो अवस्थाएँ हैं। एक क्षायिक अवस्था। दूसरी क्षायोपशमिक अवस्था | 
क्षायिक अवस्था का ज्ञान, परिपूर्ण-केवलज्ञान कहा जाता है। यही ज्ञान अहुत्परमेष्ठी से लेकर सिद्धपर- 
मेष्ठो तक अनन्तकाल पयेन्‍्त प्रतिष्ठित रहता है। इससे पहले की क्षायोपशमिक अवस्था का ज्ञान विकल 
ज्ञान -अपरिपूर्ण ज्ञान या अधूरा ज्ञान कहलाता है। साथ ही कर्माधीन होने के कारण नश्बर होता है। 
यह अपने आप में अधूरा होते हुए भी सम्यर्दर्शन के साहाय्य से आंशिक निर्मेल होता है। यही निर्मल 
ज्ञान सप्ततत्त्व की यथार्थ व्यवस्था को अपनी योग्यता से जानता है और अपने आवरण कमें को छिन्न- 
भिन्न करके स्वयं ही परिपूर्ण अवस्था रूप-क्षायिक अवस्था को प्राप्त कर अनन्तकाल तक उसी में लीन 
रहता है। क्योंकि यही अवस्था इसकी स्वाभाविक अवस्था है जो अत्यन्त ही शुद्ध है। इस अवस्था के 
प्रकट होने पर ही आत्मा मुक्ति को प्राप्त करता है। अन्यथा नहीं । 


(इति श्री समयसारपदस्याध्यात्मतरंगिण्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां अष्टमो5डूः समाप्त: ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्मों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है 
यह आठवां अद्धू समाप्त हुआ। 


४ 


नवमो5कूः प्रारभ्यते 
अथ सर्वविशुद्धि ज्ञानाधिकार: 


सकलादार्म विमुक्त युक्त सुशानसस्पदासारस्‌ । 
भजते सुक्षि बचसाइमृतचरद्रोप्तुतमंयों भब्तुः ॥४९१॥ 
अन्ययार्थ-- (अमृतमयः) अविनश्वर स्वभावमय (अमृतचन्त्र) अमृतचन्द्र नामक (जैन्तुः) जन्म- 
धारी प्राणी (सकलाशर्मे विभुक्तम) सभी-समस्त दु:खों से रहित (सुशानसम्पदा) सम्यस्ज्ञान-परिपूर्ण 
केवलज्ञान रूप सम्पदा से युक्त-सहित (सारम्‌) सर्वेश्रेष्ठम्‌ (मोक्षम) मोक्ष को (बजसा) वचन से (सजते) 
सेवन करते हैं अर्थात्‌ वचन से मोक्ष की स्तुति करते हैं । 
(अर्थ सर्वबिशुद्धं शानमुदेति) अब सर्वेविंशुद्ध ज्ञान-केवलज्ञान उदय को प्राप्त करता है-- 

नोत्वा सम्पक प्रलयमखिलातु कतू भोकत्रा दिसावान्‌ 

दूरीभूतः प्रतिपदमय बन्धमोक्ष प्रक्‍लुप्लेः । 

शुद्धः शुद्धः स्वरसबिसरापुरंपुण्याचलाचि 

एकरत्कीरांप्रकटभहिमास्फूर्जति शानपुअुण: ॥१४ 


( २३७ ) 

अन्ययार्थ--(अयम्‌) यह (ज्ञानपुआुज:) ज्ञान व। पु»ज अर्थात्‌ आत्मा (अखिलान्‌) अखिल- समस्त 
(कतृभोकल्रादिभावान्‌) कर्ता भोक्‍ता आदि भावान्‌-भावों अर्थात्‌ कर्तापन भोक्‍तापन आदिरूप विकारी 
परिणामों को (सम्यक्‌) समीचोन रूप से (प्रलयम्‌) विनाश को (नीत्वा) प्राप्त कराके (प्रतिषदर्त्‌) क्षयोप- 
शम के निमित्त से होने वाली प्रत्येक पर्याय में (बन्धसोक्ष भक्‍लुप्ते:) बन्ध और मोक्ष की विशिष्ट कल्पना 
से (वृरीभूतः) हर रहने वाल। (शुद्धः) द्रव्य से शुद्ध अर्थात्‌ परद्रव्य से रहित (शुद्ध) भाव से शुद्ध अर्थात्‌- 
परभावों से रहित (स्थरसबिसरापूर्णपुण्याललाचि:) आत्मानुभवरूप रस के समूह से परिपूर्ण ऐसा अचल, 
पवित्र आत्मतेज (टड्ड्रेत्कीणंप्रकटमहिमा) टद्लोत्की्ण प्रकट महिमावान्‌ (सन्‌) होता हुआ (स्फू्जति) 
स्फ्रायमान-देदीप्यमान होता है। 


सं० टीका-(अयम्‌-ज्ञानपुझज:-बोधस्थानस्तसंल्यावस्छिन्नाविभागशुद्ध: सन्‌ प्रतिष्छेदसमह:) यह 
ज्ञान का पुञ्ज अर्थात्‌ ज्ञान के अनन्त संख्या से युक्त विभागों से परिशुद्ध होता हुआ प्रतिच्छेद समूह 
(प्रतिषयम्‌-एकेन्द्रियादिस्थानम्‌-प्रथमद्वितीयाविगुणस्थानं गुणस्थानं प्रति) एकेन्द्रिय आदि पर्याय में तथा 
प्रथम द्वितीय आदि गुणस्थानों में (स्फूर्जति-गर्जति चोतत इत्यर्थ:) प्रकाशमान रहता है (कि कृत्वा) क्या 
करके (नोत्वा-प्राप्य) प्राप्त करके (कम) किसको (सम्यक्‌ प्रलयम्‌ निश्शेषषिनाशम्‌) पूर्ण विनाश को 
(कान) किनको (निखिलानू-समस्तान्‌) सभी (कर्त्रेत्यादि:-कर्तो-कर्मकारक: भोक्‍ता-कर्मफलभोक्‍ता, कर्ता 
ज भोवता थ कतृभोक्‍तारो तावेबादियेंषामुत्पा्योत्पादकादोनां ते तथोक्‍ता:, ते ले ते भावाश्वपरिणामा:ः तान्‌) 
कर्ता-कर्मों को करने वाला, भोक्ता--कर्मों के फल को भोगने वाला आदि शब्द से पत्पाग्-उत्पन्न करते 
योग्य तथा उत्पादक-उत्पन्न करने वाला आदि रूप-परिणामों से (किस्भूता:) कैसा होता हुआ (दरीभताः) 
दूर होता हुआ (क्ुुतः) किससे (बन्धेत्यादि:-कर्मंबन्धमोचनयो: प्रक्‍लप्ति:-कल्पना तस्याः) कर्मों के बन्ध 
एवं मोक्ष की कल्पना से (पुनः) फिर (शुद्ध-निर्मेल:) शुद्धनिमेल परोपाधि से शून्य (पुनः कोदक्ष:) 
फिर कंसा (स्वेत्यावि:-स्वस्य-आत्मन: रसः-अनुभवः तस्य विसरः समह: स एवं आपूर्ण: सस्पूर्ण: 
पुष्याजल:-प्रशस्ताचल:-उदयाचल: तत्रानि: तेज: यस्य सः टजयुः न उत्कोण:-प्रकट: महिमा भाहात्म्पं बस्य 
सः) आत्मा के अनुभव रूप रस के समूह से भरपूर उदयाचल पर अतिशय रूप से प्रकट हुई है महिमा 
जिसकी (स्वरसेत्याविरेकपर्द बा) अथवा स्वरस इत्यादि एक ही पद है (स्वरसबिसरापूर्ण पृण्याअलाथि- 
श्यासो टर्डूतेस्कोर्ण प्रकटमहिमा चर) अर्थात्‌ स्वात्मानुभूति रस के विस्तार से परिपूर्ण पवित्र अचल तेजरूप 
टड्भोत्कीर्ण प्रकटित महिसावान्‌ होता है । 


भावाथें-शुद्ध निश्वयनय का विषय शुद्ध ज्ञानस्वरूप आत्मा है। वह परभावों का कर्ता एवं भोक्‍ता 
नहीं है। वह तो मात्र अपने ही ज्ञान स्वभाव का कर्ता तथा भोक्‍ता है। वह बन्ध तथा मोक्ष आदि की 
विविधकल्पनाओं से भी शून्य है। वह एकेन्द्रिय आदि पर्यायों से तथा गुणस्थानादि से भी अतीत है। बह 
परद्रव्यों से तथा परभावों से भी सर्वेथा रहित है। वह तो मात्र चैतन्य का अक्षुण्ण निधान है। ऐसा 
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द्रव्यदृष्टि का विषय भूत यह आत्मा है। यह आत्मा का स्वभाव त्रिकाल इसी रूप है। आत्मा का असाधारण 
धर्म चेतन्य है वह चेतन्य ज्ञान और दर्शन के भेद से दो प्रकार है। वह ज्ञान और दह्द॑न प्रत्येक संसारी प्राणी 
के अपनी-अपनी पर्याय योग्यता के अनुसार सर्वदा विद्यमान रहता है। सर्बज्ञ प्रणीत आगम के प्रकाश में 
सुक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव के भी वह ज्ञान और दर्शन उपलब्ध होता है जो सबसे हीन पर्याय 
है। उससे उठकर यह जौव संज्ञी पंचेन्द्रिय होकर ज्यों ज्यों आत्मानुभव करता है त्यों त्यों इस जीव का बह 
ज्ञान और दर्शन भी उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त करता रहता है। वही ज्ञानदर्शन बढ़ते-बढ़ते किसी उन्नति- 
शील जीब के वृद्धि की चरमसीमा को प्राप्त कर लेता है। जिस जोव के उक्त ज्ञान और दर्शन अपनी 
परिपूर्ण अवस्था को प्राप्त कर लेते हैं बस वही जीव सर्वेज्ञ और सर्वेदर्शी हो परमात्मा कहा जाता है। 
यह परमात्मा ही परिपूर्ण आत्मानुभूति रूप रस में सराबोर रहता है इसकी महिमा अचिन्त्य है वचना- 
गोचर होने से अगम्य है । 

(अथात्मन: कतुत्वभोक्‍तृत्वं कीर्तंयति) अब आत्मा के कतुत्व-कर्तापन तथा भोकतृत्व-भोक्‍तापन का 
कीतेन-वर्णन करते हैं-- 

कतृ त्वं न स्वभावो5स्यथ चितो वेदयितृत्ववत्‌ । 
झज्ञानादेव कर्ताध्य तदभावादकारकः ॥२॥ 

अन्वयार्थ- -(अस्य) इस (चितः) चित्‌-चैतन्यमय आत्मा का (वेदयितृत्ववलत्‌) वेदयितापन-भोक्‍ता- 
पन की तरह (क्तृत्वमू) कततपिन- कर्मों का करनारूप (स्वभावः) स्वभाव (न) नहीं (अस्ति) है 
(अयम्‌) यह आत्मा (अज्ञानात्‌) अज्ञान से-मिथ्याज्ञान के कारण (एव) ही (कर्ता) कर्मो का कर्ता-करने 
वाला (भवत्ति) होता है (तदभावात्‌) उस मिथ्याज्ञान के अभाव से (अकारकः) अकारक-अकर्ता ही है । 

सं० टीका - (अस्य-चित:-चिद्॒पस्थ ) इस चिद्रृप आत्मा का (क्ृत्व॑ं-कर्मकारकत्वम्‌) कर्मों का 
करना रूप कतृत्व-कर्तापन (न स्वभावः-न स्वरूपस्‌) स्वभाव-स्वरूप नहीं (अस्ति) है (किसिंव) किसके 
समान (बेदयितृत्ववत्‌-यथा वेदयितृत्यं-भोकतृत्वम्‌) जेसे-वेदयितृत्व-वेदयितापन अर्थात्‌ भोकतृत्व-भोक्‍्तापन 
(आत्मनो न सम्भवति तथा कलृत्वसपि) आत्मा के सम्भव नहीं है वेसे ही कर्तृत्व-कर्तापन भी सम्भव नहीं 
है (अयस्‌-आत्सा) यह आत्मा (कर्ता-कर्म्णां कारकः) कर्मों का करने वाला (अस्ति) है (इति प्रतीतिदृश्यले) 
ऐसो प्रतीति देखो जातो है (तत्कथम्‌) वह कैसे (स्थात्‌) होगी ? (आत्मा कारक:-कर्मणां कर्ता भवेत्‌) 
आत्मा कर्मों का कर्ता हो सकता है (कुत:) कंसे (तदसावात्‌-तस्य ज्ञानस्थ अभावः-विनाश्षस्तस्मात्‌) उस 
ज्ञान अभाव से (अज्ञानतोमया कृतसिति सनुते) अज्ञान से मैंने किया ऐसा मानता है (तबदभावादकतुत्व- 


मेष) उस पूर्वोक्त अज्ञान के अभाव से तो अकर्ता ही है। 
भावार्थ --द्रव्यदृष्टि से आत्मा पर से भिन्न और अपने स्वभाव से अभिन्न है। द्रव्यदृष्टि से आत्मा 


द्रव्यकर्म-नोकम, भावकर्म से रहित ज्ञानदर्शनमयी है। इस दृष्टि में जब रागादि भाव और शरीरादिक 
ही नहीं हैं तब उनके कर्तापने का और भोक्‍तापने का सवाल ही नहीं रहता । इस दृष्टि में क्योंकि आत्मा 
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ज्ञान दर्शेनमयी है और उसी के साथ एकरूप है और अपने ज्ञातापने का ही कर्त्ता और ज्ञातापने का हो 
भोक्‍ता है। इस दृष्टि में जो विकारी पर्याय हो रही है वह भी गोण हो जाती है क्योंकि बह द्रव्यदृष्टि का 
विषय नहीं है। तब द्रव्य कर्मों के कर्त्तापने का तो सवाल ही नहीं रहता । यहां पर तो जाननपने रूप परि- 
णमन को ज्ञानगुण में गर्भित किया और ज्ञानगुण को चेतन द्रव्य में गर्तित करके एक अकेले चेतन का हीं 
अनुभव कराया है। अज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव को नहीं जानता और रागादि और शरोरादिक के साथ 
एकत्व को प्राप्त हो रहा है इसलिए अपने को कर्मों का कर्त्ता और उनके फल का भोक्‍ता मानता है। 
जैसा ज्ञानी का ज्ञानस्वभाव के साथ एकत्वपना है वैसा अज्ञानी का रागादि और शरीरादिक के साथ 
एकत्वपना है। वह उनको पर्याय में होने वाला विकार नहीं समझता परन्तु अपना स्वभाव ही समझता है 
अतः अपने को कर्मों का कर्त्ता और भोक्‍ता मानता है देखता है। उसकी श्रद्धा में पर्यायदृष्टि का विषय ही 
द्रव्यदृष्टि के विषयरूप है अर्थात्‌ व्यवहार ही परमार्थपने को प्राप्त है । 


(अथाकत्‌कत्व चिन्तयति) अब अकर्तापन का चिन्तन करते हैं-- 


अ्रकर्ता जीवो5यं स्थित इति विशुद्धः स्वरसतः 
स्फुरब्चिज्ज्यो तिभिदछु श्तिसुववाभोग भवनः । 
तथाप्यस्पासों स्पाददिहु किल बस्धः प्रकृतिभिः 
स खल्वज्ञानस्य स्फुरति महिसा कोडपि गहनः ॥३॥ 
अन्ययार्थ - (यपि) यद्यपि (हफुरच्चिज्ज्योतिर्िः) प्रकाशमान चैतन्य ज्योति से (छुरितभुवनाभोग- 
भवनः) जिसने लोकरूपी विस्तृत भवन को व्याप्त-प्रकाशित कर दिया है ऐसा (स्वरसतः) स्वभाव से 
(बिशुद्ध:) अति पवित्र (अयम्‌) यह (जीव:) जीव (अकर्ता) कर्मो का कर्ता नहीं हैं (इति) ऐसा (स्थितः) 
स्थित-सिद्ध हो चुका है (तथापि) तथापि (अस्य) इस आत्मा के (इह) इस संसार में (किल) निश्चय से 
(यत्‌) जो (प्रकृतिभिः) कर्म प्रकृतियों से (बन्धः) बन्ध (स्यात्‌) होता है (सः) वह (असो) यह (खलु) 
निश्चय से (अज्ञानस्‍्य) अज्ञान की (अपि) ही (कः) कोई (गहन:) अति गम्भीर (महिमा) महिमा-महत्ता 
(स्फुरति) वृद्धिगत हो रही है । 
सं० टी०--(अमुना-प्रकारेण स्वपरिणामेरत्पश्ामानस्य जोवस्थ॑ तेन स, कारणभाषाभाव: सर्व- 
व्रध्याणां व्रध्यान्तरेणोत्पाधोत्पादक भावाभाजात्‌ इति प्रकारेण) पूर्वोक्‍त प्रकार से अपने ही परिणामों से 
उत्पन्न होने वाले जीव का कर्मों के साथ कारणभाव का अभाव है क्योंकि सभी द्रव्यों का अपने से भिन्न 
द्रब्यों के साथ उत्पाद्य उत्पादक भाव का अभाव है इस प्रकार से (अयम्‌) यह (जोबः) जीव (चिद्रष:) 
चेतन्य स्वरूप (अकर्ता-कर्मणामकारकः सन्‌) कर्मों का नहीं करने वाला होता हुआ (स्थित:-सुस्थः) स्थित 
रहो । (किस्भूत:) कंसा (स्वरसत:-स्वभावत: कर्मोषाधिनिरपेक्षतः) स्वभाव से-कमंरूप उपाधि की अपेक्षा 
न रखने से (विशुद्ध:-निर्मेल:) विशुद्ध-निर्मेल (स्फुरवित्यादि:-स्फुरस्ति-प्रकाशभानानि तानि थ तानिचिज्ज्यो- 
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तोषि थ शान तेजांसि थ ते; छुरितेस्थाबिः--छुरितं-प्रकाशितं भुवनसेव विष्टपमेव भोगभवन परियू्ष पहुं 
येन सः) देदीप्यमान ज्ञानरूप तेज से लोकरूप भवन को प्रकाशित करने बाला (तथापि-आत्मन: समह्य 
विशानसयत्वेनाकतुंकत्वेसस्थषि) आत्मा परिपूर्ण ज्ञानस्वरूप होने से कर्मों का कर्ता नहीं है तो भी (किल इति 
तिश्चितम) किल-यह अव्यय निश्चितार्थंक है अर्थात्‌ निश्चय से (इह-जगलि) इस जगत में (शानावरणादि 
कर्सन्र:) शानावरण आदि कर्मों से (स्थात्‌-भवेत्‌) होता है (ललु इति निश्चितम्‌) खलु - यह अव्यय निश्चि- 
ता्थंक है अर्थात्‌ निश्चय से (यत्‌-यस्माद्धेतों)) जिस कारण से (अस्थ-आत्मनः) इस आत्मा के (असौ-बन्ध: 
संश्लेष:) बन्ध-सं३्लेष-दोनों का एकत्व सम्बन्ध (प्रकृतिध्रिः) ज्ञानावरण आदि कम प्रकृतियों से (सः कोषपि- 
अभिविष्ट:) वह कोई अनिवंचनीय (गहनः-अज्ञातान्त: स्वरूप:) गहन-गम्भीर जिसके असली स्वरूप की 
थाह नहीं (अज्ञानस्य-न्ञानाभावस्य) अज्ञान की (महिमा-माहात्म्यभ्‌) महत्ता (स्फुरति-बिजुम्भते) वृद्धिगत 
हो रही है -बढ़ रही है (अतिशया«लड्ूगरोध्यम) यह अतिशय अलद्भार है। 

भावाथें- आत्मा स्वभावत: ज्ञानी है। परद्रव्यों से तथा परभावों से सर्वथा शुन्य है। अपने ज्ञान- 
गुण से लोक और अलोक का साक्षात्कारक होने से सर्वे व्यापक है अतएवं पर का कर्ता नहीं है तो भो 
ज्ञानावरण आदि कम प्रकृतियों के साथ इसका सम्बन्ध रूप जो कुछ भी बन्ध होता है वह सब अज्ञान का 
ही प्रभाव है अतएव अज्ञानी हो कर्मों का कर्ता होता है ज्ञानी नहीं । कर्मों का कार्य ज्ञानी के भी होता है 
ओर अज्ञानी के भी होता है। ज्ञानी अपने ज्ञानस्वभाव को जानता है अत: कर्म के कार्य को जानता तो 
है परन्तु उसके साथ एकत्व नहीं करता अतः कर्ता नहीं होता और भोक्‍ता नहीं होता । अज्ञानी आत्म- 
स्वभाव को नहीं जानता अतः कर्म के कार्य के साथ एकत्व मानकर उनका कर्ता और भोक्‍ता बन 
जाता है ॥३॥ 

(अथभूयः कतृत्वभोक्तृत्वमामनति) अब कर्तृत्व तथा भोकतृत्व पर फिर से विचार करते हैं-- 

भोवतृत्वं म॒ स्वभावो5स्य स्मृतः कत्‌ त्ववच्चित: । 
अज्ञानादेव भोक्ताष्य॑ तदभावादवेदकः ॥४॥ 

अन्वयार्थ -- (अस्य) इस (चितः) चेतन्यमय-आत्मा का (भोकतुत्वम्‌) भोकतापन-कर्म के फलों को 
भोगने का (स्वभावः) स्वभाव (क्तृत्ववत्‌) कर्तापन के समान (न) नहीं (स्मृतः) स्मरण किया गया है 
अर्थात्‌ नहीं है (अयम्‌) यह चिद्रूप आत्मा (अज्ञानात्‌) आज्ञान-मिथ्याज्ञान से (एव) ही (भोकता) भोक्‍ता- 
कर्मों के फलों का भोगने वाला है (तदभाजषात्‌) उस अज्ञान के अभाव से (अवेदकः) अवेदक-अभोक्‍्ता 
नहीं भोगने वाला है| 

सं० टीका--(अस्य-चितः-चिट्रपस्थ) इस चैतन्यस्वरूप आत्मा का (भोक्तृत्वम-कर्स फलप्रोक्तृत्वम्‌) 
भोकतुत्व-कर्मों के सुख-दुःख।दि रूप फलों का भोकतापन (न स्वभाव:-स स्वरूपम्‌) स्वरूप नहीं (स्मृतः- 
कथितः) स्मरण किया गया है अर्थात्‌ नहीं कहा गया है (अज्ञानदेव-परात्मनोरेकत्वाध्यासकरणलक्षणाद- 
नवधोधादेल) पर पुदूगलरूप कर्म ओर आत्मा इन दोनों में एकत्व बुद्धि को करने वाले अज्ञान से द्दी 


(रण). 
(अथ॑-चेतबिंता) यह बेंतन आत्मा (भोकता-कर्मफलानुभोजक:) भोक्‍ता--कर्मों के फलों का अनुभव करते 
वाला (तदसावातू-प्रतिनियतस्वलक्षणनिर्शानात्‌ु) उस अज्ञान के अभाव से अर्थात्‌ ज्ञान के निध्िचत स्वरूप 
प्रकट होने से (अवेदक:-कर्मफलानभोजकः) कर्मों के फलों को नहीं भोगने वाला है । 

... भावाजं--ज्ञान का अपना निदिचत लक्षण स्व और पर को मात्र जानना ही है। और अज्ञान का 
अपना सुनिश्चित स्वरूप अपने को तथा पर को एक जानना ही है अर्थात्‌ अनात्मा को आत्मा और आत्मा 
को अनात्मा रूप से स्वीकार करना है। प्रकृत में जब ज्ञान ज्ञानरूप में परिणत होता है तब वह स्वरूप 
का वेदक-भोगने वाला होता है, कर्मों के फलों का नहीं। लेकिन जब वही ज्ञान मिथ्यादह्शन से सहित 
होता है तब विपरीत परिणमन करता है उस अवस्था में वह भोक्ता-कर्मों के फलों का भोगने वाला 
होता है, निज स्वरूप का नहीं । 

(अथ ज्ञान्यज्ञानाभिस्वरुप सृभयति) अब ज्ञानी और अज्ञानी का स्वरूप संक्षेप में कहते हैं-- 
अ्रशानों प्रकृतिस्वभावनिरतों नित्य भवेदेदकों 
शानो तु प्रकृतिस्वभावविरतो नो जातुचिद्वेदकः । 
इत्येवं नियसं निरूप्य निपुरत रक्षानितात्यज्यतास्‌- 
शुद्धकार्ममये महस्यचलितेरासेव्नतां शानिता ॥४॥ 


अस्वयार्थ --(प्रकृतिस्वभावनिरतः) ज्ञानावरणादि कम प्रकृतियों के स्वभाव में रमण करने वाला 
(अज्ञानी) मिथ्याज्ञानी (नित्यम्‌) हमेशा (बेदकः) वैदक-भोक्‍ता (भवेत्‌) होता है। (तु) किन्तु (प्रकृति- 
स्वभाव विरत:) शानावरणादि कम प्रकृतियों के स्वभाव से विरक्त पृथक्‌ रहने वाला (ज्ञानी) सम्यग- 
ज्ञानी-स्वपरविवेकी (जातुचित्‌) कदाचितृ-कभी (बेदकः) वेदक-भोक्‍ता (नो) नहीं (भबेत्‌) होता है। 
(इत्येबम्‌) ऐसे “ पूर्वोक्त प्रकार के” (नियसम्‌) नियम को (निरुप्य) भले प्रकार जानकर (निपुणेः) निपुण 
पुरुषों को (अश्ञानिता) अज्ञानीपन (त्यज्यताम्‌) त्यागना चाहिए (शुद्धकात्ममये) शुद्ध अद्वितीय आत्मा से 
विरचित (महसि) तेज में (अचलितेः) स्थिर होकर (शानिता) ज्ञानीपने का (आसेव्यताम्‌) सेवन 
करना चाहिए । 

सं० टीका - - (अशानो-पुमान्‌) अज्ञानी पुरुष (प्रेत्यादि:-प्रकृतेः-कर्मण: स्वभाव: स्वरूपं तत्न लिरत:- 
निश्शेषं रक्‍्सः सन्‌) प्रकृति-कर्मों के स्वभाव में अतिशय रूप से अनुरक्त रहने वाला (शुद्धात्मशानाभावात्‌ 
स्वपश्योरेकत्वज्ञानेन तयोरेकत्वदर्शनेन तबोरेकत्वपरिणत्या च॒ प्रकृतिस्वभावे स्थितत्वात-प्रकृतिस्वभावमपि, 
अहन्तयानुभवत्‌) शुद्ध आत्मा के स्वरूप का ज्ञान न होने से, आत्मा और कर्म पुद्गलों को एक समझने से 
एक ही देखने से और उनमें एक रूप ही परिणमन करने से कर्मस्वभाव में स्थित अतएवं कर्मस्वभाव को 
ही आत्मारूप से अनुभव करने वाला (नित्यम्‌) सदा (बेदक:-कर्मफलसोक्ता) वेदक-कर्मों के फल का 
अनुभव करने वाला भोवता (भबेत्‌) होता है। (सु-पुनः) किन्तु (ज्ञानी युमान) ज्ञानी आत्मा (प्रेत्यादि:- , 


( २४२ ) 
प्रकृते: स्वभावात्‌ विरत:-विरकक्‍्त: सन्‌) कर्म के स्वभाब से विरक्त-उदासीन पृथक्‌ होता हुआ 
(शुद्धात्मशानसज्धूवात्स्यपरयोविभागज्ञानेन तयोविभागदर्शनेन तयोविभागपरिणत्या ल प्रकृतिस्वभावावप- 
सृतत्वात्‌, शुद्धात्मस्वभाव्सेकमेबाहन्तयानुभवन्‌ ) शुद्ध आत्मा के ज्ञान का सद्भाव होने के कारण आत्मा 
और कर्मपुद्‌गलों में जुदाई का ज्ञान होने से उन दोनों में जुदाई का दर्शन होने से और उन दोनों में पृथक्‌- 
पृथक परिणमन होने से कर्मों के स्वभाव से अतिशय दूर रहने के कारण शुद्ध आत्मा के स्वभाव को ही 
एकरूप से आत्मरूप में अनुभव करने वाला होता है (जातुचित्‌ृ-कवाचिदपि) कभी भी (न बेदक:-उवितकर्स 
फल भोकता न) उदय को प्राप्त हुए कर्मों के फल का भोगने वाला नहीं (भबेत्‌) होता है (निपुण:-भेदश:- 
पुरुषे:) स्वपर के भेद को जानने थाले पुरुषों के द्वारा (अज्ञानिता-अज्ञान स्वभावः) अज्ञान स्वभाव (त्यज्यताम्‌- 
भुच्यताम्‌) छोड़ना चाहिए (कि कृत्वा) क्या करके (इति-अमुना-प्रकारेण) इस प्रकार से (एबम्‌-पूर्वोक्‍्त 
ज्ञान्यज्ञानिनोबंन्धावन्धलक्षणम्‌) पूर्व में कहे गये ज्ञानी और अज्ञानी के बन्ध और अबन्ध स्वरूप (निय- 
मम्‌) नियम को (निरूप्य-ज्ञात्वा) जानकर (पुनः) पश्चात्‌-फिर (आसेव्यताम्‌-ध्यायताम्‌) सेवन करना 
चाहिए-ध्यान करना चाहिए (का) क्या (जशानिता-शानित्वम) ज्ञानीपन-ज्ञानस्वभाव का (कैः) किनसे 
(अचलिते:-अचलत्व॑-प्राप्त:) निशचलता को प्राप्त हुए (क्यू) कहां (महसि-तेजसि) तेज में (किम्भूते) कंसे 
(शुद्धकात्ममये-शुद्ध: निष्कलेकू: स चासो एकात्मा व तेन निवृत्तस्तस्मिन्‌) शुद्ध एकात्ममय अर्थात्‌ निष्क- 
लड्भुरूप एक आत्मा के ढरा रचे हुए । 
सावा्थे--कर्मों के स्वभाव को आ।त्मा का स्वभाव मानने वाला अज्ञानी ही वेदक-भोकता होता है। 
तथा जो कर्मों के स्वभाव से पृथक्‌ अपने चैतन्य स्वभाव को ही स्वभाव रूप से स्वीकार करता है वह 
ज्ञानी ज्ञाता ही होता है भोक्‍ता नहीं । कर्मों का कार्य होते हुए भी उसमें ज्ञानी के अपनापना, एकत्वपना, 
अहम्‌पना नहीं है। इस तरह ज्ञानी और अज्ञानी के स्वरूपगत भेद को जानने वाले ज्ञानीजनों का कतंव्य 
है कि वे अंज्ञानों की भूमिका से हटकर ज्ञानी के भूतल पर आ जायें और अपने अविचल तेजोमय चेतन्य 
में सदा के लिए निमग्न हो जायें जो शाश्वतिक है अद्वितीय है और है असाधारण । 
(अथ क्ञानिनों ज्ञातृत्वमध्यापयति) अब ज्ञानी का ज्ञातापन प्रकट करते हैं-- 
ज्ञानी करोति न न वेदयते च॑ कर्म 
जानाति केवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ । 
जानन्‌ परं॑ करणवेदनयोरभावात्‌ 
शुदस्वमावनियतः स हि मुक्त एवं ॥६॥ 
अस्वयार्थ-- (जानो) शञानी-सम्यरज्ञानी (कर्म) कर्म को (न) नहीं (करोति) करता है (थ) ओर 
(न) नहीं (बेदमतले) भोगता है। किन्तु (अयम्‌) यह ज्ञानी (केबलम) केवल-सिर्फ (तत्स्वभावस्‌) करे के 
स्वभाव को (जानाति) जानता है। (परम) सिर्फ (जानन) जानने वाला ज्ञानी (करणवेदनयो:) करना 


( २४३ ) 
और भोगना इन दोनों का (अभावात्‌) अभाव होने से (शुद्धल्वभावनियतः) शुद्ध आत्मस्वभाव में निमश्न 
होने से (सः) वह ज्ञानी महात्मा (हि) निदजय से (भुक्त:) मुक्त (एव) ही है । 
सं० टीका-- (झानो-पुमान्‌) जाती पुरुष (शु्ाशुभ कर्म न करोति-स विधसे) शुभ-पुण्य-अशुभ-पाप 
रूप कर्म को नहीं करता है (न वेबयते-कर्स फल न भुझ्जति) कर्मों के सुख और दुःखरूप फल को नहीं 
भोगता है। (किलेति निश्लितम) किल-यह अव्यय निश्चितार्थक है--निश्चय से (अय॑-ज्ञानो) यह ज्ञानी 
(कैवलस्‌-कतृत्व भोवतुत्वराहित्येन परम्‌) कतृत्व-कर्तापन तथा भोकतुब-भोक्‍तापन से रहित होने के कारण 
सिर्फ- (तत्स्थभावम्‌-तस्यकर्मण:-स्वभावम्‌-स्वरूपस्‌-सघुर कटुकादि) उस कम के मीठे सुहावने और कटुक- 
कड़वे असुहावने रूप को (जानाति-तत्स्वभाव परिच्छेदकों भवति) जानता है अर्थात्‌ उसके स्वभाव का 
परिच्छेदक-लिशषवय करने वाला है (हि-पुनः) निश्चय से (सः-आत्सा) वह आत्मा (मुक्त एव-कर्मफलरहित 
एबं) कर्मों के फल से रहित ही है (परम्‌-केबलस्‌) सिर्फ (जानन्‌-बिश्वं परिण्छिन्वन्‌ सम) जानता हुआ 
अर्थात्‌ सभी पदार्थों को भली भांति निर्णय करता हुआ (शुद्धेत्यादि:-शुद्धश्वासो स्वन्नावः स्वरूपं थ तल 
नियतः निश्चलत्यमापन्न:) शुद्ध स्वरूप में निश्चलता को प्राप्त हुआ है (कुतः) कंसे (करणवेदनयों: करणं- 
कमंकतुत्वं च, वेदनं-कर्मफलभोक्तुत्व॑ च तथोरभावात्‌-कतृत्य भोक्तृत्व स्वभ्ावराहित्यात्‌) कर्मों का करना 
रूप कतृत्व तथा कर्मों के फल का भोगनारूप भोक्तृत्व स्वभाव न होने से । 
भावार्थ -द्रव्यदृष्टि से आत्मा मात्र ज्ञाता है जैसे दूसरे के, पुण्य-पाप के उदय के फल को, शरीर 
की अवस्था को और शुभ-अशुभ भावों को मात्र जानता ही है उनका कर्त्ता नहीं ओर भोक्‍ता भी नहों 
है वेसे ही इस शरीर की अवस्था को, पर्याय में होने वाले शुभ-अशुभ भावों को और पृण्य-पाप के उदय को 
मात्र जानने वाला हो है इन दोनों में परपने की अपेक्षा और जाननेपने की अपेक्षा कोई अन्तर नहीं है ॥६॥ 
(अथात्सनः कतुंत्वं दृषयति) अब आत्मा के कतुंत्व को दृषित करते हैं-- 
ये तु कर्तारसात्मानं पश्यन्ति तमसावुताः । 
सामान्यजनवसेषां न मोक्षोईपि सुमुक्षताम्‌ ॥७॥ 
अन्ययार्थ- (तमसा) अज्ञानरूप अन्धकार से (आबताः) व्याप्त आच्छादित (ग्रे) जो पुरुष 
(आत्मानम्‌) आत्मा-अपने को (कर्तारम्‌) कर्मों का कर्ता (पश्यन्ति) देखते अर्थात्‌ जानते हैं (मुमुक्षताम्‌) 


जो को चाहने वाले होने पर (अपि) भी (तेबाम) उनको (सामान्यजनबत्‌) साधारण मनुष्यों की तरह 
(नोक: ) मोक्ष (ग) नहीं (स्थात्‌) हो सकता है । 

सं० टी ०--(ये तु-जिमसिद्धान्ताभासा:) जिन सिद्धान्त को नहीं जानने वाले जो लोग (तमसा 
बुता:-मज्ानध्याप्ता:) अज्ञान से व्याप्त-घिरे हुए हैं (जिचारराहित्यात्‌) वस्तु के यथार्थ स्वरूप के विचार- 
विमर्ण से शून्य होने के कारण (आत्मानम्‌) अपने को (कर्तारम-कर्संकारकस्‌) कर्मों का कर्ता-करने वाला 
(पश्यन्ति-ईक्षस्ते) देखते हैं जानते-मानते हैं (तेषां-जेनाभासानां) उन जैनाभासों को (मुसुक्षतामपि मोक्ष- 
सिण्ठताभपि) मोक्ष की इच्छा करने वाले होने पर भी (न सोक:-कर्मनोचनलक्षणोसोक्षों न स्थात्‌ू-आत्मनः 
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कतृत्याधभ्युपगमात्‌) आत्मा को कर्मो का कर्ता स्वीकार करने से कर्ममोचन रूप-कर्मों से छुटकारा पाना 
रूप मोक्ष नहीं हो सकता (तदस्यूपगमे च सदेव बन्धत्वप्रसड़:) और आत्मा को कर्मों का करता स्वीकार 
करने पर तो सदा के लिए बन्धं का ही प्रसज्भ बना रहेगा (क इज) किसके समान (सामान्य जनवत्‌- 
सामान्य जनानां-बैशेषिकादीनां यथा--“कर्ताशिवस्ल्रिजगताभ्‌”) वैशेषिक आदि साधारण मनुष्य जैसे 
शिव को तीन लोक का कर्ता मानते हैं (तथा थ प्रयोग:) जैसा कि उनका वाक्य विन्यास है (सर्व उर्योपबंत- 
तद तन्याबिक धोसद्वेतुकम्‌ कार्यत्वातृ-अचेतनोपादानत्वात्सस्तिवेशविशिष्टत्यादा अस्ल्रादिवविति यर्तु 
धीमान्‌ स ईश्वरः) कि पृथ्वी, पंत, वृक्ष, शरीर आदि सभी पदार्थ किसी बुद्धिमान के द्वारा बनाये गये 
हैं क्योंकि ये कार्य हैं और इनका उपादान कारण अचेतन तत्त्व है अथवा ये विलक्षण रचना के धारक हैं 
वस्त्र आदि की तरह | और जो बुद्धिमान है वह ईश्वर है। (तस्य विचायंमाणस्यमुक्तत्वायोगात्‌) आचाये 
कहते हैं कि ईश्वर के स्वरूप का विचार करने पर उसके मुक्ति नहीं बन सकती (स हिं अशरीरः-सशरी- 
रो वा करोति ?) वह ईश्वर शरीर «हित, सृष्टि को करता है अथवा शरीर सहित ? ये दो विकल्प हैं। 
(न ताबदाद्यः-अशरी रस्य कतुत्व व्याधातात्‌-मुक्तात्मवत्‌) जैसे मुक्तात्मा शरीर से रहित होने के कारण 
सृष्टि का कर्ता नहीं होता है बसे ही शरीर रहित ईश्वर भी सृष्टि का कर्ता नहीं हो सकता है। (सशरी- 
रत्वे-शरोरमात्र कतृकत्वे-उपक्षोणशक्तिकत्वात्‌) शरीर सहित ईश्वर सृष्टि को बनाता है यदि ऐसा कहोगे 
तो हम पूछते हैं कि वह शरीर को ही बनाता है या अन्य वस्तुओं को भी । यदि शरीर को ही बनाता है 
तब तो वह शरीर के बनाने में ही शक्ति रहित हो जायगा फिर अन्य वस्तुओं को कंसे बनायेगा (तदकरणे 
साधनस्थ ब्यभिचारात्‌) अन्य वस्तुओं को नहीं बनाने पर तो आपका कार्यत्व हेतु व्यभिचरित हो जायगा 
क्योंकि अपने शरीर से भिन्न कार्यों का कर्ता बह नहीं बन सका । (सकसंकत्वे संसारिजनवदकतुकत्थाज्च 
तददमुक्तत्वभू) शायद तुम यह कहो कि वह ईश्वर सकमेक शरीर सहित होने से पृथ्वी आदि कार्यों को 
भी बना लेगा तो यह तुम्हारा कहना भी सद्भत नहीं है क्‍योंकि जैसे शरीर सहित संसारी जीव सभी 
कार्यों का कर्ता नहीं हो सकता वैसे ही ईश्वर भी नहीं हो सकेगा साथ ही शरीर सहित होने से अन्य 
संसारियों की तरह वह मुक्त भी नहीं बन सकेगा । 

भावाध॑--कर्त्तपने का अर्थ है एकत्वपना । शान और आत्मा का व्याप्य-ब्यापक भाव है अत: एक 
है वैसा एकत्वपना पर्याय में होने वाले शुभ-अशुभ भावों के साथ जब माना जाता है तब उनका कर्त्तापना 
आता है अतः नहूंकार, अहंभाव पैदा होता है। जिनके विकारी भावों में अहंपना है वे उस विकारी भावों 
का नाश कंसे करेंगे। इसलिए ऐसा कहा कि -जैनेतर लोगों के तो आत्मस्वभाव का वर्णन ही नहीं है 
अतः वे तो पर्याय में होने वाले भावों में एकल्वपना मानते हैं। परन्तु जैनी भी ब्रताचरण रूप क्षुभभावों में 
एकत्वपना मानते हैं। तब मालूम होता है कि वे आत्मस्वभाव को नहीं जानते अत; जैनेतर लोगों की तरह 
विकार में एकत्वपने की समानता होने से कर्मक्षय से रहित ही रहते हैं। एक ज्ञान स्वभाव के अलावा 
पुष्य-पाप का फल, शरीरादिक पर्याय और असंख्यात्त लोक प्रमाण विकारी भावों में अगर अहं उठता हैं- 
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आता है तो मिथ्यात्व सम्बन्धी राग है और ज्ञान स्वभाव में भी अहं आता है तो चारित्रमोह सम्बन्धी 
राग है जिसका अभाव ज्ञानख्प रहने से ही होता है। आचार्यों ने मिथ्यात्व सम्बन्धी राग छुटाने के लिए 
पर में अहम॒पने का निषेध किया और ज्ञानस्वभाव में अहमपना स्थापित कराया। चारित्रमोह का 
अभाव करने के लिए ज्ञानस्वभाव के अहम्‌ को छूटा करके स्वभाव में एकरूप रहने को कहा। निमित्त- 
नैमेत्तिक सम्बन्ध से जो भाव होते हैं वह्‌ पर्याय का विषय है जो यहां पर गौण है। उनके साथ भी द्रव्यदृष्टि 
रूप एकत्वपना ज्ञानी के नहीं होता है। पुद्गलद्रष्य को पर्याय जो कर्मादिक है उनका कर्त्ता अपने को मानने 
से तो दो द्रव्य में एकत्व बूद्धि हो जाती है जो खराखरी मिथ्यात्व है ॥॥७॥ 
(अथ तथंब कतुंत्वं व्याहन्ति) अब पर के कतृत्व-करतापन का निषेध करते हैं--- 
नास्ति सर्वोषपि सम्बन्ध: परद्रव्यात्मतश्वयों: । 
कत्‌ कर्मेत्वसम्बस्धाभावे तत्कत्‌ ता कुतः ॥४॥ 


अन्ययार्य -- (परद्रव्यात्मतस्वयो: ) पर-पुद्शलादि द्रव्य का और आत्मतत्त्व का (सर्व:) कोई भी 
(सम्बन्ध:) सम्बन्ध (न) नहीं (अस्ति) है (कर्तकरसंत्वसस्बन्धाभावे) कर्ता और कमंरूप सम्बन्ध के अभाव 
में (तत्कतृंता) कर्मों का कर्तापन (कुलतः) कंसे (भवेत्‌) हो सकता है । 

सं० टोका -(परेत्यादि:-पुद्गलब्ृब्यजीबद्रब्ययो:) पुद्गल द्रव्य और जीव द्रव्य का (सर्वोष्पि- 
तावात्म्पादिलक्षण:) सभी तादात्म्य आदि वाना प्रकार के (सम्बन्ध:) सम्बन्ध (नास्ति) नहीं हैं (कर्वेत्या- 
दिः-तयोमंध्ये-आत्मनः कतृत्वम्‌-कर्मणां कर्मेत्वं-एतल्लक्षणसस्बन्धाभावे सति) आत्मा और पुद्गल के मध्य 
में आत्मा के कर्तृंता-कर्तापना तथा पुद्गल कर्मों के कमंता-कर्मपन रूप सम्बन्ध का अभाव होने पर 
(तत्कतुंता-लेवां कर्मणामात्मन: कर्तृत्वभ) उन कर्मो का कर्तापन आत्मा के (कुत: ?) कंसे (स्थात) हो 
सकत। है अर्थात्‌ (न कुतो5पि स्यात्‌) कहीं से भी नहीं हो सकता है। 

भाषाबं--निरचय नय की अपेक्षा से पुद्मलतत्त्व का एवं आत्मतत्त्व का परस्पर में कोई भी सम्बन्ध 
नहीं है क्योंकि दोनों में स्वभावकृत विभिन्नता स्वत: सिद्ध है। स्वभाव भेद से सम्बन्ध मात्र की व्यवस्था 
सर्वेथा विधटित हो जाती है ऐसी स्थिति में आत्मा का कर्मों के साथ कर्ता कर्म सम्बन्ध कैसे बन सकता 
है अर्थात्‌ कथमपि नहीं । तादाम्य सम्बन्ध से सम्बन्धित द्रव्यों में ही कतृंकर्म भाव की व्यवस्था देखी जाती 
है अन्य सम्बन्ध से सम्बन्धित द्रव्यों में नहीं । अतः: पुद्गल द्रव्य का आत्मद्रव्य के साथ परस्पर में संयोग 
सम्बन्ध हो है अतएव उनमें उक्त कतुंकर्म सम्बन्ध सर्वधा असम्भव ही है । 

(अथ परव्व्यात्मतत्वयो: सम्बन्ध निवारयति) अब पर-पुद्गलद्वव्य का तथा आत्मतत्त्व का परस्पर 
में सम्बन्ध समाज का निवारण करते हैं-- 


एकस्प वस्तुन इहान्यतरेरप साउं- 
सम्बन्ध एव सकलोइपि यतो निषिठ्ठः । 
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तत्कत्‌ कर्मंघटनास्ति न वस्तुभेदे- 
पहयन्स्थकत्‌ सुनयह्ष्य जनाइच तस्वम्‌ ॥६॥ 


अन्वयार्थ-- (एकस्य) एक (वस्तुनः) वस्तु का (इह) इस जगत में (अन्यतरेण) किसी दूसरी बस्तु 
के (सादभ) साथ (यतः) जिस कारण से (सकल: अधि) सभी (सम्बन्धः) सम्बन्ध (निषिद्ध:) निधिड़- 
वर्जित है (तत्‌) तिस कारण से-- (शस्तुभेदे) वस्तु के भेद में अर्थात्‌ भिन्न वस्तु में (कर्तकमंघटना) कर्त्ता- 
कर्म की व्यवस्था (न) नहीं (अस्ति) है अत: (मृनयः) मुनिजन (च) और (जनाः) साधारण लोम 
(तत्वभ्‌) आत्मा को (अकतं) पर का अकर्ता (पश्यन्तु) देखें । 

सं० टीका-- (इह-अगति) इस जगत में (यत:-कारणात्‌) जिस कारण से (एकस्य वस्तुन:-चेतनस्थ, 
अचेतनस्थ बा) एक चेतन अथवा-- अचेतन पदार्थ का (अन्यतरेण साउ्धं-सह) किसी भिन्‍न वस्तु के साथ 
(सकलो5पि-समस्तोषषि) सब॒ का सब (सम्बन्ध:-तादात्म्यलक्षण:-गुणगुणिभावलक्षण:, लक्ष्यलक्षणभाव:, 
वाच्यवाचकावलक्षण:, विशेष्यविशेषणभावलक्षण: इत्यादि: सम्बन्धोभिन्नवस्तुनों:) तादाम्य स्वरूप, गुण- 
गूणिभावरूप, लक्ष्यलक्षणरूप, वाच्यवाचकरूप, विशेष विशेषणरूप इत्यादिरूप सम्बन्ध विभिन्न वस्तुओं में 
(निषिद्ध एव-प्रतिषिद्ध एव) निषिद्ध ही--निषेध किया गया है (तलू-सस्मात्‌ कारणाल) तिस कारण से 
(बस्तुमेदे-बस्तुनो:-जी वपुद्गलयो:-भेवे-पृथक्स्थे सति) जीव ओर पुद्गल वस्तुओं में पृथक्ता-भुदाई के सिद्ध 
होने पर (कतृकर्मघटना-कतृकर्मणो:-जीघ पुद्चलयो:-कतृत्यं कर्ंत्वभिति घटना-सम्भावना) जीव और पुद्‌- 
गल इन दोनों में आपस में कर्ता और कम की सम्भावना (साहित) नहीं हैं (ज-पुनः) अतएज (सुमयों 
जना:-मुनीश्वरलक्षणा लोका:) मुनीव्वर लोग (अकतृ-कतृत्थव्यपदेशरहितम्‌) कतृत्व-कर्तापन के व्यवहार 
से शून्य (स्वतस्‍्वम्‌-स्वात्मस्थरूपस्‌) अपने आत्मा के स्वरूप को (क्श्यस्तु-अवलोकयन्तु) देखें-अवलोकन 
करें । 

सावार्थ--इस लोक में जितने भी पदार्थ हैं वे सब स्वभाव से फृथक-पृथक्‌ ही है उनका आपस में 
कोई मेल जोल नहीं है। अत: उनमें परस्पर में कोई भी सम्बन्ध निश्चित या नियत नहीं है ऐसी स्थिति 
में आत्मा का पर पुद्गल जन्य कर्मों के साथ कर्ता कर्म सम्बन्ध कंसे सम्भव हो सकता है अर्थात्‌ सर्वेदा 


असम्भव ही है। अतएव आचार कहते हैं कि साधुजन और साधारण तस्वजिज्ञासु लोग आत्मतस्य को 
परद्रब्य का अकर्ता ही जानें और देखें । 


(अथाज्ञानिस्वभाव॑ नेनेक्ति) अब अज्ञानी जीव के स्वभाव की पुष्टि करते हैं-- 
ये तु स्वभावनियमं कलयन्ति नेभमझानकग्भमहसो वत ते भरक्का: 4 
कुवेन्ति कमं तत एव हि भावकर्मकर्ता स्वयं मबति लेतन एज वान्य: ॥१०क 
अन्वयार्थ-- (तु) किन्तु (बै) जो वादी लोग (इमम्‌) इस (स्वभाबनियम्‌) स्वभाव के नियम को 
(न) नहीं (कलयन्ति) जानते हैं (अत) खेद है कि (ले) वे (अशानमप्लभहसः) अज्ञानाब्छादित ज्ञानज्योति 


( ३४७ ) 


वाले (बरशाका:) स्वरूप से अपरिचित (सम्सः) होते हुए (कर्म) कम को (क्ुबेत्सि) करते हैं अर्थात्‌ कर्म 
के कर्ता बनते हैं (ततः:) उस अज्ञान से (एब) ही (हि) निश्चय से (धावकर्मकर्ता) रागादिरू्प भाव कर्मों 
का करता (स्थयम्‌) स्वत: (चेतनः) आत्मा (एवं) ही (सथति) होता है (अभ्यः) शञानी आत्मा (न) 
रागादि भावकर्मों का कर्ता नहीं हैं।.._ 

सं० टीका- (तु-पुन:) किन्तु (ये-सांस्यादयों कादिन:) जो सांख्य आदि वादों लोग (इमम्‌-प्रसिद्धम॒) 
इस प्रसिद्ध (स्थभाननियमस्‌-स्वभाव: चेतनत्वम्‌ू-अयेसनत्यम्‌-तस्थ विवलम) वेतनता तथा अचेतनतारूप 
पृथक-पृथक स्वज्ाव के नियम को (न कलबस्ति-न मम्यन्ते) नहीं मानते हैं (सांख्यादोनां प्रकृत्यावितत्त्वा- 
नाजेकर्वघटनात्‌) क्योंकि सांख्यादि विभिन्‍न मतावलम्धियों ने प्रकृति आदि तत्त्वों को एकरूप से स्थी- 
कार किया है। (कोबक्षास्ते) वे सांख्य आदि कंसे हैं ? (अशानेस्पादि:-अज्ाने सम्मं-अजश्ञानाच्छाबितं महः- 
ज्ञानज्योति: येबांते) जिनका ज्ञानर्प तेज अज्ञानरूप अन्धकार से समाच्छादित-ढका हुआ है (बतेति 
खेदयति) नत-इस अव्यय से--आचार्यश्री स्लेद प्रकट करते हैं कि (ते बाबिनः) वे सांख्यादि वादी लोग 
(बराका:-स्वतत्त्व व्याघातात्‌-स्वस्वरूप स्थापयितुमसमर्था: श्रन्त:) निज आत्मतत्त्व के विनाश से अपने 
चैतन्य स्वरूप को स्थापन करने में जशक्त होते हुए (केक्‍्लम्‌) सिर्फ (कर्म-क्ानावरणादिभप्रकृतिमुपाजंयन्ति) 
ज्ञानावरण भादि द्रव्य प्रकृति का उपार्जन करते हैं (हीोति स्फुटभ) हिं- यह अव्यय स्फुटार्थक है अर्थात्‌ 
स्फुटरूप से (तत एव-अज्ञानादेब) अशञान से ही (भाजकर्म करोति) रागादिरूप भावकर्म को करता है 
(न व्रब्यकर्स करोति) द्रव्यकर्म ज्ञानावरणादि को नहीं करता है (यतः) जिस कारण से (तत एव) तिस 
कारण से हो (स्वयम्‌) स्वतः (अज्ञानादिः) अशञान आदि से (भावकर्मकर्ता-भावकर्मणां-रागद्ेषादीनां कर्ता- 
कारक: ) राग-द्ेष आदि भाव कर्मो का कर्ता-करने बाला (भवत्ति) होता है (अन्यः-अज्ञानादि स्वभावा- 
डद्धिननः) अज्ञान आदि रूप स्वभाव से भिन्‍न (चेतन एव-चेतयति स्वस्थरूपमिति चेतन एव) निज स्वरूप 
को जानने वाला चेतन ही अर्थात्‌ ज्ञानी ही (भावकर्सकर्ता) भाव कर्म रागादि का करता (न भवति) नहीं 
होता है अथात्‌ ज्ञानी तो अपने शुद्ध ज्ञानादि भावों का ही कर्ता है रागादि विभावों का नहीं । 

भावार्थ--जिनका जीवात्मा मिथ्यात्वग्रस्त है वे मिथ्याज्ञानी ही परद्रव्य का एवं परभावों का कर्ता 
अपनी आत्मा को ही मानते हैं पर को नहीं। यह मिथ्यात्व जनित अज्ञान का ही प्रभाव ही समझना 
चाहिए। ज्ञानी की विचारणा एवं मान्यता इससे सर्वथा विपरीत होती है। बह तो मात्र अपने चेतन्यमय 
स्वभाव भावों का कर्ता अपने को मानता है अन्य का एवं अन्य भावों का नहीं । अज्ञानी के आत्मस्वभाव 
का ज्ञान न होने से निमित्त-नैमेत्तिक सम्बन्ध को नहीं जानता हुआ जो वैमेत्तिक भाव अपनी पर्याय में 
द्ोते हैं उनको स्वभाव भाव मान लेता है और कर्सा बन जाता है। इसी प्रकार पुद्गल की पर्याय जो 
कर्मादिक रूप हुई उसका कर्त्ता भी वस्तु स्वभाव को नहीं जानने के कारण अपने को मान लेता है जो 
अज्ञानता है ॥६०॥। 

(मर कर्मण: कार्यत्वं कीतेयति) अब कमे के कार्य का कथन करते हैं-- 


( २४ ) 
कार्यस्वादकृतं न कर्म न च_ तज्जीवप्रकृत्ययोदंयो- 
रज्ाया: प्रकृतेः स्वकायंफलभुग्मावानुषद्भाकृतिः । 
नेकस्या: प्रकुतेर चित्वलसनाञ्जीवोइस्य कर्ता ततो 
जौबस्पेव च कर्म तब्िवनुग श्ञाता न यत्पुदृगलः ॥११७ 


अभ्वयार्थ - (कर्म) कर्म (कार्यत्वातृ) कार्य होने से (अंकृतम) अकृत-नहीं किया हुआ (न) नहीं 
(स्थात्‌) हो सकता (जल) और (तत्‌) वह कर्म (जौवप्रकृत्यो) जोब और प्रकृति (इयोः) दोनों का 
(कृति:) कार्य (न) नहीं (स्थात्‌) हो सकता क्योंकि (अज्ञाया:) अश्ञानरूप (प्रकृतेः) प्रकृति के (स्वकार्य- 
फलसुगृभावानुषक्कृतिः) कम के काये भूत सुख दुःखादि रूप फल के भोगने का प्रसद्ध (स्थात्‌) होगा। 
(कैसे) राग-देषादि कमें (ऐकस्था:) एक (प्रंकृतेः) प्रकृति का (कार्यम्‌) काय्य (न) नहीं (स्थात्‌) हो सकता 
बर्पोंकि (अचित्वलसनात्‌) वह प्रकृति स्वभावत: अचेतन है (तंतः) इसलिए (अस्य) इस रागादि भाव के 
का (कर्ता) कर्ता-करने वाला (जीव:) जीव-चैतन आत्मा (स्यात्‌) है (ज) भौर (तत्‌) वह प्रसिद्ध (कर्म) 
रागादि भाव कर्म (जीवस्थ) जीव का (एव) ही (अस्ति) है क्‍योंकि वह कर्म (चिदनुगम) चेतन्य का 
अनुगम-अनुस रण करने वाला अर्थात्‌ चेतन का ही विकार (अस्ति) है (यत्‌) क्‍योंकि (पुबगलः) पुद्गल 
(ज्ञाता) जानने वाला (न) नहीं (अल्ति) है । 


सं० टीका--(कर्म-भावकर्मपक्ष:) कर्म अर्थात्‌ भावकर्म राग-देष आदि (अकृतं न भवितुमहेति इति 
साध्योधर्म: कार्यत्वात्‌ हेतु) नहीं किये हुए--नहीं हो सकते यह साध्य है और कार्येत्वात्‌-कार्य होने से- 
यह उसका साधक-हैतु है (तत्रनान्वयव्याप्ति:) उसमें अन्वयव्याप्ति दिखाते हैं (यद्त्कार्य तत्तदकृतं ने 
भवति) जो जो काय॑ होता है वह वह अकृत-नहीं किया हुआ-नहीं होता है (यथा घटादि:) जेसे घट आदि 
कार्य (कार्य व भावकर्म) और भावकर्म कार्य है (तस्मावकुत न) इसलिए वह बिना किया हुआ नहीं हो 
सकता (व्यतिरेक व्याप्तिश्व) और व्यतिरेक व्याप्ति (यदक्ृत तन्‍न कार्य यथा व्योमावि:) जो किया हुआ 
नहीं होता है वह कार्य भी नहीं हो सकता जैसे आकाश आदि (सच तथेदं तस्मान्न तथेति) ओर यह राग 
आदि भाव कम अकृत नहीं है किन्तु किये हुए हैं इसलिए अकार्य नहीं हैं किन्तु कार्य ही हैं (कस्य कार्यभिति 
प्रश्मे) यह किसका कार्य है ऐसा प्रइन होने पर-उत्तर देते हैं कि (तज्चकर्म जीवप्रकृत्यो:-जीवश्ख प्रकृतिश्ण 
तयोः हयो: कार्य न) वह रागादि भाव कर्म जीव और प्रकृति-पुद्गल इन दोनों का कार्य नहीं है। (कुतः) 
किस कारण से (अज्ञाया:-अचेतनाथा: प्रकृतेः) अचेतन-जड़रूप प्रकृति के (स्वेत्यादि:-स्वस्थ स्वभावकर्मंण: 
कार्य सुखदुःखादि तस्य फलं-इष्टानिष्टावाप्ति परिह्ारपूर्वकसुखदुःखानुभवन भुगक्‍तोति स्वकार्यफलभुग 
तस्य भावस्तस्यानुषद्भुतकृति: सम्पर्क प्रसद्भः स्थात्‌) राग-देषादि भावकर्म का कार्य सुख-दुःखादि है और 
उसका फल प्रिय पदार्थ की प्राप्ति और अप्रिय पदार्थ का परिहार-दूरीकरण पूर्वक सुख और दुःख का 
अनुभव करना है अर्थात्‌ सुख और दुःख के अनुभव का प्रसज्भ उपस्थित होगा । (मन द्रयोर्मा भवतु कार्य: 


(२४९ ) . 
मेकस्या: प्रकृते: धव्यकर्मण: सांड्यपरिकल्पिताया: सत्वरजस्तससां समावस्थाया: प्रकृतेा कार्यम्‌ ?) यहां 
कोई शद्धा करता है कि जीव और पुद्गल प्रकृति इन दोनों का कार्य न हो तो न सही किन्तु एक ही द्रव्य- 
कर्मरूप प्रकृति का अथवा सांख्य परिकल्पित सत्त्व, रज और तमोगुण इन तीनों की समान अवस्था रूप 
प्रकृति का हो कार्य हो (इतिचेत्‌) यदि ऐसा तुम्हारा कहना है (हि) तो (तत्‌) वह तुम्हारा कहना (न) 
ठीक नहीं है क्योंकि (अचिल्बलसनात्‌) प्रकृतिके अचेतन रूप होने से (प्रकृतेः अचेतनत्व स्वभावत्वात्‌) कर्म 
प्रकृति स्वभाव: अचेतन ही है (तत्कायंत्वे च तस्याचेतनत्वानुषद्भुगत) उसके कार्यभूत रागादि में भी उसकी 
अचेतनता का प्रसद्भ होगा (ततो हयोरेकस्था: कार्यकरणायोगात्‌) इसलिए दोनों से एक प्रकृति का कार्य 
करना ठीक नहीं है (अस्य भावकसंण: जोवति वर्शभि: प्राणेरिति जीव: संसार्यात्मा कर्ता-कारकः) इस भाव 
कर्म-रागादि का करता वह संसारी आत्मा है जो इन्द्रिय आदि दश प्राणों से जीता है--जोवन धारण 
करता है। (च-पुनः) और (तत्‌-कर्मे, ततप्रसिद्धमू-भावकर्म जोवस्येब नान्‍्यस्य) वह प्रसिद्ध रागादि भाव 
कर्म जीव का ही कार्य है अन्य किसी द्रव्य का नहीं। (क्िम्मूतम) क॑सा है वह (चिदनुगं-चेतनासहितम) 
चैतन्यमय है चेतना से सहित है। (तथाचोकक्‍त॑ श्रोमवाष्तपरोक्षायाम्‌) जैसा कि श्री मदाप्तपरीक्षा ग्रन्थ 
में कहा है-- 
भावकर्माणि चेतन्य विवर्तात्मामि भान्ति नुः। 
क्रोधादीनि स्ववेशानि कथडि्चिब्चिदेदतः ॥ 

अन्ययार्थ-- (चैतन्यविवर्तात्मानि) चैतन्य के विकार स्वरूप (अतएव) इसलिए (स्ववेज्यानि) आत्मा 
के द्वारा वेदन-जानने अथवा अनुभव करने योग्य (क्रोधादीनि) क्रोध आदि रूप (भाव कर्माणि) भावकर्म 
(नः) आत्मा के साथ (कथड्चित्‌) अशुद्ध निश्चय नय की अपेक्षा से (अभेदतः) अभेद सम्बन्ध रखने के 
कारण (नुः) आत्मा के (भान्ति) मालूम पढ़ते हैं । 

भावाय - क्रोधादि विभाव भाव अशुद्ध-कर्मंबद्ध आत्मा के ही विकारी भाव हैं अतएव वे चेतन हैं 
अशुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से आत्मा के साथ अभेद सम्बन्ध रखते हैं इसलिए आत्मा के द्वारा जानने 
अथवा अनुभव करने योग्य हैं । 

(यत्‌ यस्यात्‌ फारणात्‌) जिस कारण से (पुद्गल:) पुद्गल द्रव्य (भायको न अचेतनत्वात्‌) अचेतन- 
जड़ होने के कारण ज्ञायक-जानने वाला नहीं है। 

भावार्थ -- राग-हेष आदि कम, कार्य हैं। और जो कार्य होता है वह किसी न किसी के द्वारा किया 
हुआ ही होता है अतएव रागादि कर्मरूप कार्य भी किसी न किसी के द्वारा किया हुआ होना चाहिए। 
जीव और पुद्गल दोनों का यह कार्य नहीं है क्योंकि दोनों का कार्य मानने पर अचेतन पुद्गल प्रकृति को 
सुख-दुःख आदि के अनुभव करने का प्रसज्भ उपस्थित होगा । अगर आप कहें कि केवल जड़ प्रकृति का ही 
यह कार्य मान लिया जाय तो क्‍या हानि है ? उत्तर में कहते हैं कि यदि रागादि कर्म को जड़ प्रकृति का 
कार्य मानेंगे तो वे रागादि भी जड़ कह्दे जायेंगे जो अनुभव से विरुद्ध सिद्ध होंगे। अतः वे रागादि कर्म 


( २५० ) 
एक मात्र जीव के ही कार्य हैं क्योंकि वे चेतन के साथ अन्वय व्यतिरेक रखते हैं अत: अन्ततोग्रत्वा जीव 
ही पर्याय दृष्टि से उनका कर्ता है जड़ प्रकृति नहीं | यह फलितार्थ हुआ । 
(अथ प्रकृतिवादिन सांख्य॑ प्रतिक्षिपति) अब प्रकृतिवादी सांख्य के प्रति आक्षेप करते हुए आचार्य 
स्वमत का स्थापन करते हैं-- 
क्मेंव प्रवितक्यं कत्‌ हुतकेः क्षिप्त्वात्सनः कत्‌ ताम 
कर्तात्मेष कथड्चिद्ित्यचलिता कंदिचिच्छू तिः कोपिता । 
तेषामुद्धतमोहमुद्रतधिया बोधस्थ संशुदधये 
स्थाद्रावप्रतिबन्धबब्धविजया वस्तुत्थितिः स्तुयते ॥१२॥ 


अन्वया्भ -- (कंश्चित्‌) किन्‍्हीं (हुतके:) आत्मा को कर्ता नहीं मानने वाले सांख्य आदि आत्तमस्व- 
रूप के घातकों द्वारा (आत्मन:) आत्मा के (कतुंताम्‌) कर्तापन को (क्षिप्त्वा) तिरस्कृत करके (कर्मेब) 
कर्म को ही (कु) कर्मो का कर्ता (प्रवितक्‍ये) तकंणा करके-विचार करके (एष:) यह (आत्मा) आत्मा 
(कथच्चचित्‌) किसी विवक्षा विशेष के वश से (कर्ता) रागादि का कर्ता-करने वाला (अस्ति) है (इति) 
ऐसी (अचलिता) निशचल (श्रुतिः) जिन वाणी (कोपिता) कुपित कराई गई (उद्धतमोहमुत्रितधियाम्‌ ) 
उत्कट मोह के वश से विपरीत बुद्धि वाले (तेषाम) उन सांख्य आदि वादियों के (बोधस्य) ज्ञान के 
(संशुद्धये) संशोधन के लिए (स्थाह्ादप्रतिबन्धलब्धविजया) स्याद्वाद-कथड्चिद्वादरूप सिद्धान्त के प्रति- 
पादन से विजय को प्राप्त हुई (बस्तुस्थिति:) वस्तु की मर्यादा (स्तृयते) प्रस्तुत करते हैं। 


सं० टीका - (फंश्चित्‌-तांख्यमतानुसारिभिः ) सांख्य मत का अनुसरण करने वाले किन्हीं वादियों 
के द्वारा (इति-पूर्वोक्‍्ता) पूर्व में कही हुई इस (अभ्रुति:-जिनोकत॑-सूत्रम्‌ ) जिनेन्द्रदेव द्वारा कही हुई सूत्रात्मक 
वाणी (कोपिता-विराधिता) ऋ्रुद्ध की गई --विराधना को प्राप्त कराई गई (किम्सृता श्रुति) कसी श्रुति 
(अचलिता-प्रमाणाविभिश्चलयितुमशक्या) प्रमाण आदि से चलाने में अशवक्‍्य अर्थात्‌ प्रमाणनय आदि से 
बाधित नहीं होने वाली (किम्भूतेस्ते:) कैसे उन संख्यादियों से (हतके:-आत्मनो5कतुकत्वप्रतिपादकः) आत्मा 
को कर्मो का कर्ता नहीं मानने वाले अतएवं आत्मस्वरूप के हृतक-घातक (आत्मा-चेतयिता) आत्मा-- 
जानने वाला (कर्ता तु प्रकृति) और कर्ता-कर्मों को करने वाली प्रकृति है (कि-कृत्वा) क्या करके (कर्मेब- 
प्रकृतिरेष) प्रकृति ही (कर्तृ-सुखदुःखादि कारकम्‌) सुख-दुःख आदि का कर्ता करने वाली (प्रवितकरय- 
प्रविचिन्त्य) विचार करके (कर्मेंब-आत्मानसज्ञानिनं करोति शानायरणाल्यकमॉदयमन्तरेण तदनुपपले:) 
कर्म ही आत्मा को अज्ञानी बनाता है क्योंकि ज्ञानावरण नामक कर्म के उदय के विना अज्ञानी बनना 
सम्भव नहीं है। (कर्मेब-लानिनं करोति-तत्कर्मक्षयोपशमममन्तरेण तबनुपपते:) कमें ही आत्मा को ज्ञानो 
करता-बनाता है-- क्योंकि ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम के विना ज्ञानी होता कथमपि सम्भव नहीं है। 
(तथव निद्रासुखदुःखमिष्यादुष्ट्ूसंयतोर्ध्वाधस्तियेंग्लोक शुभाशुभप्रशस्ता प्रशस्तादिक तत्तत्सस्वन्धि कर्म दिय- 
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मन्तरेण तबनपपत्ते:) वैसे ही निद्रा-नींद सुख-दुःख मिथ्यादृष्टि असंयत ऊध्वंलोक, अधोलोक, मध्यलौक 
शुभ-अशुभ, प्रशस्त-अप्रशस्त आदि नाना अवस्थायें अपने-अपने कर्म के उदय आदि के बिना नहीं हो 
सकती हैं । (तथा श्र जेनी भरुतिः) -और ऐसी ही जिनवाणी है अर्थात्‌ जिनेश्वर की वाणी से भी हमारा 
उक्त कथन मिलता-जुलता है जैसा कि निम्न पंक्तियों से स्फूट होता है--(पुंजेबारयं कर्मस्त्रियमभिलघति) 
पुंवेद नामक कम स्त्री की इच्छा करता है (स्त्रोवेदाख्यं-कर्म-नरं ख) ओर स्त्रीवेद नामक कर्मे-मनुष्य को 
चाहता है। (तथा यत्परं हन्ति येन थ परेण हन्यते तत्परघातकमोंति वाक्येन जीवस्याब्रह्मपरघातादि निषे- 
धात्‌ कर्मण एवं तत्समर्थनात्‌) वेसे ही जो दूसरे का घात करता है अथवा दूसरे से घाता जाता है वह पर- 
घात कम है इस वाक्य से जीव के अन्नह्मचर्य, परघात आदि का निषेध होने के कारण कर्म को ही उक्त 
प्रकार का समर्थन प्राप्त होता है। (आत्मनः-जोबस्थ) आत्मा-जीव का (कतुतां-भावकर्मकारित्वम्‌) 
कतृता--रागादि भाव कर्मों का कर्तापन का (क्षिप्त्वा-निराकृत्य) निराकरण करके (प्रकृतेरेव कर्तृत्वे 
तस्य सर्वेषां जीवानामकतुत्वे भोक्तृत्वादीनामपि कतुत्वाभावात्‌ अकिज्चित्करत्वमेव पुरुषत्व व्याघातात ) 
प्रकृति को ही कर्ता मानने पर, सभी जीवों के कर्तापन का अभाव होने से, भोक्‍ता-भोग भोगने वाले जीवों 
के भी कर्तापन का अभाव होने से पुरुष-आत्मा के पुरुषत्व-आत्मत्व का व्याघात होने के कारण अकिड्चचि- 
त्करत्व रूप महान्‌ दोष का प्रसद्भ होगा । (इति किम्‌) इसलिए (एव आत्मा) यह आत्मा (कथड्च्चित्कर्ता- 
केनचित्कारणेनकारक: ) किसी कारण से कर्ता-रागादि भाव कर्मों का करने वाला है (अन्यथा मुक्तात्मनां 
कतुत्व प्रसड्भात्‌) यदि आत्मा को किसी विवक्षा विशेष से रागादि भावों का कर्ता नही माना जायेगा तो 
मुक्तात्माओं के भी रागादि के कतृत्व-कर्तापन का प्रसज्भ उपस्थित होगा । (तेबां प्रकृतेः कतृत्ववादिनाम्‌) 
उन-प्रकृति को ही कर्ता मानने वाले सांख्यादिकों को (बोधस्य-ज्ञानस्य) ज्ञान के (संशुद्धये-निर्मेलोकरणाय ) 
निर्मेल करने के लिए (वस्तुस्थिति:-वस्तुनः व्यवस्था) वस्तु की व्यवस्था यथार्थ मर्यादा (स्तूयते-प्रशस्यते) 
कहते हैं (किम्भूता सती ? ) कसी व्यवस्था (स्यादित्यादि-स्थाह्ादेन कथडिचद्वादेन प्रकृत्यादोनां नित्यत्यादे: 
प्रतिबन्ध: प्रतियेध:-तत्कथम्‌ ? प्रधान व्यक्तादपेति नित्यत्वनिराकरणात्‌-अपेतसय्यस्यिविनाशप्रतिषेधात्‌- 
इत्येकात्तनिषेध:ः तेन लब्धो विजयो यया सा) स्थाह्वाद, कथड्चिदवाद, अपेक्षावादविवक्षा के वश से प्रकृति 
आदि के नित्यता निषिद्ध है। वह केसे ? प्रधान-आत्मा-पुरुष, व्यक्त-प्रकृति से पृथक होता है इससे नित्यत्व 
का निराकरण-खण्डन हो जाता है और वह पृथक्‌ हुआ प्रधान विद्यमान रहता है इससे उसके विनाश का 
भी प्रतिषेध-निषेध हो जाता है इस प्रकार से एकान्त के निषेध द्वारा जिसने विजय को प्राप्त कर लिया 
है (अथबा-स्पाह्ाद एव प्रतिबन्ध: कारण वस्तुस्थिते:-तेन लब्धो बिजयो यया सा) अथवा वस्तुस्थिति- 
वस्तु की यथार्थ व्यवस्था का प्रमुख कारण स्याद्वाद ही है उस स्याह्गाद से जिसने विजय पाई है (कोदुशा- 
नामू-तेषाम्‌) कंसे सांख्यादि वादियों पर (उद्धतेत्यादि:-उद्धत:-उत्कट: चासो मोहश्च सभोहनोयं कर्म तेन 
मुद्रिता जाब्छादिता घी:-धारणावती बुद्धियेयां तेषाम्‌) तोन्न मोहनीय कर्म के उदय से समावृत बुद्धि वाले 
अर्थात्‌ दर्शनमोहनीय कम के तीव्र उदय से जिनकी बुद्धि भिथ्यात्व से ग्रस्त होने के कारण विपरीत परि- 
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णमन वाली है, वस्तुस्वरूप को उलटा मान रही है ऐसे सांख्य आदि वादियों पर | 

भावार्थ--प्रकृतिवादी साख्य आत्मा को नित्य अकर्ता और प्रकृति को ही कर्ता मानता है। वह 
तीव्र मिथ्यात्व के उदय से अभिभूत होने के कारण वस्तुस्वरूप से बिलकुल ही अपरिचित है। उसे वस्तु- 
स्थिति का बोध कराने के हेतु आचार्य स्याद्वाद सिद्धान्त को प्रस्तुत करते हैं। स्याद्वाद-कथडितचद्वाद या 
अपेक्षावाद से ही सारी वस्तु व्व्यवस्था निर्बाध रूप से सिद्ध होती है अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि से आत्मा कर्मों का 
कर्ता नहीं है परन्तु पर्याय दृष्टि से तो वह भी कर्मों का कर्ता है ही। अनेकान्तवादी सम्यग्दृष्टि वस्तु की 
यथार्थता को स्वरूपत: जानता है परन्तु एकान्तवादी विपरीत दृष्टि वस्तु को यथार्थता को स्वरूपतः न 
जानकर विपरीत ही जानता है- वस्तु तो द्वव्यपर्यायात्मक-सामान्यविशेषात्मक है। जो पर्याय मूढ थे 
उनको स्वभाव का ज्ञान कराने के लिए निमित्त की अपेक्षा से रागादि को कर्म का बताकर स्वभाव का 
ज्ञान कराया। जो ब्रव्यदृष्टि का एकांत करके रागादिक पर्याय में होते हुए अपने को शुद्ध मान लिया 
उनको रागादि अशुद्ध दृष्टि से तेरी पर्याय में हो रहे हैं इसलिए तुम्हीं जिम्मेवार हो ऐसा कहकर स्वच्छन्द 
होने से बचाया है। दोनों दृष्टिकोणों से अविरोधरूप जो श्रद्धा है वहो सच्ची श्रद्धा है। रागादि को 
निमित्त की अपेक्षा कर्म का बताने का दृष्टिकोण यही रहा है कि वह तेरा स्वभाव नहीं है-स्वभाव का 
कभी नाश नहीं होता । स्वभाव में पर निमित्त नहीं होता और नेमेत्तिक भाव नाशवान होते हैं। रागादि 
भाव में मोह कर्म का उदय निर्मित्त होता है, पर का अवलम्बन होता है अतः स्वभाव भाव नहीं है नंमे- 
त्तिक विकारी भाव है जो नाशवान है। यह पर्यायमूढ को स्वभाव का ज्ञान कराने के लिए समझाया गया। 
जिससे उसका पर्याय में एकत्वपना मिटे और विकारी भावों को स्वभाव भाव मानना छोड़ दे और 
द्रव्यपर्यायात्मक वस्तु का ज्ञान हो जावे। जो द्रव्यदृष्टि का एकांत कर रखा था उसको बताया कि रागादि 
भाव तेरी पर्याय में हो रहे हैं उदका उपादान अशुद्ध निश्चयनय से आत्म्द्वव्य है। अतः यह तेरी जिम्मेवा री 
है। द्रव्यदृष्टि से तो द्रव्य कभी अशुद्ध होता ही नहीं है । पर्यायदृष्टि में जब तक अशुद्धता है तब तक द्रव्य 
अशुद्ध है वह रागादि भावों के अभाव से शुद्ध होगा क्योंकि द्रव्यगुण पर्याय अभद है। जिस द्रब्य का जो 
परिणमन है उसका कर्ता वही द्रव्य होता है अतः आत्मा हो रागादि का कर्त्ता है यह पर्यायदृष्टि है । जो 
लोग पर्यायदृष्टि की हो द्रव्यदृष्टि मान लेते हैं उनके रागादिक के कतपिने का निषेध किया। क्योंकि द्रव्य- 
दृष्टि से रागादिक का कर्त्ता मानने से ज्ञान को तरह-रागादिक आत्मा का स्वरूप स्वभाव ठहर जाता है 
तब रागादिक के नाश का सवाल नहीं उठता । और पर्यायदृष्टि से रागादिक को जिम्मेवारी भी अपनी 
न माने तो उसका नाश का उपाय कंसे करे। 

रागादि अपने निज स्वभाव में नहीं ठहरने के कारण होते हैं अत: जीव की जिम्मेव।री है। सही 
श्रद्धा क्या है ? आत्मा ज्ञानदर्शन स्वभाव रूप है उसी रूप रहना है पर्याय में जो रागादिक हो रहे 
हैं उसकी जिम्मेयारी मेरी है जो स्वभाव का अवलम्बन लेने से नाश को प्राप्त होते हैं। जब अपनी जिम्मे- 
वारो समझे तो स्वच्छन्द न हो । जब पर्याय अशुद्ध है तब गुण भी अशुद्ध है और द्रव्य भी अशुद्ध है क्‍योंकि 
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द्रठ्य के बिना गृण नहीं और ग्रुणों के बिना पर्याय नहीं होती । परन्तु उस समय भी जो द्रव्य को शुद्ध 
कहा जाता है वह द्रव्यदृष्टि से द्रव्य को शुद्ध कहा है। और पर्याय को द्रव्य से भिन्न दिखाया है वह भी 
यह समझाना था कि रागादिरूप परिणमन हो रहा है और द्रव्य अपने परिणमन से अभिन्न है तब रागा- 
दिक का नाश कंसे हो । तब तो उसके नाश में द्रव्य का नाश हो जावेगा ऐसे अज्ञानी को पर्याय को कर्थ॑- 
चित भिन्न बताकर यह कहा कि पर्याय के नाश से द्रव्य का नाश नहीं होता । 
रागरादि भाव तो ज॑से अज्ञानी के होते हैं वेसे ही ज्ञानो के होते हैं। ये नेमेत्तिक भाव हैं--नाशवान 
हैं। मोह कर्म के उदय में पर का अवलम्बन लेकर यह जात्मा रागादिक रूप परिणमन करता है। अज्ञानी 
के उसमें रुची है उपादेयपना है उनको निजरूप मानता है अतः विपरोत श्रद्धा की अपेक्षा उसको कर्ता 
कहा है। ज्ञानी उनको विकारी भाव मानता है उनमें हेय बुद्धि है रुचि नहीं है आत्मबल की कमी की 
बजह से होते हैं अतः उसको कर्ता नहीं कहा अकर्त्ता कहा है। वस्तु तो जसी है वेसी ही है अज्ञानी और 
ज्ञानो की श्रद्धा की अपेक्षा कर्ता अकर्त्तापने का कथन है। अज्ञानी को अपनी श्रद्धा ठीक करनी है। जेसी 
वस्तु है बसी श्रद्धा करनी है । द्रव्यदृष्टि से तो रागादि का कर्त्तापना है ही नहीं । पर्यायदुष्टि से बरजोरी से 
होने से, अरुचिपूर्वक होने से, अकर्त्ता कहा है। इस प्रकार ज्ञानी दोनों दृष्टियों से अकर्त्ता है। अज्ञानी के कोई 
नय विवक्षा लागू नहीं पड़ती फिर भी समझने के लिए ऐसा है कि अज्ञानो रागादि को आत्मा से एकत्वरूप 
मानता है अतः द्रव्यदृष्टिसे कर्ता हुआ और उनमें रुचि और उपादेयपना है अत: पर्यायदृष्टि से भी कर्त्ता हुआ। 
(अथ निश्चयेनाकतृत्वमात्ममोवक्ति ) अब निरचयदृष्टिसे आत्मा कर्मो का कर्ता नहीं है वह कहते हैं-- 
मा कर्तारममो स्पृशान्तु पुरुष सांख्या इवाप्याहंताः 
कर्तारं कलयन्तु त॑ किल सदा भमेदाबबोधादधः । 
ऊध्व तुद्धत बोधधामनियत प्र॒त्यक्षम्ेनं स्वयं- 
पश्यन्तु च्यूतकतृ मावमचल ज्ञातारमेक परस्‌ ॥१३॥ 
अन्ययार्थ--- (सांख्या:) सांख्यों के (इब) समान (अलसी) ये (आहँता:) आहंत-मतानुयायी-जैन 
(अपि) भी (पुरुषम्‌) पुरुष-आत्मा को (कर्तारम) कर्मो का कर्ता (सा) नहीं (स्पुशन्तु) स्पर्श करें-स्वीकार 
करें। (किल) निश्चय से (तम्‌) उस आत्मा को (भेदावबोधात्‌) भेद ज्ञान से पूर्व अर्थात्‌ -- अज्ञान अवस्था 
में (सबा) हमेशा ही (कर्तारमु) रागादि भाव कर्मों का कर्ता (कलयन्तु) मानें-स्वीकार करं। (तु) किन्तु 
(ऊध्वंम्‌) अज्ञान के पश्चात्‌ अर्थात्‌ ज्ञान अवस्था में (उद्धतबोधधामनियतम्‌) उत्कट ज्ञान के तेज में लीन 
अतएव (थ्युतकतंभावम्‌ ) कर्तापन से रहित (अचलम्‌) निश्चल (प्रत्यक्षम्‌) साक्षात्‌ (एतम्‌) इस आत्मा 
को (स्वयस्‌) स्वभाव से (परम्‌) केवल-सिर्फ (एकम्‌) एक अद्वितीय (ज्ञातारम) ज्ञाता ज्ञायक-जानने 
वाला (पश्यन्तु) देखें जानें-स्वीकार करें । 
सं० टीका--(अमी-आहुंता:-अहँत:-भगवत:-इमे, अहुद्देबो येषां ते-आहँता:) अरहन्त भगवान के 
आराधक अर्थात्‌ बहँत्परमेष्ठी को हा देव मानने वाले (पुरुषम-आत्मानम्‌) पुरुष-आत्मा को (कर्तारमू- 
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भावकसंकर्तारम्‌) भाव कर्मों का कर्ता (मां स्पृशन्तु-माड्ीकुर्वन्तु) स्वीकार नहीं करें (के-हुथ) किनके 
समान (सांख्या इध--) सांख्यों के समान (यथा-सांख्या आत्मनो5कतुत्व प्रतिपादयन्ति तथा साक्षात्‌ ज्ञान- 
रूपेण जैना अपि) जैसे सांख्य लोग-आत्मा को अकर्ता प्रतिपादन करते हैं वैसे ही साक्षात्‌ ज्ञानहूप से जैन 
भी (किल-इत्याग्रसोक्तो) किल-यह अव्यय आगम के कथन में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ आगम में कहा है कि 
(भेवावबोधात्‌-भेदज्ञानात्‌ ) भेदज्ञान-आत्मा और जड़ पुद्गलके यथार्थ स्वरूप के ज्ञान से (अधः-अभेद अज्ञा- 
सावस्थायाम्‌ ) पूर्व अर्थात्‌ अज्ञान की अवस्था में (त-आत्मानः) आत्मा को (तदा संसारावस्थापयंतं) संसार 
अवस्था पर्यत (कर्तारं-भाव कर्म कारकं) भाव कर्म का कर्ता (कलयतु-जानंतु) जाने-माने (तु-पुनः) फिर 
(ऊध्वे-अज्ञानादुपरि:) अज्ञान अवस्था के बाद (भेदविशानावस्थायां) भेद विज्ञान होने पर (एनम्‌-आत्मा- 
नम्‌) इस आत्मा को (स्वयं-स्वभावत:) स्वभाव से (प्रत्यक्षम-अध्यक्ष यथयाश्रवति तथा) प्रत्यक्ष रूप में जैसे 
हो बेसे (च्युतकतृभावम्‌-त्यक्तकतृस्थभावम्‌) कतूं स्वभाव से रहित (पश्यन्तु-अबलोकयन्तु) देखें--अवलो- 
कन करें (मुनयः) वस्तुस्वरूप को जानने वाले मुनिजन (किम्भूतम्‌) कैसी आत्मा को (उद्धतेत्यादि:-उद्धतं 
जे तद्बोधधाम-ज्ञानज्योति: तत्र नियतम्‌-नियन्त्रितम्‌) उत्कृष्ट ज्ञान ज्योति में निमग्न (अचलं-निष्कम्पम्‌ ) 
निशचल (ज्ञातारम्‌-मायकम्‌) ज्ञायक-जानने वाला (एकम्‌-कर्मद्रेतरहितत्वाबद्वेतम्‌) कर्म के द्वेत-दन्द्र से 
रहित होने के कारण अद्वेत-अद्वितीय (परम्‌-जगच्छ ष्ठम्‌) जगत में श्रेष्ठ । 

भावार्थ - अहेन्मतानुयायी जैन लोग भी सांख्य मतानुसारी लोगों के समान ही आत्मा को सर्वथा 
अकर्ता-रागादि भाव कर्मों का नहीं करने वाला नहीं माने किन्तु जब तक दर्शन मोहनीय कर्म के उदय से 
ज्ञान-अज्ञान विपरीत ज्ञान रहें तब तक ही कर्ता माने। अज्ञान के दूर होते हो अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन के प्रकट 
होने पर अकर्ता-रागादि भाव कर्मों का नहीं करने वाला आत्मा को स्वीकार करें। सम्यक्त्व के प्रभाव से 
आत्मा भेदविज्ञानी-स्वपर तत्त्वस्वरूपज्ञ हो जाता है उस अवस्था में आत्मा अपने ज्ञान स्वभाव का ही 
स्वामी अपने को मानता है पर स्वभाव का नहीं । सर्वेथा अकर्ता स्वीकार करने पर न तो संसार ही बन 
सकेगा और न मोक्ष हो । ऐसी स्थिति में सारी तत्त्व व्यवस्था ही नष्ट भ्रष्ट हो जायेगी। अतः स्याद्वाद के 
उज्ज्वल प्रकाश में आत्मस्वरूप का निरीक्षण करना ही श्रेयस्कर होगा, जिसमें संसार मोक्ष दोनों की 
सुव्यवस्था के पवित्र दर्शन से समस्त ही पदार्थों की यथार्थंता निर्वाधरूप से सिद्धिपण का आस्वादन 
करने वाली सिद्ध होगी । निश्चय और व्यवहार दोनों ही दृष्टियां स्याद्वाद से ही अपने-अपने विषय को 
प्रस्फूट करने में साथेक सफल सिद्ध होंगी अन्यथा नहीं । ऐसा निश्चय करके एकान्त का व्यामोह छोड़ 
अनेकान्त की शरण ग्रहण करना हितप्रद होगा । 

रागादि परिणमन तो कर्म के उदय में जेसा होता है बैसा ही होता है इसमें ज्ञानी अज्ञानी का कुछ 
विशेष नहीं है। परन्तु ज्ञानी के उसमें रुचि नहीं है, उसको विकार समझता है, हेय समझता है, आत्मबल 
की कमी से रागरूप परिणमन होता है अतः उसका कर्त्ता नहीं है। रागादि परिणमन होना और करने में 
बड़ा अन्तर है। ज्ञानी के होता है अज्ञानी करता है। जैसे शरीर में स्वस्थ रहने की चेष्टा करते हुए भी 
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उपादेयपना है करना चाहता है उसके साथ एकपना है अतः कर्ता है। ज्ञानी रागादि का कर्ता नहीं है 
अतः रागादि होते हो नहीं हैं ऐसा नहीं है। रागादि होते हैं परन्तु कर्त्ता नहीं है। वह रागादि को नेटने 
के लिए अपने स्वरूप का अवलम्बन लेकर आत्मबल बढ़ाने की चेष्टा करता है जिससे पर की मजबूरी 
दूर होती है। ज्ञानी के रागादि कर्मकृत है क्योंकि मजबूरो से होते हैं और अज्ञानी के जीवक$त है क्योंकि 
चाह कर करता है ॥१२॥ 
(अथ क्षणक्षयस्व॒लक्षणबादिनंसोगत निराचष्टे) अब आत्मा आदि समस्त पदार्थों को क्षणिक 

मानने वाले बौद्ध का निराकरण करते हैं-- 

क्षणिकसिदर्सिहिक: कल्पयित्वात्मतरवं-- 

निजमनसि विधत्ते कठतु भोकत्रोविभेवम्‌ । 

झपहरति विभोहं॑ _तस्य नित्यासृतोदेः 

स्वयमयमभिषिअ्यंश्चिद्धमत्कार एवं ॥१४॥ 


अन्वया्थे-- (इृह) इस लोक में (एकः) एक सोगत-बौद्ध (इब्म) इस (आत्मतस्वभ्‌) अत्मतत्त्व 
को (क्षणिकम्‌) क्षणनर्वर (कल्पयित्वा) कल्पना करके (निजमनसि) अपने मन में (क्तृभोकत्रो:) कर्ता 
और भोकता में (विभेदम्‌) विभिन्नता को-जुदाई को (विधले) करता है (तस्य) उस सौगत के (विमोहम्‌) 
विमोह-विप रीत ज्ञान को अर्थात्‌ क्षणिक सिद्धान्त को (अयस) यह (चिज्यमत्कार:) चेतन्‍्य का चमत्कार 
(स्वयम्‌) स्वत:-स्वभाव से (नित्यामृतोझेः) नित्यतारूप अमृत के प्रवाह से (अभिषिड्चन्‌) अभिषेक 
करता हुआ (अपहरति) दूर करता है--निराकरण करता है। 

सं० टीका- (इह-भरतक्षेत्रे) इस भरत क्षेत्र में (भावमिश्यात्वापेक्षया सर्वत्र बा) अथवा भाव- 
मिथ्यात्व की अपेक्षा से सब जगह -सारे लोक में (एक:-सोगतवादी) एक-सौगतवादी-सुगतमतानुयायी 
(कर्तुभोकत्रोविभेद कर्ता च भोक्‍ता च तयोविशेद॑-भिन्‍नत्वम्‌) कर्ता और भोक्‍ता के भेद को (सौगतानां 
कर्ताहत्यः, भोक्‍ता अन्यः) सोगतों का कर्ता कोई दूसरा होता है और भोक्‍ता कोई दूसरा होता है 
(निजसमसि-स्वलेतसि) ऐसा अपने मन में (जविधत्ते-करोति) करता है (कि कृत्या ?) क्‍या करके (कल्प- 
यित्वा-प्रकल्प्य) कल्पना करके (किम्‌) किसे (इदम-प्रसिद्धमू) इस-प्रसिद्ध (आत्मतत्वं-जोवतत्त्वम) आत्म- 
तत्त्व को (क्षणिकं-क्षणस्थायि) क्षणिक-क्षणनश्वर (सर्ब क्षणिकं सस्वातृ-प्रदीपषत्‌) सभी पदार्थ क्षणिक हैं 
क्योंकि वे सत्‌ हैं दीपक की तरह (इत्यनुभाने सर्वथा लित्यादिपक्षे अर्थक्तियासावं-प्रकल्प्यदूषयति) इस अनु- 
मान में सर्वथा अनित्य पक्ष में अर्थक्तिया के अभाव की कल्पना करके अनुमान को दृषित करते हैं (अय॑- 
प्रसिद्ध: प्रत्यभिशानादिलक्षण: चिथ्वमत्कार: एब चित: शानस्थ अमत्कारः:) यह प्रसिद्ध प्रत्यभिज्ञान आदि 
स्वरूप ज्ञान का चमत्कार ही (तस्य सोगतस्थ) उस सोगत के (विमोहुं-कणिकत्य बुद्धिब्यामोहम्‌) क्षणि- 
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कत्व-क्षणनश्वरता के व्यामोह को (अपहरति-निराकरोति) दूर करता है--निराकरण करता है (स्वयं- 
स्वभावात्‌ एव) स्वभाव से ही (नित्यामृतोद्य:-आत्मादों यन्नित्यत्यं तदेबामृतं-तस्य ओघे:-समूहैः) आत्मा 
आदि की नित्यता रूप अमृत के समूहों से (अभिषिड्चनू-अभिषेक कुर्वन्‌-सर्व नित्यस्वरूप प्रधर्शयत्‌ सन्‌ 
इत्यथ:) अभिषेक करते हुए अर्थात्‌ समस्त पदार्थों को नित्यस्वरूप दिखाते हुए (सर्व कथडब्न्चिल्नित्यं 
प्रत्यभिज्ञायसानत्वात्‌) सभी पदार्थ किसी अपेक्षा से नित्य हैं क्‍योंकि प्रत्यभिज्ञान से ऐसा ही प्रतीत होता 
है (न चेतदसिद्धम्‌) यह बात असिद्ध नहीं है प्रत्युत्‌ सिद्ध ही है (५ एवं बाल: स एवं युवा स एवं च वृद्ध, 
इत्यबाधिताया: प्रतीते: सद्भावात्‌ तथा व्यवहाराच्य) जो आज बालक है वही कुछ समय के पदचात्‌ युवा 
और वृद्ध हो जाता है ऐसी प्रतीति का सद्भाव एवं व्यवहार भो देखने में आता है (क्षणिकत्वे5थेक्रियाविरो- 
घाज्ज) साथ ही सवेथा क्षणिक मानने पर अर्थक्रिया में विरोध आता है (क्षणिकं यदि स्वसत्तायासपर- 
क्षणोत्पादलक्षणामर्थक्षियां करोति तदा सकलस्य जगत: क्षणिकत्व॑ रुणद्वि कार्यकाल प्राप्नुवतः क्षणिकत्व- 
विरोधात्‌) यदि क्षणिक पदार्थ अपनी सत्ता-मौजूदगी में दूसरे क्षण की उत्पाद रूप अर्थक्रिया को करता है 
तो वह उस समय समस्त लोक के क्षणिकत्व को रोकता है क्योंकि कार्यकाल को प्राप्त करने वाली 
वस्तु में क्षणकता का विरोध होता है (स्वयम्‌-अविद्यमानं सत्‌ करोति यदा तदा कालास्तरे पूर्व पश्चाच्च- 
तल्कुर्याबसत्वाविशेषात्‌-हत्यर्थक्रियाविरोध: ।) जिस समय कोई पदार्थे स्वयं विद्यमान-मौजूद न होता हुआ 
यदि कार्य को करता है तो वह कालान्तर में - किसी भिन्न समय में पहले अथवा पीछे भी उस कार्य को 
कर सकता है क्योंकि असत्य-अविद्यमानता में कोई विशेषता नहीं नजर आती है। इस प्रकार से अर्थ- 
किया में विरोध सिद्ध होता है ॥१४॥। 
भसावाधं- क्षणिकवादो बौद्ध आत्मा को क्षण नश्वर मानता है अर्थात्‌ आत्मा प्रतिक्षण नष्ट होता 

है और उत्पन्न होता है अतएव कर्ता और भोकता दोनों भिन्न-भिन्न हैं अर्थात्‌ जो कर्ता है वह भोक्‍ता नहीं 
है और जो भोक्‍ता है वह कर्ता नहीं है। जिस क्षण आत्मा पाप या पुण्य जो कुछ भी करता है वह आत्मा 
दूसरे क्षण में नहीं है किन्तु उससे भिन्‍न कोई दूसरा ही आत्मा है ऐसी स्थिति में करने वाला कोई और है 
और भोगने वाला कोई और ही है ऐसा बौद्ध का अपना निजी मत है। जिसे उसने ही अपने मन में कल्पित 
कर रखा है। उसके उक्त मत का परिहार यह आत्मा अपने हो चेतन्‍्यमय चमत्कार से स्वयं ही दूर करेगा । 
क्योंकि वह आत्मा स्वभाव से ही नित्यरूप है अर्थात्‌ जो प्रथम क्षण में था वही द्वितोय क्षण में भी रहता 
है उसका विनाश नहीं होता है। यह बात अपने अनुभव में भी आती है और प्रत्यभिज्ञान से भी ऐसा ही 
सिद्ध होता है--“यह वही है जिसे मैंने कल देखा था इस वाक्य में यह प्रत्यक्ष में दिखाई देने वाला वही 
है परोक्ष का स्मरण करा रहा है यह स्मरणात्मक प्रत्यभिज्ञान आत्मा की नित्यता को सिद्ध करता है जो 
अनुभव सिद्ध है इससे आत्मा की क्षणिकता का खण्डन ओर नित्यता का मण्डन स्पष्टरूप से सिद्ध होता 
है। अनुभव सिद्ध का अपलाप ज्ञानी को कैसे सहाय हो सकता है ॥१४॥ 

कर हक क्षणिकंकास्तान्‌ू छिनत्ति पद्मत्रयेण) अब क्षणिकैकान्त का छेदन-खण्डन तीन पच्यों द्वारा 
कृ की अर 
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वर्यंशमेदतोध््यभ्त॑ वृत्तिमझ्ाद्कल्पनात्‌ । ह 
भ्रम्थः करोतिभुडक्तेइन्य इत्येकान्तइ्वकास्तुमा ॥१४॥ 

अन्वया्थें-- (अत्यस्तम्‌) अत्यन्त-एकान्तरूप से अर्थात्‌ सर्वथा (वस्यंशभेबतः) वृत्त्यंश-प्रतिक्षणवर्ती 
पर्याय के भेद से (बत्तिमन्नाशकल्पनात्‌) वृत्तिमान-अवस्थावान्‌ पदार्थ के विनाश की कल्पना के कारण 
(अन्यः) अन्य (करोति) कार्य को करता है (अन्यः) और अन्य (भुडक्ते) भोगता है (इति) ऐसा 
(एकान्तः) एकान्त सिद्धान्त (मा) मत-नहीं (चकास्तु) शोभित हो । 

सं० टी०--(इति-ईदुक्ष:) ऐसा-इस प्रकार का (एकान्तः-सोगतोपकल्पितक्षणिकंकान्त:) सोगत 
कल्पित क्षणिक एकान्त मत (चकास्तु मा प्रतिभासताम) प्रतिभासित-प्रकाशित नहीं हो (इति 
किम्‌) वह कैसा (अन्यः-भिन्‍न:ः क्षण:ः) भिन्‍न क्षण (करोति कार्य निष्पादयति) कार्य का निष्पादन करता 
है (अन्य:-तदनन्तरभावो-अन्यः भिन्‍नः क्षण: पूर्वक्षणकृतं कार्य भुडक्ते-भुनक्ति) उसके अनन्तर ही होने वाला 
भिन्न क्षण अपने से पूर्व क्षण में किये हुए कार्य के फल को भोगता है (कुत:-) कंसे (वृत्यमित्याविः-बेसे:- 
बर्तनायाः अंशा: शानादविषर्याया: तेषां भ्रेदात्‌) वृत्ति-वर्तना के अंशों-ज्ञानादि पर्याथों के भेद से (व्रव्या- 
भावेसति-पूर्वोत्तरपर्यायाणा मत्यन्त भिन्‍नत्वात्‌) क्योंकि द्रव्य का अभाव होने पर पूर्वोत्तर-पहले के और 
पीछे के पर्यायों में अत्यन्त भिन्नता होती है (कुतो भेवः) कसा भेद (अत्यन्तम्‌-अन्तब्रेंव्यादिस्वरूपेणापि) 
अत्यंत अर्थात्‌ अन्तरज्ु द्रव्यादि के स्वरूप से भी (वृत्तोत्यादि:-वृत्ति:-बर्तना अस्ति येषां ते वत्तिमन्तः पर्याया: 
तेषां नाश:-अत्यन्तमुच्छेद: तस्य कलनात्‌) वृत्तिमान्‌-पर्यायों के अत्यन्त उच्छेद-विनाश के सम्बन्ध से 
(इत्येकास्ले) पूर्वोक्त प्रकार के एकान्त से (यो हिसाभिसन्धाता स न हिनस्ति सोडहिसकः सन्‌ वध्नाति 
पापकर्मणा यस्‍्तु बध्यते स न मुच्यते, अन्यो ध्याता अस्योध्यानचिन्तक: अन्यो मुक्त: इति पूर्वोत्तर पर्यायाणा- 
मत्यन्त भेवात्‌) जो हिसा का अभिप्राय धारण करता है वह हिंसा नहीं करता है अतएवं बह अहिंसक 
होता हुआ भी पापकर्म से बंधता है क्योंकि हिसा के अभिप्राय से पाप कर्म का बन्ध होता है। जो पाप- 
कर्म से बंधता है वह उससे नहीं छूटता है क्योंकि हिंसा का ध्यान करने वाला भिन्न है हिसा के ध्यान का 
चिन्तन-विचार करने वाला अन्य है और मुक्त छूटने वाला भिन्न है। इस तरह से पूर्व और उत्तर पर्यायों 
में सर्वथा भेद होने से द्रव्य की व्यवस्था का सर्वथा मूलोच्छेद हो जाता है ॥१५॥ 


भावा्थ--क्षणिककान्तवादी बौद्ध वृत्त्यांश के अत्यन्त भेद से वृत्तिमान पदार्थ का सर्वथा विनाश 
होगा, उस विनाश से बचने के लिए कार्य का करने वाला भिन्‍न है और उस कारें के फल को भोगने वाला 
करने वाले से सर्वेथा भिन्‍न है ऐसा मान कर सनन्‍्तुष्ट होता है। लेकिन यह सन्तुष्टि भी यथार्थ नहीं है 
क्योंकि वृत्त्यांशों के विनाश होने पर वृत्तिमान्‌ पदार्थे के विनाश को कौन रोक सकता है वह तो होगा ही। 
अवयव के विनाश से अवयवी का विनाश अवश्यम्भावी होता है इस तरह से पवार्थशून्यता रूप महान्‌ 
दोष उपस्थित होगा । अतः क्षणिकेकान्त सदोष सिद्धान्त है ॥१५॥ 
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ध्रात्मानं परिशुद्धमीप्युभिरति व्यप्ति प्रपद्यान्धक:ः 
कालोपाषिबलादशुद्धिमधिकां तन्नापि सत्वा परे: । 
चैतन्य क्षरितक प्रकल्प्य पृथुकः शुद्धजसुत्रे रते- 
रात्मा व्युज्कित एव हारववहो निस्सुश्नमुक्तेक्षिभिः ॥१६४ 
अन्वयार्थ -- (परिशुद्धम्‌) अतिशय शुद्ध (आत्मानम्‌) आत्मा को (ईप्सुसि:) चाहने वाले (अन्धक:) 
आत्मस्वरूप से अपिचित बौद्धों ने (अतिथ्याप्तिम्‌) अतिव्याप्ति दोष को (प्रपश्च) प्राप्त करके (तत्राषि) 
उसमें भी (परे:) उन्हीं बौद्धों ने (कालोपाधिबलात्‌) काल की उपाधि के बल से (अधिकास) अधिक 
(अशुद्धिभ््‌) अशुद्धि को (मत्वा) मान कर (शुद्धर्जुसूत्रेरते:) शुद्ध ऋजुसूत्र नय से प्रेरित (पृथुकः) वस्तुस्व- 
रूप से अनभिज्ञ उन्हीं बोद्धों ने (चेतन्यम्‌) चैतन्य स्वरूप आत्मा को (क्षणिकम्‌ ) क्षणिक-क्षणस्थायी-- 
(प्रकल्प्य) कल्पना करके (अहो) खेद है कि (निस्सृत्रमुक्‍्तेक्षित्रि)) विना सूत्र के मोतियों को देखने वाले 
पुरुषों के द्वारा (हारबत्‌) मोतियों के हार के समान (एषः) यह नित्यानित्य स्वरूप (आत्मा) आत्मा 
(व्युज्क्ितः) छोड़ दिया गया है । 
सं० ठीका - (अहो-आश्चयें) अहो-यह अव्यय आइचय अर्थ में आया है अर्थात्‌ आश्चयें है कि 
(परे:-स्थाद्रादानवद्यविद्याविचारचोरके:) पर-अर्थात्‌ स्याह्गाद-कथडिचिद्वाद रूप निर्दोष विद्या के विचार 
से शून्य (अन्धर्क:-बौद्धे:) अतएव वस्तुरूप से अनभिज्ञ होने से अन्धे बौद्धों ने (आत्मा-आत्मारूय॑ द्रव्यम ) 
आत्मा नामक द्रव्य को (व्युज्लित: त्यक्त:) त्याग दिया। (ज्ञान पर्यायमन्तरेणात्मनो5भावात्‌) क्योंकि 
ज्ञानपर्याय के बिना आत्मद्रव्य का ही अभाव हो जाता है। (कि क्त्वा ?) क्‍या करके (अतिथ्याप्ति- 
अतिव्याप्तिनामदृषणम्‌) अतिव्याप्ति नामक दूषण को (प्रपश्च-अड्भीकृत्य) स्वीकार करके (तथाहि-- 
यदेव वस्तु स्थाद्वादिनामात्मादि तदेव अनेक पर्यायाक्रात्तं-गुणपर्यायाक्रान्त “गुणपर्ययवद्‌ द्रव्यम्‌ इति सुत्र- 
कार वबचनात्‌) यहाँ तथाहि शब्द से अतिव्याप्ति दोष का स्फुट करते हैं- जैसा कि स्याद्वादी लोगों के मन 
में भो आत्मा आदि जो भी वस्तु है वह अनेक पर्यायों से भरपूर है ऐसा हो सूत्रकार - स्वामी उमास्वाति 
के (गुणपर्ययबद्द्रव्यभ्‌) सूत्र से सिद्ध होता है अर्थात्‌ जो गुण और पर्यायों से युक्त होता है वह द्रव्य कहा 
जाता है-- 
नयोपनयेकास्तानां ल्िकालानां समुच्यय: । 
अविश्वाट भावसस्वन्धोद्रव्य तेकमनेकधा !१०७॥ 
अन्ययार्थ - (बिकालानां तयोपनयेकास्तानां) तोनों क्रालों के नयों और उपनयों के एकान्‍्तों का (ससु- 
झुचयः) समुदाय रूप एकीकरण (अविध्राद भावसम्बन्ध:) जन साधारण की दृष्टि में नहीं प्रकाशित होने 
वाला भाव सम्बंध का नाम (व्रव्यम॒) द्रव्य है और वह द्रव्य (एक) एक अर्थात्‌ अभेद विवक्षा से एक है और 
भेद विवक्षा से (अनेकधा) अनेक प्रकार का है। (इति स्वासि समन्तभव्राचावर्य थचननाच्ल) स्वामी समन्त- 
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भद्राचायंवर्य के उपर्युल्लिखित वचन से भी द्रव्य को उक्त लक्षण को पुष्टि होती है। (ननु त एवं पर्याया 
अवस्तुभता:, बस्तुमूता वा ?) यहाँ बोद्ध शद्भा करता है कि वे पर्याय अवस्तु रूप हैं अथवा वस्तुरूप ? 
ये दो विकल्प हैं। (प्राक्‌ पक्षे) उनमें से पहले पक्ष में अर्थात्‌ पर्यायों को अवस्तुरूप मानने में (अवस्तुभूतेः 
पर्याय: जोवस्य वस्तुत्वाघटनात्‌) अवस्तुभूत पर्यायों से जीवरूप वस्तु नहीं बन सकती क्योंकि जब पर्यायें 
स्वयं ही वस्तुरूप नहीं हैं तब वे जीववस्तु को जो स्वयं ही वस्तुरूप है कैसे बना सकेंगी (कृत्रिभ्नस्फुटत्वतो 
बस्तुभूततानवघटनात) शायद आप यह कहें कि हम उन्हें बना लेंगे तो बनावटीपन के जाहिर होने से 
उनमें बस्तुरूपता नहीं आ सकती । (अथबवस्तुभताश्चेत) यदि आप दूसरा वस्तुभूत पक्ष स्वीकार करें 
अर्थात्‌ वे पर्यायें वस्तुभूत हैं ऐसा कहें तो (लेषपि पर्यायाक्रास्ताः) वे भी पर्यायों से आक्रान्त-व्याप्त होंगी 
(अन्यथा वस्तुत्वाघटनात्‌) यदि उन्हें पर्यायाक्रान्त न मानोगे तो वे वस्तुरूप नहीं हो सकेंगी। (पुनरत्तर 
पर्यायाणां बस्तुत्वापत्तावनवस्था) यदि आप उत्तर पर्यायों को वस्तुरूप मानेंगे तो अनवस्था दोष उपस्थित 
होगा । (एकस्मिन्ननेकबस्तुत्वापत्तिश्व) साथ ही एक वस्तु में अनेक वस्तुओं की आपत्ति आ खड़ी होगी। 
(ततोनेकद्रब्य व्यवस्था अतिव्याप्तिसद्भाबातू) इसलिए एक द्रव्य की व्यवस्था नहीं हो सकती क्योंकि 
सामने अतिव्याप्त दोष खड़ा हुआ है। (इतिचेन्न) यदि ऐसा! तुम्हारा कहना है तो वह ठीक नहीं है ऐसा 
आचाय॑ कहते हैं क्योंकि (प्रदीपक्षणस्येकस्य तेलाकर्षणबर्तिकामुखदाहाध्वनेककार्यकुजेत: कार्यस्मासत्यत्वे 
कार्याका रित्वाइस्तुव्यवस्थानायोगात्‌) तेल का आकर्षण तथा वार्तिका के मुख का दाह आदि अनेक कार्यों 
को करने वाले एक ही प्रदीपक्षण के कार्यों को यदि आप असत्य मानेंगे तो वह प्रदीपक्षण कार्यकारी न 
होने से वस्तु की व्यवस्था नहीं वन सकेगी (तत्सत्यत्वे प्रतिकार्य क्षणिक वस्तुत्वापत्तिरिति कथमेकक्षणिक 
बस्तुत्व स्थितिरिति) और यदि आप उन पूर्वोक्त कार्यो को सत्य स्वीकार करेंगे तो प्रति कार्य क्षणिक 
वस्तु बन जायेगा तब कार्यों की अनेकता से अनेक क्षणिक वस्तुओं की आपत्ति आ खड़ी होगी ऐसी स्थिति 
में एक क्षणिक वस्तु की व्यवस्था कैसे होगी यह तुम ही कहो । (कीद॒शे: ?) कंसे बोढ़ों ने (आत्सान स्व॑ 
चेतन्यम्‌ृ) अपने चेतन्य स्वरूप आत्मतत्त्व को (१रिशुद्ध-संसारदशातोध्यानादिभिनिर्मेलस्‌) संसार अवस्था 
से ध्यान आदि के द्वारा निर्मल-स्वच्छ (ईप्सुसिः बाअछक:) चाहने वाले (क्षणिकत्वेकस्याशुद्धित्वं कस्य 
पुतर्ध्यानम्‌, कस्प च मुक्तावस्थायां शुद्धिरिति सर्वे गगनारविन्दर्सित निविषयत्वादसदाभाति) आत्मा की 
क्षणिकता स्वीकार करने पर किसकी अशुद्धिता और किसका ध्यान तथा मुक्त अवस्था में किसकी शुद्धि 
ये सब आकाशकमल के समान विषयशून्य होने से असत्‌-मिथ्या मालूम पड़ते हैं। (आत्माभावात्‌ शुद्धिर- 
शुद्धिश्व कस्य) आत्मा का अभाव होने से किसकी तो शुद्धि और किसकी अशुद्धि (पुनः-एकक्षणस्यद्विधर्मा- 
धारत्वाघटनात्‌) क्योंकि एक क्षण दो विरोधी धर्मों का आधार नहीं हो सकता। (अन्यथा निरंशत्व 
पक्षघात प्रसकक्‍ते:) अन्यथा अर्थात्‌ एक क्षण को दो धर्मों का आधार स्वीकार करने पर निरंशत्व पक्ष के. 
व्याघात का प्रसज्ू आ जायगा । (अपि-पुनः कि कत्या) ओर कया करके (तत्न-आत्मनि) उस आत्मा में 


(भधिकां-दृषणाधावाहहुतराम्‌) दूषणों के धारण करने से अत्यधिक (अशुद्धिम-अशुद्धताम) अशुद्धता को 
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(सत्वा-सात्वा) जान कर (कुत:) किससे (कालोपाधिबलात्‌-काल: समयादिस्थायित्वरूप: स एवं उपाधि:- 
विशेषणं तस्य बलं-सामथ्यं तस्मातु) समय आदि रूप उपाधि-विशेषण की सामर्थ्यं से (तथाहि-एकं वस्तु- 
अनेकक्णस्थायिसदनेकक्षणविशिष्टं भवेत्तदविशिष्टं बा) उसे स्पष्ट करते हैं कि एक वस्तु अनेक क्षण 
स्थायी होती हुई अनेक क्षण से सहित होती है ? अथवा अनेक क्षण से सहित नहीं होती है । (प्राक्तने पक्षे- 
प्रथमक्षणेप्नेकक्षणविशिष्त्वं भवेत्‌) पूर्ण पक्ष में पहले क्षण में अनेक क्षण सहित्तता होगी (अन्यथा-अनेक 
क्षणविशिष्टस्वाभावप्रसद्भात्‌ू) यदि ऐसा न माना जायगा तो अनेक क्षण विशिष्टता का अभाव का प्रसद्ध 
होगा (एवं द्वितोयादि क्षगेष्वषि) ऐसा ही अर्थात्‌ अनेक क्षण विशिष्टता द्वितीय-तृतीय आदि क्षणों में भी 
होगी (द्वितीयपक्षे कालावशिष्टं वस्तुक्रमयोगपद्याभ्यां व्यतिरिक्तमवस्त्वेब स्थात्‌) दूसरे पक्ष में काल से 
रहित वस्तु क्रम तथा यौग पद्य इन दोनों में भिन्न अवस्तु ही होगी (पुनः कि विधाय) फिर क्‍या करके 
(प्रकल्प्य-कल्पयित्वा) कल्पना करके (किम) क्‍या कंसी कल्पना (क्षणिकम्‌-क्षणस्थायि चेतन्यं ज्ञानं सर्वे 
क्षणिक॑ सस्‍्वात्‌ प्रदीपवत्‌) क्षणिक अर्थात्‌ चेतन्य ज्ञान क्षणस्थायी है क्योंकि जो सत्‌ है वह सब क्षणिक- 
क्षणस्थायी है प्रदीप की तरह (नित्ये क्रमाक्रमाभावात्‌ अथेक्रियाभावात्सत्त्वाभाव: इति) नित्य में क्र और 
अक्षम दोनों का अभाव होने से अर्थक्रिया नहीं होगी और उसके न होने से सत्त्व का भी अभाव होगा 
इसलिए क्षणिकता मानना ही ठीक है। (कौद्क्षेश्च) कंसे बोढ़ों ने (पृथु्क: बालिशे:) अज्ञानी-वस्तुस्वरूप 
को नहीं जानने वाले (वस्तुनः क्यचित्कदाचित्कषणिकत्वाभावात्‌) क्योंकि वस्तु किसी देश में और किसी 
काल में क्षणिक नहीं है। (पुनः कीदक्षे)) फिर कैसे (रते-रक्तेः) अनुरक्त (कब) किसमें (शुद्धर्जुसूत्रे-शुद्ध: 
द्रब्यनिरपेक्ष: स चासो ऋजुसुत्रश्य-अर्थपर्यायग्राहको नयः तत्र) शुद्ध ऋजुसूत्र नय में अर्थात्‌ द्रव्य की अपेक्षा 
से रहित अर्थ॑पर्याय मात्र को ग्रहण करने वाले नय में (कं इव) किसके समान (निस्सृत्रमुक्तेक्षिभि:-अप्रोत- 
सूत्रे-ईहितहारमुक्ताफलावलोकिपिः पुरुषे:) सूत्र में नहीं पिरोए हुए अभीष्सित हार के मुकताफल मोतियों 
को देखने वाले पुरुषों के (हारबत्‌) हार के समान (यथा हारस्त्यक्त:-अन्यग्रिसुत्र द्रव्यानड्भीकारात ) जैसे 
मोतियों से अन्वय सम्बन्ध रखने वाले सूत्ररूप द्रव्य के स्वीकार न करने से हार छूट जाता है वैसे ही अर्थ- 
पर्याय से अन्वय सम्बन्ध रखने वाले द्रव्य के अज्भजीकार न करने से जीवद्रव्य ही नष्ट हुआ ऐसा समझना 
चाहिए ॥१६॥ 

भावार्थ - सवत:- सब तरफ से सर्वथा-सब तरह से छुद्ध आत्मा को चाहने वाले बौढ़ों ने अति- 
व्याप्ति के भय से तथा काल की उपाधि से आत्मा में अधिक अशुद्धि की कल्पना करके वर्तमान पर्याय- 
मात्र को विषय करने वाले ऋजुसूज्ञनय की अपेक्षा से आत्मा को वर्तमान पर्यायमात्र अर्थात्‌ क्षणिक मान 
करके आत्मतत्त्व को ही छोड़ दिया है हार के समान। जैसे कोई मनुष्य मोतियों के हार को सृत्र के 
बिना ही देखना चाहे तो वह मात्र मोतियों को ही देख सकेगा जो स्वभावतः जुदे हैं हार को नहीं 
क्योंकि मोतियों को हार की संज्ञा देने वाला तो वह सूत्र है जिसमें वे बंधे हुए हैं। वैसे ही क्षणनश्वर 
पर्यायों से सम्बन्धित आत्मा को जो नित्यश्रुव है उसे छोड़कर केवल निरन्व पर्यायों को ही आत्मारूप से 
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देखने वाले बौद्धों की दशा है। टीकाकार ने क्षणिकत्व के सम्बन्ध में अनेक विकल्प उठा कर उसे दूषित 
कर नित्यानित्यात्मक वस्तु की सुव्यवस्थित स्थापना की है। अर्थ पर्याय की दृष्टि से द्रव्य कथज्चित 
क्षणिक-अनित्य है और द्रव्य सामान्य की दृष्टि से वही द्रव्य कथड्चित्‌ त्रिकालस्थायी-नित्य है। इस तरह 
से स्याद्वाद का उज्ज्वल प्रकाश ही वस्तु के खास स्वरूप को प्रकाशित करने में पूर्णरूप से समर्थ है। अतः 
उसी के अनुपम उद्योत में आकर क्षणिकवादियों को अपना क्षणिकंकान्त का घोरान्धकार विनष्ट कर 
अनेकान्तरूप सूर्य की खरतर किरणों का सेवन ही श्रेयस्कर है। 
पुनरच-- 
कतु बेंदयितुश्च युक्तिबशतो भेदोषस्त्वभेदो5पि वा 
कर्ता वेदयिता च मा भवतु वा वस्त्येब सब्चिन्त्यताम्‌ । 
प्रोतासूत्र इवात्मनीह निपुणोभेत्तु (भत्‌) न शक्‍्या क्‍्वचि- 
व्चिच्चिन्तामरि।मालिकेयमलितोधप्येका चकास्त्येब नः ॥१७॥ 
अन्ययार्थ --(कर्तु:) कर्ता के (च) ओर (वेदयितु:) भोक्‍ता के (युक्तिवशत:) युक्‍ति के वश से 
(भेंदः) भेद से (बा) अथवा (अभेद:) अभेद (अपि) भी (अस्तु) हो (बा) अथवा (कर्ता) कर्ता (ज) और 
(वेदयिता) भोक्‍ता (मा) मत-नहीं (मबतु) हो। (वस्तु) वस्तु का (एव) ही (सब्चिन्त्यतास्‌) भले प्रकार 
चिन्तन-ध्यान करो । (सूत्रे) सूत्त के (इब) समान (इह) इस (आत्मनि) आत्मा में (प्रोता) पिरोई हुई- 
गूँथी हुई (इयम्‌) यह (चिच्चिन्तामणिमालिका) चेतन्य रूप चिन्तामणियों की माला (निषुणः) तत्त्वञ्ञ 
पुरुषों के द्वारा (क्वचित्‌) किसी देश में (कदाचित्‌) किसी काल में (भेत्तुम) भेदन करने के लिए (शक्या) 
शकक्‍्य (न) नहीं (अस्ति) है (सा) वह चेतन्यरूप चिन्तामणियों की माला (अभितः) सब तरफ से (एका) 
अद्वितीय (एव) ही (नः) हमारे (अपि) भी (चकास्तु) प्रकाशमान रहे । 
सं० टीका- (कतु:-कारकस्य) कर्ता-का रक का (वेदय्रितुश्च-कर्ंभोजकस्यथ चल) वेदयिता-कर्मों के 
फल को भोगने वाले का (भेद:-परस्परं कथडिच-ज्ून्नत्वमस्तु) आपस में कथड्चित्‌-विवक्षा के वश से 
भिन्‍नता रहो (सर्वथा सेदे तयो: केवल कतृत्वं भोक्त्त्वं वा स्थात्‌ यः कर्ता स एवं भोक्‍ता इति जीवान्तर 
बेदकसन्ताने5पि न स्थात्‌) कतृत्व-कर्तापन तथा भोक्तृत्व-भोक्तापन इन दोनों में सर्वधा-एकान्तरूप से भेद 
मानने पर या तो केवल-सिर्फ कर्तुत्व कर्तापन होगा या सिर्फ भोक्तृत्व-भोक्‍्तापन होगा किन्तु जो कर्ता है 
वही भोक्‍ता है ऐसा जीवान्तर वेदक सन्‍्तान में भी नहीं हो सकता (कुतः) कैसे (युक्तिवशतः-नयप्रमाणा- 
त्मिका युक्तितः तस्यः बशत:) नय ओर प्रमाणरूप युकति के वश से (व्रव्याथविशावेकत्वप्रतिभासनात्‌ ) 
क्योंकि द्रव्याथिक नय के आदेश से एकत्व का प्रतिभास होता है । (अहमह॒सिकात्मा विवर्त्तत्मा ननु भबन्‌ 
सर्वलोकानां स्वलक्षणप्रत्यक्षत्वप्रतिभासनाधच््च चित्रश्ञानवत्सवंथा सेदाघटनातु) अहम्‌- मैं अहम्‌-मैं-रूप 
पर्याय स्वरूप होता हुआ यह आत्मा वस्तुत: अपने चेतन्य स्वरूप लक्षण से प्रत्यक्ष रूप में सभी मनुष्यों के 
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स्वसंवेदनरूप से प्रतिभासित होता है अतएव चित्र ज्ञान की भाँति सर्वथा-एकान्तरूप से भेद सिद्ध नहीं 
हो सकता है यह सुनिश्चित है। (तु-पुनः) और (कथण्चिद्सेदो वास्तु) अथवा कर्ता तथा भोकता इन 
दोनों में कथब्न्चित्‌ विवक्षा के वश से अभेद भी रहो (सर्वथाइसेदेतयोरुभयव्यपदेशाशाबः) क्‍योंकि स्वथा 
एकान्‍्तरूप से कर्ता और भोक्‍ता इन दोनों में अभेद होने पर कर्ता और भोक्‍तारूप दो का व्यवहार नहीं 
हो सकेगा (केबल कर्तेव भोक्तेव वा स्यथात्‌) किन्तु या तो सिर्फ कर्ता ही होगा या सिर्फ भोक्‍ता ही होगा 
दोनों में से एक कोई हो सकेगा, दो नहीं। (ततस्तद्वतस्ताभ्यां परस्परं व्यावत्तिरेकानेक स्वभावत्वात्‌ घटरू- 
पाबिवत्‌) इसलिए कर्तृत्व और भीवतृत्व से युक्त आत्मा की कतुंत्व तथा भोक्तृत्व इन दोनों से परस्पर में 
पृथकता है एक तथा अनेक स्वभाव होने के कारण घटगत रूपादि की तरह। (ततः) इसलिए (य एव 
करोति स॒ एवं अन्यो वा वेदयते थ एवं वेदयते स एवं अन्यों वा फरोति इति नास्ति एकान्तः) जो कर्ता है 
वही अथवा उससे भिन्‍न भोक्‍्ता है जो भोक्‍ता है वही अथवा उससे भिन्‍न कर्ता है। इस तरह से एकान्त 
नहीं है। (कर्ता बेदयिता भोकताचात्मा भवतु वा-अथवा मा भवतु) कर्ता-करने व[ला और वेदयिता भोक्‍ता 
भोगने वावा आत्मा न हो (कर्ता भोक्‍ता भास्तु) कर्ता-भोक्‍तारूप कल्पना न हो (बस्त्वेब-शुद्धात्मेकद्रव्य- 
रूप वस्तु-वसति गुणपर्यायानितिवस्तु पर्यायानपेक्षया द्रव्यमेज शुद्धमू) जिसमें गुण और पर्यायें बसती-रहती 
हैं वह वस्तु कही जाती है शुद्धात्मा एक द्रव्यरूप वस्तु है अतएवं उसमें पर्यायों की अपेक्षा न होने से एक 
मात्र शुद्ध आत्मद्रव्य का ही (सड्चिन्त्यताम्‌-ध्यायताम्‌-विचायंता बा) भली भाँति चिन्तन-ध्यान वा विचार 
करे। केः) कौन (निपुर्ण:-भेदज्ञ: पुरुष:) निपुण-स्वपर के भेद को जानने वाले पुरुष (इह-आत्मनि-चिद्गुपे) 
इस चैतन्य स्वरूप आत्मा में (क्बचित्‌-कस्मिश्चित्‌ काले) किसी समय (भत्तु-धर्तुम्‌ कर्ता भोकता चेतिधर्तु 
न शक्यस्तस्येकरूपत्वात्‌) कर्ता और भोक्‍ता इन दो विभिन्‍न धर्मों को धारण नहीं कर सकते क्योंकि वह 
आत्मा स्वभावत: एकरूप है। (दृष्टान्तयतीत्यत्र) इस विषय में दृष्टान्त देते हैं (इब-यथा सृत्रे गुणे तन्तो) 
जैसे सूत्र-गुण अर्थात्‌ तन्तु-धागे में (प्रोता-अनुस्यृतों हारो मुक्तामणिरिति भततुं न शक्यः) सम्बद्ध-पिराया 
हुआ हार मुक्‍्तार्माण ऐसा भेद धारण नहीं कर सकता अर्थात्‌ सूत्र तथा मोतियों में तो भेद है पर हार में 
भेद नहीं है क्योंकि वह एक द्रव्य है तात्पयं यह है कि मोतियों को हार संज्ञा तो सूत्र के साथ सम्बद्ध होने 
पर हो दी जाती है सूत्र के बिता मात्र मोतियों को नहीं । वैसे ही आत्मा में बिना अपेक्षा के केवल कतृंत्व 
तथा भोक्तृत्व रूप पर्यायें नहीं बन सकतीं । हां जब आत्मा में भेद विवक्षा की जाती है तब वही आत्मा 
पर्याय अपेक्षा से कर्ता भी है और भोक्‍ता भी है । पर अभेद विवक्षा से तो आत्मा भात्मा ही है वह न तो 
कर्ता ही है और न भोक्‍ता ही । (अपि-पुनः) और (नः-अस्माक स्पाद्वाविनाम्‌) हम स्याद्वाद सिद्धान्तियों 
के (अभितः-साभस्त्येन) समग्ररूप से (इयस्‌-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (एका-अद्वितोया) एक-अद्वितीय (खिदि- 
त्यादि:-चित्‌-बेतना सेब चिन्तामणि: तस्य सालिका पंक्ति:) चेतन्यरूप चिन्तामणि की माला (अनुस्यृत 
मुक्ताफलानां पंक्तिरिव) सूत्र में पिरोये हुए मोतियों की माला के समान (चकास्त्येब छोतत एव) 
प्रकाशमान-द्योतमान रहे। (क्षणक्षणिकपक्षद्षणरष्टसहरज्नधां क्षणिक शानसत्य निराक्ृतत्वात्‌) क्‍योंकि 
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क्षणक्षणिक पक्ष के दूषणों से क्षणिक ज्ञान का निराकरण अध्टसपत्नी में किया गया है ॥१७॥ 

भावार्थ -आत्मा स्वभावतः न तो कर्ता है और न भोक्‍ता । पर विवक्षा वश से उसमें कर्तृत्व तथा 
भोवतृत्व भी बन सकता है क्‍योंकि स्याद्वाद-कथब्निद्वाद या अपेक्षावाद से वस्तु स्वरूप का प्रतिपादन 
शास्त्रों में यत्र-तत्र बहुत प्राप्त होता है । व्यवहार में भी ऐसा देखा जाता है जेसा कि हार के दृष्टान्त से 
स्फूट होता है। सूत्रनिबद्ध मोतियों का समूह हार कहा जाता है उसमें अभेद विवक्षा की प्रधानता है। पर 
वही हार जब भेद विवक्षा का विषय होता है तब यह हार मोतियों का है। ये मोती अपना प्रथक्‌- 
पृथक्‌ अस्तित्व रखते हैं, एक दूसरे से सटकर सूत्र में निबद्ध हैं। यह सब भेद प्राधान्य कथन है। यही 
भेदाभेद विवक्षा वस्तुस्थिति की व्यवस्थापिका है। आचार्यश्री ने तो यही भावना भाई है कि हमारे तो 
वही एक अखण्ड आत्मज्योति सदा प्रकाशमान रहो जी एकमात्र चेतन्य चमत्कार से ओतप्रोत है ॥१७॥ 


(अथ व्यावहारिकदशा तयोभिस्नत्वं चिन्त्यते) अब व्यवहार प्रधान दृष्टि से कतुंत्व तथा भोकतृत्व 
की भिन्‍नता का चिन्तन करते हैं-- 


व्यावहारिकहशेवकेवल कत्‌ कर्म जे विभिन्नभिष्यते । 
निइचयेन यदि वस्तु चिन्त्यते कत्‌ कर्म च सदेकमरिष्यते ७१८७ 


अन्वयार्थ --(केवलम्‌) सिर्फ (व्यावहारिक दृशा) व्यावहारिक दृष्टि से (एव) ही (कर्तृं) कर्ता 
(ब) ओर (कर्म) कम (विभिन्‍नम्‌) परस्पर में अति भिन्‍न (इध्यते) दृष्ट हैं (तु) किन्तु (यदि) यदि-अगर 
(निश्चयेन) निश्चय की दृष्टि से (वस्तु) वस्तु का (चिन्त्यते) चिन्तन-विचार करते हैं (तहि) तो (करत) 
कर्ता (ज) और (कर्म) कर्म (सदा) सर्वदा-हमेशा (एकम्‌) एक (एव) ही (इष्यते) इष्ट है । 

सं० टी०--(च-पुनः कतृं-कारकम्‌-कर्म च कार्यम्‌ परस्परे भिन्‍नम्‌) जो करे सो कर्ता और जो 
किया जाय वह कम अर्थात्‌ काये ये दोनों आपस में भिन्‍न-जुदे हैं (इष्यते) इष्ट हैं (कया) किससे (केबलं- 
परम्‌) सिर्फ (व्यावहारिक दुशंव-व्यवहार दृष्ट्येब) व्यवहारनय की दृष्टि से (यथा सुबर्णकारादि: कुण्ड- 
लादि परव्रव्य परिणात्मक॑ कर्म करोति तत्फलं श्॒ भुटक्ते न तु तन्‍्मयो भवति) जैसे सुवर्णकार आदि 
कुण्डल आदि परद्रव्य परिणमन रूप कर्म को करता है और उसके फल को भी भोगता है किन्तु 
वह तन्मय-कर्ममय नहीं होता है (तथात्मा5पि पुष्यपापाविक पुदगलात्सकं कर्म करोति तत्फल- 
कुल थे कबलयति न तु तस्मय: मोसांस्यते) वेसे ही आत्मा भी पुण्य और पापादि रूप पुद्गलजन्य कर्म 
को करता है तथा उसके फल समूह को भो भोगता है किन्तु तन्‍्मय-पुदू्गल कमरूप नहीं विचार किया 
जाता है (यदि-चेत) अगर (निश्चपेत-निश्चयनपेन बस्तुव्रव्यमात्र केबलस) निश्वयनय से वस्तु- 
सिफ द्रव्यमात्र (इच्यते) इष्ट है (तदा) तब (सदा-नित्यम) हमेशा (कतुं कर्म ल आत्मनः 
कतुत्यकर्मत्व योरंक्यमिष्यते) कर्ता और कम आत्मा के क्तुंत्व तथा क्मत्वरूप में एक ही दृष्ट 
है (यथा ज स नाडिधमादि चिकोषु:, जेव्टारुपभात्मपरिभात्माकं कर्म करोति आत्मपरिणात्मकं 
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दुःख लक्षण चेष्टारूपं कर्मफल थे भुडक्ते ततोउन्यत्वे सति तन्‍्मयश्च भवति) जैसे वह आत्मा ताडिन्ध्रम- 
नाड़ी का सञ्चालन आदि कर्म को करने की इच्छा करता है तो वह चेष्टारूप आत्मा के परिणाम-परि- 
णमन रूप कर्म को करता है ओर आत्मा के परिणामरूप दुःखमय चेष्टा स्वरूप कम के फल को भोगता 
है और वह उस कम के फल से पृथक्‌ न होने से तन्मय-कर्मरूप होता है। (तथात्मा$पि चिकोर्वुश्जेष्टारूपं 
स्वपरिणात्मक कर्म करोति चेष्टारूपसात्मपरिणामात्मकं दुःख लक्षणं फल च भुडक्ते ततोध्मम्मल्वेसति 
तम्मयश्चेव स्थात्‌) वैसे हो आत्मा भी चेष्टारूप अपने परिणाममय कर्म को करता है और चेष्टारूप अपने 
परिणाम स्वरूप दुःखरूप फल को भोगता है और उस कर्मरूप से अभिन्‍न होने से तन्‍्मय कर्मम्य ही 
होता है ॥॥१८॥ 

भावाथं--जैसे कुण्डल आदि कम का कर्ता सुवर्णकार सुवर्ण के विकाररूप पुद्गल कर्म से पृथक ही 
रहता हुआ उस कर्म के फल को भोगता है, वैसे ही आत्मा पौदूगलिक पुण्य-पापरूप कर्म को करता है 
और उस कर्म के सुख-दुःख रूप फल को भोगता हुआ भी उससे जुदा ही रहता है यह व्यवहार दृष्टि है। 
परन्तु निश्चय दृष्टि इससे सवेथा भिन्न कर्ता कर्म को एक आत्मस्वरूप ही देखता है क्योंकि परिणाम और 
परिणामी में शुद्ध नय से कोई भेद-अन्तर नहीं है। कर्ता कर्म एक ही द्रव्य में होते हैं ॥१८॥ 


(अथ वस्त्वस्तरप्रवेशं वस्तुनो न निलुंठति पद्मत्रयेण) अब वस्तु किसी अन्य वस्तु के अन्दर प्रवेश 
नहीं करती यह बात तीन पद्यों द्वारा प्रकट करते हैं-- 
ननु परिणाम एवं किल कर्म विनश्चयतः 
स भवति नापरस्य परिसर्यासिन एवं भवेतु । 
न भवति कत्‌ शुन्यमिह कर्स न चेकतया 
स्थितिरिह वस्तुनों भवतु कत्‌ तदेव ततः ॥ 


अन्ययार्थ - (ननु) निश्चयत: (किल) आगमानुसार (परिणामः) परिणाम (एव) ही (विनिश्ययतः) 
परमार्थे दृष्टि से-निइ्चयनय से (कर्म) कर्म है (सः) वह परिणाम (परिणासिनः) परिणामी-परिणमनशील 
द्र्य का (एव) ही (भवति) होता है (अपरस्थ) दूसरे किसी भिन्‍न द्रव्य का (न) नहीं (भबेत्‌) 
होता है। (इह) इस जगत में (कर्म) कर्म (कतृशून्यम्‌) कर्ता के बिना (न) नहीं (भवति)होता है। 
(थे) ओर (इह) इस लोक में (बस्तुनः) वस्तु की (स्थितिः) मर्यादा-अवस्था (एकतया) एकरूप कूटस्थ 
नित्य अर्थात्‌ अपरिणमनशील (न) नहीं (भवति) होती है (वतः) इसलिए (तब) वह वस्तु (एव) ही 
(क्तुं) अपने परिणाम रूप कर्म को करने वाली (भवतु) है। 

भावार्थ- परिणमनरूप कर्म का कर्ता वही द्रव्य होता है जिस द्रव्य का वह परिणमन है। प्रत्येक 
द्रव्य परिणमनशील होता है। कूटस्थनित्य कोई द्रव्य नहीं है। अतएव अपने-अपने परिणमन का कर्ता 
स्वद्रव्य ही होता है परद्रव्य नहीं । जो कर्म होता है उसका कोई न कोई कर्ता अवष्य ही होता है क्योंकि 


( २६१..] 
बिना कर्ता के कर्म की उपलब्धि कथमपि सम्भव नहीं है। इस प्रकार से परिणामी और परिणाम में परस्पर 
में कतुंकर्म भाव सहज सिद्ध है कृत्रिम नहीं है और न कल्पित है किन्तु बास्तविक है यथार्थ है वस्तुस्व- 
रूपगत है। 
इसकी संस्कृत टीका उपलब्ध नहीं है । 
पुनरुच-- 
बहिलु ठति यद्यपि स्फुटदनस्तशक्तिः स्वयं- 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमेव वस्टिवष्यते- 
स्वमावचलनाकुलः किमिह मोहितः क्लिशयते ॥१६९॥ 


अन्वयार्थ -- (यद्यपि) यद्यपि (स्कुटबनन्तशक्तिः) प्रकाशमान अनन्त शक्ति स्वरूप (अस्तु) वस्तु- 
द्रव्य (स्वयम) स्वभाव से (बहिः) अन्य वस्तु के बाहिर (लुठति) लोटती रहती है (तथापि) तो भी 
(अपरवस्तुबः) दूसरी वस्तु में (अन्य वस्त्वन्तरम्‌) दूसरी अन्य कोई वस्तु (न) नहीं (विशति) प्रवेश करती 
है। (यत:) क्योंकि (सकलम्‌) सब (एवं) ही (वस्तु) वस्तु-द्रव्य (स्वभावमियतम्‌) अपने स्वभाव में निदिचत 
(इषच्यते) मानी जाती है। (ततः) इसलिए (स्वन्नाथ चलनाकुल:) स्वभाव को चञ्चलता से आकुल (सन्‌) 
होता हुआ (मोहितः) मोह को प्राप्त (आत्मा) जीव (हइह) इस जगत में (किम) क्‍यों (क्लिश्यते) 
बलेशित होता है। 

सं० टी ०--( यद्यपि) यद्यपि (स्वयं-स्वभावतः) स्वभाव से (बहिः-बाह्ये) बाहिर (स्फुटेत्पादिः- 
स्फुटन्ती-व्यक्ता चासावनन्तशक्ति: द्विकवारानन्ताविभागप्रतिच्छेवश्च) स्फुरायमान-देदीप्यमान अनन्त बल- 
शाली (लुठति-स्फुटोभवति) स्फूट- स्पष्ट होती है (यथा सेटिकाया: सेटिकत्वादिः) जेसे कि सेटिका-कलई 
की सफेदी (तथापि) तथापि (अन्यवस्त्वन्तरं-सेटिकादि) दूसरी वस्तु सेटिकादि (परवस्तुनों मध्ये) दूसरी 
वस्तु के मध्य में (न) नहीं (विशति) प्रवेश करती है। (कुड्यादि लक्षणस्थ सध्ये न प्रविशत्ि) अर्थात्‌ 
कुड्थादि स्वरूप वस्तु के मध्य में नहीं प्रवेश करतों है (यतः-यस्मात्‌-कारणात्‌) जिस कारण से 
(सकलमेव-समस्तसेव ) सभी (वस्तु-घेतनलक्षणं द्रध्यम्‌) चेतन्य स्वरूप वस्तु (स्वभावनियतम्‌-स्वस्यभावे- 
स्वस्वरूपे नियतम्‌-स्थितम्‌) अपने स्वरूप में स्थित है (जोवस्य शञानात्मकं लक्षणम्‌) जीव का लक्षण ज्ञान 
(अजोवस्य-अचेतनस्य अचेतन्य॑-तद्दिपरीतम्‌) अजीव अचेतन का लक्षण चेतन से भिन्‍न अचेतनता (इष्यते- 
अभिलघ्यते) दृष्ट है--अभिलषित है (अतः) इसलिए (इह-जगति) जगत में (मोहित: भोहाक्रान्त:-पुमान ) 
मोह से व्याप्त मनुष्य (किम्‌-क्लिश्यते कि व॒था क्लेश करोति पराधिप्राय परिवर्तनेन) दूसरे के अभिप्राय 
के परिवतंन से व्यर्थ ही क्‍यों ब्लेश पाता है। (किम्भूतः सन्‌) कसा होता हुआ--(स्वेत्यादि:-स्वभावस्य- 
बस्तुस्वरूपस्य चलना चापत्यं-कर्तरि कर्मप्रवेशत्वं क्मणि कर्तृप्रवेशत्वंभित्यादि लक्षण तत्राकुल:-ध्याकुलतां 


( २६६ ) 


गत: सन्‌) कर्ता में कम का प्रवेश तथा कर्म में कर्ता का प्रवेशरूप वस्तु स्वरूप की चड्चलता से व्याकुल 
होता हुआ (स्थकृपस्थ शानादेः स्वरूपिणि जीबादो व्यवस्थितत्वात्‌) क्योंकि ज्ञानादि लक्षण की जीवादि- 
रूप लक्ष्यभूत द्रव्य में व्यवस्थिति होती है (अन्यथा व्रध्योच्छेदः स्थातु) यदि ऐसा न माना जाए तो द्रव्य 
का ही समूलोच्छेद हो जाएगा । 

--भावा्ं-- वस्तु स्वभाव सर्वेथा अपरिहायं है एक वस्तु का अपने से भिन्‍न वस्तु में प्रवेश कथमपि 
सम्भव नहीं है।। प्रत्येक वस्तु अपने में ही कर्ता तथा कर्मरूप से परिणमन करती रहती है परवस्तु में नहीं । 
यदि ऐसा न माना जायगा तो वस्तु की बस्तुता ही नष्ट हो जायेगी। अतः कर्ता कर्मरूप अन्य वस्तु का 
अन्य वस्तु में प्रवेश त्रिकाल बाधित है ऐसा सुनिणित सिद्धान्त ही मानव की आकुलता तथा व्याकुलता के 
दूर करने का प्रमुख साधन एवं सुमागं है। इसी सुमागे पर चलकर स्व-आननन्‍्द की अनुभूति हो सकती है । 

पुनरच-- 

वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनों येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌। 
निइचचयोइयसप रो5परस्य कः कि करोति हि. बहिलु ठन्नपि ॥२०॥ 
अन्थयार्थ--(येत) जिस कारण से (वस्तु) वस्तु (इह) .इस जगत में (अन्यबस्तुन:) अपने से 
भिन्न वस्तु को (न) नहीं है (लेन) तिस कारण से (तत्‌) वह (वस्तु) वस्तु (एकम्‌) एक-अद्वि- 
तोय (वस्तु) वस्तु (अल्ति) है (अयम्‌) यह (निश्चयः) निश्चय है (अपरः) दूसरा (कः) कौन (अपरस्थ) 
अन्य वस्तु का (बहिः) बाहर (लुठन्‌) लोटता हुआ (अपि) भी (किम) क्‍या (करोति) करता है अर्थात्‌ 
कुछ भी नहीं । 

सं० टीका (इह-जगति) इस जगत में (येन-कारणेन) जिस कारण से (एकम्‌-चेतनावि लक्षणम्‌) 
चेतन आदि लक्षण स्वरूप (बधस्तु-ब्रव्यम) वस्तु-द्रव्य (अन्यवस्तुन:-अपरवस्तुनः चेतनादे: स्वरूपम्‌ न भवति 
खत्विति निश्चितम्‌) चेतनादि स्वरूप अन्य द्रव्यरूप नहीं होती है यह निश्चित है। (तेन-बस्तुनः-परवस्तु- 
स्वभावाभावेन कारणेन ) एक वस्तु में परवस्तु के स्वभाव का अभाव होने के करण (अयम्‌-प्रसिद्ध:) यह 
प्रसिद्ध (निश्चय:-परभार्थ:) निरचय-परमार्थ है (अयस्‌-क:) यह कौन (यह्स्तु-स्वगुणपर्यायद्वब्यम्‌) जो वस्तु 
अपने गुण तथा पर्यायों से द्रव्य है (तत्स्वगुणपर्यायरेव बस्तु चेतनादि द्रव्यम्‌) वह वस्तु अपने ग्रुण तथा 
पर्यायों से ही चेतनादि स्वरूप द्रव्य है (नान्यथा) अन्य रूप से नहों। (परस्वरुपेण बस्तु भवत्यतिप्रसड्भगत्‌ ) 
यदि ऐसा न स्वीकार करें तो परस्वरूप से वस्तु होने लगेमी यह अति प्रश्तद्भल॒प महान्‌ दोष उप- 
स्थित होगा । (हीति-गस्‍्मात्‌ कारणात्‌) जिस कारण से (कः-अपर:-अन्यः पदार्थ: सेटकाविजोवादिश्च) 
सेटकादि तथा जोवादि रूप भिन्‍न पदार्थ (अपदस्य कुडचादे: कर्मपुदूगलत्य ख) अपने से भिन्‍न दीवाल आदि. 
को तथा कर्मपुद्यल को (कि श्वेतत्वं ज्ञानित्वं च करोति अपि तु न करोतोत्यर्थ:) क्या र्वेत तथा “जीव पक्ष 
में” ज्ञानी कर सकता है अपितु अर्थात्‌ नहीं कर सकता है (बहिः-बाह्ये) वाहिर में ऊपर ऊपर (लुठन्नपि 


( २६७ ) 

लिस्यादोनां श्वेसत्यं कुर्वन्‍्तपि परस्वरूपेण न भ्वति) भित्ति आदि को श्वेत-सफेद करता हुआ भी पर रूप- 
भित्तिझूप नहीं होता है (अन्यथा स्वध्रव्योच्छेद:) यदि ऐसा न स्वीकार किया जाय तो सेटकादि रूप द्रव्य 
का ही नाश हो जायगा (आत्मापि परवव्यस्थ शेयस्थ शायक: बहिभंबन्नपि तत्स्थरुपेण न भजति) आत्मा 
-भी शेयरूप परद्रव्य का बाहिर से ज्ञाता होता हुआ भी ज्ैय द्रव्यरूप नहीं होता है। यदि वह भी शेयरूप 
हो जाये तो उस आत्मारूप द्रव्य का ही नाश हो जायेगा । यह महान दोष आ खड़ा होगा । 

भावार्थं-- जो वस्तु जिस रूप में है वह उसी रूप में रहेगी। अन्य वस्तुरूप नहीं होगी यही वस्तु- 
स्थिति है इसमें जरा भी अन्तर नहीं पड़ सकता है यह अभेद्य सिद्धान्त है। चेतन का अचेतन के साथ एक 
क्षेत्रावगाह रूप संयोग सम्बन्ध अनादित: प्रसिद्ध है यह ठीक है परन्तु चेतन का अचेतन रूप से और अचे- 
तन का चेतन रूप से परिणमन-परिवर्तेन न तो कभी हुआ है और त कभी होगा। क्योंकि एक वस्तु का 
अन्य वस्तु रूप होना सर्वथा असम्भव है ॥२०॥ 

पुनइच-- 

यत्तु वस्तु कुरुतेड्यवस्त॒न: किझडचनापि परिरामसिनः स्वयम्‌ । 
व्यावहारिकहृशेव तन्‍्मतं नास्यवस्ति किमपीह निशचयात्‌ ॥२१४ 

अन्वयाथ्थ -- (तु) किन्तु (यत्‌) जो वस्तु (स्वयूस्‌) स्वभाव से (परिणासिन:) परिणमनशील होती 
हुई (अन्यवस्तुनः) अन्य वस्तु का (किज्चनापि) कुछ भी (कुरुते) करती है (तत्‌) वह (व्यावहारिक दुशा) 
व्यवहार दृष्टि से (एव) ही (मतसम्‌) माना गया है (इह) इस संसार में (निश्चयात्‌) निश्चय परमार्थ- 
नय से (अन्यत्‌) अन्य वस्तु की अन्य वस्तु (किमपि) कुछ भी (न) नहीं (अस्ति) है। 

सं० टीका -- (यत्तु तत-सतं-कथितम्‌) और जो कहा गया है वह (कया) किस दृष्टि से (व्यायहा- 
रिकवृशेव-व्यवहारदृष्ट्येब) व्यवहारनय की दृष्टि से ही (न तु परसार्थतः) परमार्थ-निश्चय दृष्टि से तो 
नहीं (तत्‌ किम) वह क्‍या (तु विशेषे) विशेष रूप से (यद्वस्तु सेटकादिः) सेटकादिरूप जो वस्तु (परिणा- 
सिन:-परिणमनशीलस्य) परिणमनशील (अन्यवस्तुनः-कुड्यादे:) कुड्यादि-भित्तिरूप सर्वथा भिन्‍न वस्तु के 
(स्वयं-स्वभावतः) स्वभाव से (किज्खन-धवलत्थादिकम्‌) धवलादि रूप जो कुछ भी (कुरुते-विवधाति) 
करता है (तथात्माषि) वेसे आत्मा भी (परद्रव्य॑-स्वकेन भावेत ज्ञातापि) पर पुद्गलादि परद्रव्य को अपने 
ज्ञान स्वभाव से जानता है (जानाति पश्यति विजहाति अरद्धस्े चेतत्सर्य ब्यवहारत:) जानता है देखता है 
त्यागता है और श्रद्धान करता है यह सब व्यवहार नय से है (इह जगति) इस जगत में (निश्चयात्‌- 
परसार्थत:) निदपुचय-परमार्थ दृष्टि से (किसपि-सेटकादिद्रव्यं चेतनद्रव्यं जा) सेटिका आदि अचेतन तथा 
आत्मारूप चेतन द्रव्य (अन्यत्‌-कुड्यादे: श्वेतकत्वं, आत्मन: परव्रव्य शातत्वं जे नास्ति) अपने से भिन्‍न 
कुड्य आदि अचेतन द्रव्य को श्वेत करने वाला वैसे ही, पुदूगल आदि परद्रव्य का जानने वाला नहीं है। 

भावार्थ - जो पदार्थ स्वभाव से परिणमनशील है उसके परिणमन में निमित्त मात्र परवस्तु को 
माना गया है, यह व्यवह्यारनय प्रधान कथन है । पर निशरययनय की दृष्टि उक्त दृष्टि से 


( २६८ ) 
सर्वधा बिलकुल हौ जुदी है वह अपनी दृष्टि से किसी पदार्थ को किसी अन्य पदार्थ के परि- 
णमन में सहायक स्वीकार नहीं करता है। वह तो यही कहता है कि- हरेक पदार्थ अपने-अपने में 
ही सीमित है कोई किसी का कर्ता धर्ता या हर्ता नहीं है। सेटिका-कलई ने दीवाल को सफेद किया तथा 
आत्मा ने एद्गल को जाना यह सब व्यवहार, व्यवहारनय की अपेक्षा से है पर निश्चयनय की दृष्टि से 
सही नहीं है। क्योंकि सेटिका, सेटिकाहूप से सेटिका में ही परिणमन करती है अन्य दीवाल आदि में 
नहीं । आत्मा भी अपने ज्ञान स्वभाव से अपने को ही जानती है पर को नहीं ॥२१॥ 
(अथ ब्रय्ये ड्रब्यान्तर निषेध निधत्ते) अब एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य के अस्तित्व का निषेध करते हैं - 

शुद्धद्रव्य निरूपणापितमतेस्तत्ब॑ समुत्पश्यतो 

नेकव्रव्यगतं चकास्ति किमपि द्रव्यास्तरं जातुचित्‌ । 

ज्ञानं शेयमवेति यत्तु तदयं शुद्ध स्वमावोदयः- 

कि द्रव्यान्तर चुम्बनाकुलधियस्तत्त्वाच्च्यवं ते जनाः ॥२२॥ 


अन्वया्ं-- (शुद्धद्र्यनिरूपणा पितमते:) जिसने अपनी बुद्धि को शुद्धद्रव्य के प्रतिपादन करने में 
लगा दिया है अतएव (तत्त्वम्‌) वस्तु के असली स्वरूप को (समुत्पश्यतः) देखने वाले-जानने वाले 
(शानिनः) ज्ञानी पुरुष के (जाने) ज्ञान में (जातुचित) कदाचित्‌ू-कभो भी (एकद्रव्यगतम्‌) एक द्रव्य में 
रहती हुई (ब्रब्यान्तरज्‌) दूसरी भिन्‍न जुदी द्रव्य (न) नहीं (चकास्ति) प्रतीत-प्रतिभासित होती है। (तु) 
किन्तु (यत्‌) जो (शानम्‌) ज्ञान (सेयम्‌) ज्ञेय-पदार्भ को (अवैति) जानता है (तत्‌) वह (अयम) यह 
(शुद्धस्वभावोदय:) शुद्ध-परिपूर्ण निर्मेलज्ञान का स्वभाव का उदय है (अतः) इसलिए (जनाः) ऐसे पुरुष 
(दग्पान्तरचुम्बनाकुलधियः ) भिन्‍न द्रव्यों के साथ स्पश होने की बुद्धि से आकुल-व्य।कुल होते हुए (तत्त्वात्‌) 
वस्तु के असली स्वरूप से (किस्‌) क्यों (ध्यवन्ते) स्खलित होते हैं । 

सं० टीक- (जातुचित्‌ृ-कदाचित) कभी भी (किसपि-चेतनमचेतन वा द्रव्यान्तरं-चेतनादचेतन 
वरत्वन्तरम्‌, अथेसनाच्वेतनं वा वस्त्वं तरम) कोई चेतन अथवा अचेतन भिन्न द्रव्य अर्थात्‌ चेतन से भिन्न 
अचेतन द्रव्य तथा अचेतन से भिन्‍न चेतन द्रव्य (एकब्रव्यगतम्‌-एकस्मिनूव्रग्ये चेतने चेतन अचेतन ले अचेतने 
वा चेतनमचेतनं थे गतं सम्प्राप्तम्‌) एक चेतन द्रव्य में चेतन अथवा अचेतन द्रव्य, तथा अचेतन में चेतन 
अथवा अचेतन द्रव्य प्रवेश को प्राप्त (न चकास्ति-न झछोतते) नहीं प्रतिभासित होता है (कस्य) किसके 
(तत्त्वं-बस्तुयाधात्म्यम्‌) वस्तु की यथार्थतारूप तत्त्व को (समुत्पश्यत:-अवलोकयतो मुने:) अवलोकन करने 
वाले साधु के (किम्भूतस्थ) कंसे मुनि के ? (शुद्धेत्थादि-शुद्ध व्रब्यं निरुपाधिस्वात्मावि व्रव्यं तस्य निरूपणे- 
प्रतिपादने-अपिता-आरोपिता मति:-बुद्धि: येन तस्य) परोपाधि रहित निज आत्मादि द्रव्य के प्रतिपादन में 
जिन्होंने अपनी निर्मल वस्तु स्वरूप परिचायक बुद्धि का उपयोग किया है ऐसे मुनि के (तु-पुनः) और 
(यत्‌-पस्माद्वेतो:) जिस कारण से अर्थात्‌ कारण कि - (ज्ञानम्‌) ज्ञान (शेयं-पदार्थम्‌) शेय-जानने योग्य- 


(२६९ ) 


पदार्थ को (अवैति-जानाति) जानता है (न तु शेयं स्वस्वरूपेण करोति नत्विदं तत्स्वरूपेण भवति किन्तु 
केबल परिच्छिनत्ति) किन्तु ज्ञेय-जानने योग्य पदार्थ को आत्मरूप नहीं करता है और न ज्ञेय पदार्थ ही 
शानरूप होता है मात्र ज्ञान उस पदार्थ को जानता ही है। (तत्‌-तस्मात्‌ कारणात्‌ृ)तिस कारण से अर्थात्‌ 
: इसलिए (अबं-लेयपरिण्छेवकत्वलक्षण:) जेय को जानना ही है लक्षण जिसका ऐसा यह (शुद्धस्वभावोदय:- 
शुद्ध:-कर्मोपाधितिरपेक्ष: स्वभावष:-स्वरूप तस्थ उदयः-प्राकट्यूम्‌) कर्मोपाधि शून्य स्वभाव का उत्कर्षात्मक 
अभ्युदय है (तत:) इसलिए (जना:-जिनागमानभिज्ञा:-लोकाः) जिनागम के असली स्वरूप से अपरिचित 
लोग (तत्त्यात्‌-बस्तुयाथात्म्यात्‌) वस्तु स्वरूप की वास्तविकता से (कि च्यवस्ते-कर्थ ललन्ति) क्‍यों विच- 
लित-चलायमान होते हैं (कोदक्षा: सन्‍्तः) कंसे होते हुए (व्रव्यमित्यादि:-द्रव्यातू-अव्यान्तरे-परद्रव्ये चुम्बनं- 
आश्लेषणम्‌-तेनाकुला: सेटिकया कर्य श्वेतत्वं कुड्यादे: शानेन कर्य शेयं शातमित्याविरुपाधी:-बुद्धि येषां ते 
तथोकक्‍ता: सन्‍्तः) एक द्रव्य का अपने से भिन्न द्रव्य में होने वाले सम्बन्ध विशेष से जिनकी बुद्धि व्याकुलित 
है अर्थात्‌ सेटिका-कलई से दीवाल में सफेदी कंसे हो गई। ज्ञान ने ज्ञेय को कंसे जाना इत्यादि रूप से 
जिनकी बुद्धि चञ्चलित-प्रपीड़ित है । 
भावायं--सभी पदार्थ अपने-अपने स्वरूप में ही केन्द्रित-सीमित हैं। किसी का किसी में प्रवेश नहीं 
है। चेतन का अचेतन में अथवा अवेतन का चेतन में प्रवेश होना कथमपि सम्भव नहीं है। रही संयोग 
सम्बन्ध की बात सो वह संयोग सम्बन्ध भी एक दूसरे के स्वभावरूप नहीं होता है किन्तु विभावरूप ही 
होता है। सो भी वस्तु की वस्तुता का उच्छेदक नहीं होता है किन्तु विकारात्मक ही होता है। रही ज्ञान 
और ज्ञेय की बात सो ज्ञान ज्ञेय को पृथक रह करके ही जानता है एक होकर नहीं । ज्ञान में ज्ञेय, शेयरूप 
से ही ज्ञात होता है ज्ञानरूप से नहीं। यदि ज्ञेय, ज्ञानरूप से ज्ञान में प्रतिभासित होने लगे तो ज्ञेय का 
उच्छेद होगा । ऐसी स्थिति में द्रव्य व्यवस्था ही छिन्नभिन्न-नष्ट भ्रष्ट हो आयगी । अतः ज्ञान ज्ञेय को सिर्फ 
जानता ही है प्रहण नहीं करता है। ज्ञान अपने में रहता है और ज्ञेय अपने में । दोनों एक दूसरे से मिलते 
जुलते नहीं हैं किन्तु सदा जुदे ही रहते हैं ऐसा निश्चय करना चाहिए। चेतना ज्ञायक स्वरूप है अन्य 
समस्त पदार्थ शैय है ऐसी वस्तु व्यवस्था होते हुए भी यह जीव शरोरादिक परपदार्थों में अपनापना मान 
कर क्यों व्याकुल हो रहा है यह आश्चये है । 
(अथ स्वभावस्वभाबिनोभेंद जकास्ति) अब स्वभाव और स्वभावी में भेद प्रदर्शित करते हैं-- 
शुद्धवरव्यस्वरसभवनात्‌ कि स्वमावस्थदोष- 
भन्यदृब॒ब्यं भवति यदि था तस्य कि स्थात्स्वभावः । 
ज्योत्स्नारूपं सस्‍्तपमति भुव॑ सेव तस्थास्तिभूसि:- 
शान शेयं कलयति सब! शेयमस्थास्ति तब ॥२३॥ 
अल्थया्--(शुद्ध द्रब्यस्वरसभवनात्‌) शुद्ध द्रव्यननिजरस-स्वभावरूप होता है अतएव (शेषम) 
बाकी के (अन्यवृद्नष्यम्‌) दूसरे द्रव्य (स्वभावस्य) उस स्वभाव के (किम) क्या (भ्रवति) हो सकते हैं 


(२७० ) 

अर्थात्‌ नहीं । (बा) अथवा (यदि) यदि (भवति) होते हैं (तहि) तो (किस्‌) क्या वे दूसरे द्रव्य (तस्य) 
उस भिन्न द्रव्य का (स्वभाव:) स्वभावरूप (स्थात) हो सकते हैं (कदालचिदपि) कभी भी नहीं 
(ज्योत्स्नारूपम्‌) चन्द्रमा की चाँदनी (भुगम्‌) भूमि को (स्तपयति) श्वेत करती है किन्तु (भूमिः) भूमि 
(तस्थ) ज्योस्नारूप-चन्द्र की चाँदनीरूप (एव) कदापि (न) नहीं (अस्ति) होती है। (शानम्‌) ज्ञान 
(सदा) हमेशा (ज्ेयम्‌) जेय-जानने योग्य पदार्थ को (कलयति) जानता है किन्तु (शेयम्‌) शेय-जानने योग्य 
पदार्थ (अस्थ) ज्ञान का (एव) कदापि (न) नहीं (अस्ति) होता है। 

सं० टीका -- (शद्धोत्यादि:-शुद्धवरव्यं-दर्शन ज्ञानचारित्रात्मकनिरषाधिजीवब्रब्यादि तस्यथ स्वरसः 
स्वभाव: तेन भवनात्‌) परोपाधिरहित दर्शन ज्ञान चारित्रस्वरूप जीव द्रव्य का स्वभाव स्वभावरूप होने से 
(स्वभावस्थ-चंतन्यादि लक्षणस्थ स्वरूपस्थ) चैतन्यादिरूप स्वभाव के (शेषं-द्रव्यात्परम्‌) विवक्षित द्रव्य से 
भिन्न (अस्यवृद्रव्यम्‌ू-चेतनं बा) दूसरा कोई द्रव्य अथवा चेतन द्रव्य (कि भवति) क्‍या होता है (अपितु 
परद्रव्यस्य स्वभाविनस्तदन्यव्रव्य स्वभाव: स्वरूप न भवति) किन्तु स्वभाववान परद्रव्यं का अन्य द्रव्य का 
स्वभाव स्वरूप नहीं होता है (परद्रव्यं-तस्य स्वभाति न भवतीति तात्पयम्‌) अर्थात्‌ विवक्षित द्रव्य का 
स्वभाव अविवक्षित अन्य द्रव्य नहीं होता है यह तात्पयर्थ है। (यदि बा-अथवा) अथवा (सःस्वभावः 
चेतनादि लक्षण:) वह चेतनादि स्वरूप-स्वभाव (तस्य-अचेतनाधन्यब्रव्यस्पस्वरूपं कि स्थात्‌) उस अचेत- 
नादिरूप अन्य द्रव्य का स्वभाव हो सकता है क्‍या ? (अपि तु न स्थादेव) किन्तु नहीं हो सकता है (अथ 
स्वरूपस्वरूपिणो: परस्वरूपस्वरूपिभ्यां संकरव्यतिकरादि दोबापत्ते: न किडिचच्वेतनमचेतनं वा स्यात्‌) 
स्वरूप और स्वरूपी का परस्वरूप एवं परस्वरूपी के साथ सम्बन्ध स्वीकार करने पर शंकर एवं 
व्यतिकर आदि अनेक दोष उपस्थित होते हैं अतः कोई भी चेतन, अचेतन नहीं हो सकता और न अचेतन 
चेतन हो सकता है। (इममेवार्थ दृष्टान्तयति) इसी अर्थ को दृष्टान्त से सिद्ध करते हैं (ज्योत्स्नारूप॑- 
सेटिकादिद्रव्यस्य श्बेतस्वरूपस्‌) ज्योत्स्नारूप अर्थात्‌ सेटिकादि द्रव्य का रवेतस्वरूप (भुवभ-भूतलम्‌) भूतल 
को (स्नपयति-धबलीकरोति) रवेत-धवल-सफेद करता है (एब-निश्चयेन) निश्चय से (तथापि) तथापि -- 
तो भी (भूमि:-बसुन्धरा-विश्वंभरा) विश्वम्भरा-भूमि- (तस्य-ज्योत्स्नारूपस्थ स्वभावों नास्ति तस्यस्वभा- 
बिनो ज्योत्स्नारूपं न, ज्योत्स्ताया: सेटिकास्वभावत्वात्‌) उस ज्योत्स्ता के स्वभावरूप नहीं होती है ओर 
उसके स्वभावी बिना वह ज्योत्स्नारूप नहीं है क्‍योंकि ज्योत्स्ना तो सेटिका के समान है (वृष्टान्तेन स्पष्ट 
वार्ष्टान्तं दर्शयति) दृष्टान्त से दार्ष्टान्त को स्पष्ट रूप से दिखाते हैं (शानं-स्वपरावभास:) स्व और पर को 
जानने वाला- ज्ञान (शेयं-कर्मतापन्‍्न परपदार्थम्‌) कर्मरूपता को प्राप्त होने वाले पर पदार्थ-ज्ेय को (कल- 
यतिपरिच्छिनत्ति-जानाति) जानता है (सवा-नित्यम) सदा-हमेशा (तथापि) तथापि--तो भी (अस्यथ- 
जझानस्य)इस ज्ञान का (शेयं-स्वरूपं नेबास्ति) ज्ञेय स्वरूप नहीं है (शेयस्य स्वरूपसस्‍्थ ज्ञान स्वरूपिनेजास्ति) 
शेय--स्वरूप का--ज्ञानस्वरूपोी नहीं ही है (तयो: परस्परमत्यन्तमेदात्‌) क्योंकि उन दोनों "ज्ञान और 
शेय का परस्पर-आपस में अतिशय-सवंथा भेद-फर्क है। 


(२७१ ) 
चायार्ण - जैसे भूतल को धवल करने वाली ज्योत्स्ना भूतल का स्वभाव नहीं है अतएव भूतल 
उसका स्वभावी भी नहीं है अर्थात्‌ ज्योत्स्नारूप नहीं है। वैसे ही ज्ञान शेय को जानता है परल्तु ज्ञेय ज्ञान 
का स्वभाव नहीं है अतएव ज्ञेय ज्ञान का स्वभावी भी नहों है अर्थात्‌ ज्ञानरूप भी नहीं है। तात्पयें यह है 
'कि जैसे ज्योत्स्ना और भूतल में ब्वेतक तथा दवेत्य सम्बन्ध है वेसे ही ज्ञान और ज्ञेय में भो ज्ञायक तथा 
ज्ेय सम्बन्ध है क्योंकि वे दोनों स्वभाव से ही जुदे-जुदे पदार्थ हैं एक दूसरे से कभी मिलते-जुलते नहीं हैं। 
(अथ शानस्वभावं वावच्यते) अब ज्ञान के स्वभाव का विवेचन करते हैं-- 


रागद्रेषदयमुदयते._ तावदेतस याव- 

ज्ञान ज्ञानं भवति न पुनर्वोष्यतां याति बोध्ये । 

शान ज्ञानं मवतु तदिदं न्‍्यवकृताज्ञानमार्व- 

भावाभावी मवति तिरयन्‌ येन पुरणंस्वभाव: ॥२४॥ 

अन्ययार्थ -- (याबत) जब तक (एतत्‌-) यह (शानम्‌) ज्ञान (ज्ञानम) ज्ञानरू्प (न) नहीं 
(भवति) होता है (पुनः) और (बोध्ये) बोध्य-जानने योग्य पदार्थ (बोध्यताम) बोध्यपने को अर्थात्‌ 
ज्ेयत्व को (न) नहीं (याति) प्राप्त होता है (ताबत) तब तक (रागह्वेषद्यम्‌) राग और द्वेष 
दोनों (उदयले) उदय को प्राप्त होते हैं। (तत्‌) इसलिए (न्यक्कृताशानभावम्‌) अज्ञान भाव को तिरस्कृत 
करने वाला (इृदस्‌) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञानम्‌) ज्ञान रूप (भवतु) हो (येन) जिससे अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप 
होने से (भावाभावो) भाव और अभाव 'राग-द्वेष' को (तिरयन्‌) दूर करता हुआ (पूर्णस्वभावः) परिपूर्ण 
स्वभाव (भवति) हो जाये । 
सं० टीका- (यावत्पर्यन्तम्‌) जब तक (ज्ञानं-बोध:) ज्ञान (श्ञानं-ज्ञायकं-स्वपरावभासकं-शुद्धम) 

स्व आत्मा तथा पर-अनात्मा को जानने वाला शुद्ध-विपरीतता रहित (न भवति-नजायते) नहीं हो जाता 
है (तावत्कालस्‌) तब तक (एतत्‌-नगत्यसिद्धम्‌) यह जगत्‌ प्रसिद्ध (रागद्वेबद्ययम्‌-रागद्वेषयोढंयं) राग 
और द्वेष का द्वय जोड़ा (उदयते-अनुभागरूपेणोवर्य धत्ते) अनुभाग रूप से फलदान के रूप में उदय 
को धारण करता है (उबिते ज्ञाने तस्योदयाभ्रावात्‌) किन्तु ज्ञान के उदित होने पर राग-ह्ेष का उदय नहीं 
होता है (पुनः) किन्तु (यावज्ज्ञानं-ज्ञानं-प्रकाट्यप्राप्त न) जब तक ज्ञान, ज्ञान नहीं होता है अर्थात्‌ शुद्ध 
ज्ञान प्रकट नहीं होता है यानी सम्पग्शञान नहीं बन जाता है (तावद्बोध्ये-लेये-बहिःपदार्थे) तब तक बोध्य- 
जानने योग्य वाह्य पदार्थ में (बोधताम्‌-ज्ञातृतां) बोधकता-शायकता को (न याति-न प्राप्नोति) नहीं प्राप्त 
करता है (शाते शाने स्वपर बोध्यप्रका शकत्वात्‌) क्योंकि ज्ञान में ज्ञात होने पर ही ज्ञान ज्ञेय जानने योग्य 
पदार्थ का प्रकाशक-शायक-जानने वाला होता है। (येन ज्ञानेन कृत्वा) जिस ज्ञान के द्वारा (आत्मा) आत्मा 
(पूर्णत्वभावः) परिपूर्ण स्वभाववान्‌ (भ्रवति-आयते) होता है (कोबक्ष: सन्‌) कैसा होता हुआ (तिश्यन- 
आश्छादयत्‌) आच्छादन करता हुआ (को) किनको -(सावाभावो-अस्तितास्तिस्वभावो-विश्ावपर्यायो- 


(६ २७२ ) 

उत्पादविनाशों बा) अस्ति तथा नास्ति रूप स्वभाव को अथवा विभाव पर्यायों को जो उत्पाद एवं विनाश 
रूप हैं (तत्‌) वह (इृदस्‌-प्रसिद्धमू) यह प्रसिद्ध (शानम्‌ संसाराबस्थासम्भवात्‌ रागह्रेघकल्मघोकृतं शाम 
श॒द्धं स्वभाववोधोभवतु-अस्तु) ज्ञान संसार अवस्था की उत्पत्ति के कारण राग-द्वेष रूप पैल से 
मलिनता को प्राप्त है निमंल-शुद्ध स्वभाव रूप हो। (कोद्क्षम) कंसा ज्ञान (स्यगित्यादिःम्यवक्तत:- 
तिरस्कृत:, अन्नानलक्षणो भाष:-स्वभाव: येनतत्‌) जिसने अज्ञान-बिपरीत ज्ञानरूप स्वभाव का तिरस्कार- 
परित्याग्र कर दिया है। 

भावार्थ - ज्ञान का स्वभाव, ज्ञानरूप से परिणत होना ही है। इसकी ज्ञानरूप परिणति में बाधक 
कारण राग-द्वेष का इन्द्र है। यह दन्द्र जब तक आत्मा से पृथक नहीं हो जाता है तब तक ज्ञान में स्वाभा- 
विकता की उपलब्धि असम्भव हो है। अतः सर्वप्रथम किसी भी मुमुक्षु को अज्ञानका विनाश करना चाहिए 
इसका विनाश किये जाने पर ही ज्ञान ज्ञानरूपता को प्राप्त कर आत्मा को परिपूर्ण ज्ञानी बनाने में 
सक्षम हो सकता है। अतएव ज्ञान की यह परिपूर्ण स्वाभाविकता हमें प्राप्त हो ऐसी पविन्नतर भावना 
ग्रन्थकार ने अभिव्यक्त की है। 

(अथसम्यग्वृष्टेस्तत्सयमाशं सति) अब सम्यर्दृष्टि के उक्त राग-द्वेष के क्षय-विनाश का कथन 
करने हैं-- 

रागहेबाविहू हि भवति श्ानमज्ञानभावात्‌ 


तो वस्तुत्वप्ररिहितह्ा हृश्यमानो न किड्चित्‌ । 
सम्यग्हष्टि: क्षयतु ततस्तत्वहृष्ठधा स्फुटं तौ- 
झानज्यो तिज्वंलति सहज येन पूर्णाचलाथिः ॥२४५॥ 


अन्ययार्थ - (इह) इस जगत में (हि) निश्चय से (ज्ञानम्‌) शान (अज्ञानभावत्‌) अज्ञान भाव से 
(रागढ्वंषो) राग-द्वेष रूप (भवति) परिणमित होता है (बस्तुत्वप्रणिहितदुशा) चेतन्यस्वरूप आत्द्रव्य की 
ओर संलग्न दृष्टि से (दृश्यमानों) देखे जाने पर (तो) वे राग-देष (किड्चित्‌) कोई वस्तुभूत (न) नहीं 
(स्तः) हैं (ततः) इसलिए (सम्यर्दृष्टि:) सम्यक्त्वी जीव (तस्वदुष्टय) तत्त्व दृष्टि से (तो) राग और 
देष को (स्फुटम्‌) स्फूट-स्पष्ट रूप से (क्षपयतु) विनष्ट कर देवे (येन) जिससे अर्थात्‌ राग-द्वेष के विनाश 
से (पूर्णाजलाधि:) परिपूर्ण निश्चल तेजस्वरूप (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानज्योति:) अनन्त ज्ञानमय 
प्रकाश (ज्वलति) ज्वल उठे अर्थात्‌ प्रकाशित होवे । 

सं० ठीका--(हि-स्फुटमू) निरचय से (ज्ानं-बोधः) ज्ञान (इह-जअगति) इस जगत में (राग- 
देषस्वभावो) राग-द्ेष स्वभाव वाला (भवति-जायते) हो जाता है (क्रुतः) कंसे (अजशानभावात- 
अजानसयस्वभावत्यात्‌) अज्ञान रूप स्वभाव से (ननु कथय ज्ञान रागद्ेथों भजति) यहां कोई पूछता 
है कि झ्ञान, राग-द्ेष रूप कैसे हो जाता है ? (शानस्थ-शासावरणकर्मण: क्योपशसात्‌) क्योंकि 


(२७१ ) ह 

ज्ञान तो शातावरण कर्म के क्षयोपशन होता है (तयोमोहनोयकर्मबियर्तत्वात) और वे राग तथा हेष 
दोनों मोहनीम कर्म के परिणमन या पर्याय हैं? (कर्य जाने रागड्रेथ सद्भावइतिचेत) अतः शान 
में राग-देष का अस्तित्व कैसे हो सकता है ओर ऐसा आपका कहना है (सहि) तो (सत्यम्‌) सत्य 
है-ठीक है (रागद्ेषयोर्भानकर्मणोश्वेतस्यजियतेत्वात्‌ शानस्वभावत्य तथाप्रे समर्थमिष्यणाणस्थात्‌) राग और 
द्वेष दोनों भावकरम्म हैं क्योंकि वे चेतस्यस्वरूप आत्मा के पर्याय विशेष हैं अंतए॒व अज्ञान के स्वभाव हैं ऐसा 
हो आगे समर्थन किमा जायगा। (ततबप्पस्यधायि भीसद्विद्ञानस्विसूरिणा) ऐसा ही भीमढ्िय्यानन्द सूरि ने 
कहा है-- 
भावकर्माणि चैतन्य विवर्तात्माति भास्तिनु: । 
क्रोधादीनि स्ववेध्ञानि कयडिचचण्चिदरशेदत: ॥ ११४ ॥ इति। 

अभ्ययार्थ -- (लेतस्थ विवर्तात्मानि) चेतस्यस्वरूप आत्मा के विकाश रूप अतएव (स्ववेशानि) 
आत्मा के द्वारा वेदने--जानने योग्य (कोधादीनि) क्रोध आदि (भावकर्माणि) भाव कर्म (मुः) आत्मा के 
(कथडि्चित्‌) विवक्षा के वश से (अभेवतः) अभेद रूप से-अभिन्न रूप से (भान्ति) प्रतोत होते हैं । 

(तौ-रागह्रेषो )वे राग और देष दोनो (वृश्यमानो-अन्तदृष्टयाबलोश्यमानों सन्‍तो) अन्तरज्भ दृष्टि से 
देखे जा रहे (न किड्चित्‌ न किसपि शञानिना दृश्येते) ज्ञानी के द्वारा कुछ भो नहीं देखे जाते हैं (कथा) किससे 
(वस्त्वित्यादि:-बस्तुत्वे चेतस्यलक्षणे-बस्तुस्वरूपे-प्रणिहितवृशा समारोपितवृष्टया) चेतस्यस्वरूप आत्म- 
द्रव्य में समारोपित-स्थापित दृष्टि से (ततः-अन्तर्वृष्टथा+दृश्यमानत्थात्‌) अस्तशज्ज दृष्टि से देखने पर राग- 
द्ेष दिखाई ही नहीं देते इसलिए (स्फुटं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (सम्यंग्वुष्टि-तस्वदर्शापुमान्‌) वस्तु 
वस्तुस्वरूप का द्रष्टा सम्यर्दृष्टि पुरुष (तौ-रागद्ेषो) उन राग और देष दोनों को (क्षययतु-निर्जरावि- 
भिनिराकरोतु) निर्जर आदि के द्वारा निरस्त विनष्ट कर दें। (तस्वदुष्टचावस्तुयाभार्ष्यदर्शनेन) तत्त्व 
दृष्टि से अर्थात्‌ वस्तु यथाथेता के दर्शन से (येब-रागद्वेषक्षयणेन) राग और देष के क्षय/विनाश से 
(सहजम्‌-स्वासाविकम्‌) स्वाभाविक-तैसगिक (ज्ञानज्योतिः-शानाविभागप्रतिष्छेवसम्‌ हम्‌-धाम) शान के 
अविभाग प्रतिच्छेदों का समूहरूप तेज (ज्वलति-प्रकाशते) प्रकाशित होता है (किस्मृतम्‌-सत्‌ ) वह ज्ञान 
का प्रकाश कैसा (पूर्णांचलाथि:-पूर्-मिरावरणत्वात्सम्पूर्णनु-अचलम्‌-अक्षोभ्यम्‌-प्रतिपक्कर्तासाबात्‌-अलि:- 
शामशक्ति:-यस्‍्य तत्‌) जिसकी ज्ञान शक्ति निवारण-आवरण शून्य होने से सम्पूर्ण है एवं विरोधी कमे का 
अभाव होने से क्षु्ध करने के योग्य न होने के कारण ही अचल अर्थात्‌ अक्षोभ्य है। 'त्रोनपुंसकयोरलिं:') 
अति शब्द स्त्री और नपुंसक लिज है (इति भ्टिः) ऐसा भट्टिमहाका व्य से प्रसिद्ध है । 

भावार्थ--राग और द्वेष आत्मा से पृथक अस्तित्व रखने वाले द्रव्य नहीं हैं किन्तु क्मंबद्ध अतएव 
अशुद्ध आत्मा ही के परिणाम विशेष हैं जो कर्म के दूर होते ही दूर हो जाते हैं। ज्ञानी-सम्यंग्यदृष्टि ही 
उक्त प्रकार के रहस्य का ज्ञाता-जानने वाला होता है अतएवं वही अन्तमुंखी दृष्टि से जब देखता है तव 
उसे थे राग-द्वेष आत्मा के मूल स्वभाव में दिखाई नहीं पड़ते अतएव वह उन्हें कर्मजनित औपाध्चिक भाव ही 


( २७४ ) 
मानता है इसलिए आचार्यश्री ने प्रेरणा करते हुए सम्यरदृष्टि से कहा है कि तुम सर्वप्रथम उन राग और 
' ढ्वेष दोनों का मूलोच्छेद करो जिससे तुम्हें परिपूर्ण एवं निश्चल अत्यन्त ज्ञान ज्योति की सम्प्राप्ति हो । 
(अभ रागहेषोत्पादकारणं सड्भच्छते) अब राग और द्वेष को उत्पन्त करने वाले कारण का निर्देश 
: करते हैं-- ह 
9० रागद्रवोत्पादक तस्व दुष्ट नास्यद्दण्यं बोदयते किल्चमापि । 
सबंद्रव्योत्पत्तिरस्शहलकार्ति व्यक्तात्यम्तं स्वस्वभावेन यस्मात्‌ ॥२६॥ 


अन्ययार्थ - (तत्त्वदृष्टया) यथार्थ दृष्टि से (रागड्रेषोत्पादकम्‌) राग और द्वेष को उत्पन्न करने 
वाला (किज्चन) कोई (अपि) भी (अन्यब्रव्यम्‌) दूसरा पदार्थ (न) नहीं 'बवीक्ष्यले) दिखाई देता है 
(यस्मात्‌) क्योंकि (सर्वद्र्योत्पसि:) सभी द्रव्यों की उत्पत्ति (स्वस्वभ्ावेन) अपने-अपने स्वभाव से होती 
हुई (अन्तः) अपते अतरंग में (अत्यन्तम्‌) अतिशय रूप से (व्यक्ता) स्पप्ट (चकास्ति) देदीप्यमान 
होती है । 
सं० टी०--( रागह्ेषोत्पादकम्‌-रागद्ेषयोरुत्पादकं-कारणम्‌) राग तथा द्वेष को उत्पन्न करते वाला 

कारण (अन्यद्रव्यम्‌ू-आत्मद्रव्यमू-बिहाय परव्रध्यमचेतनादि) आत्मद्रव्य को छोड़कर-पुदूगलादिरूप अचेतन 
परद्रव्य को (न वोक््यते-मावलोक्यले) नहीं देखते (कया) किससे (तस्वद्रष्ट्या-बस्तुयाथात्म्यदर्शनेत्) वस्तु 
की यथार्थता के दर्शन से (कुतः) कैसे (यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (सर्वेत्यादि:-सर्वेषां व्रव्याणां- 
चैतनावनाम्‌-उत्पत्ति:-उत्पादः) सभी चेतन द्रव्यों की उत्पत्ति (अन्तः-अभ्यन्तरे) अपने भीतर (स्वस्वभावेन- 
स्वस्वरुूपेण) अपने स्वभाव के अनुरूप (अत्यस्तमू-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (व्यक्ता-स्फुटा) स्पष्ट 
(चकास्ति-खोतते) प्रकाशमान है (ननु स्वंद्रयाणां नित्यत्वात्‌ू-कथमुत्पत्ति: अन्यथा सौगतमतस्यागतिः) 
शंकाकार कहता है कि जब सभी द्रव्य नित्य हैं तब उनकी उत्पत्ति केसी ? यदि नित्य होने पर भी उनकी 
उत्पत्ति मानोगे तो हठात्‌ सौगतमत की उपस्थिति होगी (इतिचेत न) यदि ऐसा तुम्हारा कहना हो 
तो वह ठीक नहीं है क्योंकि (स्वस्वभावेनेतिवयनात्‌) स्वस्वभावेन--अपने स्वभाव से ऐसा वचन. कहा 
गया है। (स्वपरिणामेन स्वपययिणेय्रोत्पत्तिनें तु द्रव्यरूपेण) अर्थात्‌ अपने परिणाम यानी अपनी 
पर्याय रूप से ही उत्पत्ति होती है किन्तु द्रव्यरूप से नहीं। (ययामृत्तिका कुम्भभावेनोत्प्लमाना कि- 
मृत्स्वकृपेण ?) जंसे कुम्भभाव-घड़ारूप से उत्पन्न होने वाली अर्थात्‌ घड़ारूप पर्याय को धारण 
करने वाली मृत्तिका-मिट्टी क्या कुम्भकार के स्वभाव से उत्पन्न होती है अथवा मृत्तिका के स्वश्नोव से ।. 
(यदिः प्रावतन: पक्ष) यदि पहला पक्ष माना जायेगा (तदाकुम्भकाराह.डूरनिर्भरपुदवाधिश्दिलेप्रसारित- 
करतच्छरो राकारः कुम्भ: स्थात्‌) तो कुम्भकार के अहद्भार से भरपूर-कुम्भकार रूप पुरुष से युक्त फैलाये 
हुए हांथों से उपलक्षित कुम्भकार के शरीर के आकार वाला घड़ा होगा (न ऋ्र तथा$स्ति) ओर घड़ा वैसा 
कुम्भकार के शरीर के आकार का नहीं है (अतएवं उत्तरः पक्ष: श्रेयान्‌) इसलिए आगे की दूसरा पक्ष ही 


। (२७४ ), 

श्रेष्ठ है(मुवेष कुम्भस्थोत्पादिका न तु कुम्मकार:)मृत्तिक। हो कम्भ घड़े को उत्पन्न करने वाली है क्म्भकारं 
नहीं । (तथा रागद्ेधोपुद्गलस्थतावेनामुत्पद्यमानों केंबलमात्मतः स्वभावों) वेसे ही पुदूगल के स्वभाव से 
नहीं उत्पन्न होते राग-द्ेष एकमात्र आत्मा के स्वभाव हैं (अन्योक्रपस्थोत्पादकत्बे तस्वव्यवस्थानाभावात्‌ 
सर्वोच्छेदः स्थात्‌) क्योंकि अन्य को अन्य का उत्पादक मानने पर तस्वव्यवस्था का अभाव होगा और तत्त्व. 
व्यवस्था का अभाव होने से सभी द्रव्यों के विनाश का प्रसज़ उपस्थित होगा । 

भावायें--परमार्थ-निश्चय दृष्टि से जब किसी वस्तु का विचार-विभशे किया जाता है तब उसका 
आधार केन्द्र तरह वस्तु ही होती है अन्य कोई दूसरी वस्तु नहीं । प्रकृत में राग-दंघादि के उत्परादंक का रण- 
कलाप पर चिन्तन प्रस्तुत किया जा रहा है। इस चिन्तन में वस्तुगत कार्य कारणता को ही प्रमुखता प्राप्त 
है अतएवं जब कभी आत्मा में राग-द्ेषादि भावों का प्रादुर्भाव होता है तब वह आत्मा स्वयं ही उसका 
उपादान कारण बनता है। आत्मा से भिन्न कोई भी द्रव्य उसका कारण नहीं होता है। यह पर्याय दृष्टि 
का कथन है सभी द्रव्यें अपने-अपने में ही परिणमन को प्राप्त होती हैं--अन्य में नहीं । 

(अथ तद्ेतुत्वसात्मनः सद्भिरते) अब राग-द्वेषादि का कारण आत्मा है यह प्रतिज्ञारूप में स्वीकार 


करते हैं-- 

यविह भवति रागह्रेधबोषप्रसृतिः 

कतरवपषि परेषां वदृषरां नास्ति तजन्र। 

स्वयमयमपराधी तश्न॒ सर्पत्यंबोधों- 

भवतु विवितमस्त यात्ववोधो5$स्मि बोध: ॥२७॥ 

अन्ययाथे - (यत्‌) जो-जिस कारण से (इह) इस आत्मा में (रागह्ेषदोषप्रसुतिः) राग-द्वेष आदि 

रूप दोषों की उत्पत्ति (भवरत्ति) होती है (तत्र) उसमें (परेषाभ) आत्मा से भिन्न किसी भी द्रव्य का 
(कतरदपि) कोई भी (वृषणम्‌) दृषण-अपराध (म) नहीं (अस्ति) है किन्तु (तत्न) उस रागादि के (सपंति) 
फैलने में (अयम) यह (अबोधः) अज्ञानी जीव (स्थयम्‌) स्वतः (अपराधी) दोषी (भवतु) होता है 
(इति भया दिदितम्‌) ऐसा मैंने जाना (अतः) इसलिएं (अबोधः) अज्ञान (अस्तम्‌) विनाश को (यातु) 
प्राप्त हो (ज) और (अहम) मैं तो (बोधः) बोधरूप (अस्मि) हूँ । 
'... सं० दीका- (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (इह-आत्मनि) इस आत्मा में (राम्रेत्थाबि:- 
शगश्च देषश्थ रागद्ेेषों ताबेब दोषों स्वस्वरूपाण्छावकत्बात्‌ तयो: प्रसृतिः उत्पसि:) आत्मा के असली 
स्वभाव के घात के होने से राग-द्वेष दोनों महान दोष हैं उनकी उत्पत्ति (स्थात्‌) होतो है (तलत्न-तथा सति) 
उन रागादि दोषों की उत्पत्ति में (परेवाम्‌-अवेसनह्रब्याणाम्‌) परपुद्गलादि अचेतन द्रत्यों का (कतरदपि- 
किमपि) कोई भी (दृषणं-दोचः) दोष (सास्ति) नहीं है (अचेतनत्र्यस्थ तदुत्पावकत्वाभावात्‌, न तस्म दूध- 
जम्‌) क्योंकि अचेतन द्रव्य उन राग-देषरूप चेतन्य भावों का उत्पन्न करने वाला नहीं है अतएवं अचेतल 
द्रब्य का उसमें कोई दोष नहीं है. (केबलमास्मनों वृषणभ्‌) सिर्फ-एकमात्र आत्मा का ही दोष है (तल-राग- 


( २७६ ) 
हेषे) उन राग और द्वेष के (आत्मलि) आत्मा में (सर्पति-व्याप्तृवति सति) व्याप्त होने पर (आत्मा-स्वैय्म- 
स्वरूपेण) आत्मा स्वयं ही स्वरूप से (अपराधो-दोषबान्‌) अपराधी-दोषी (भ्रवतु-अस्‍्तु) होता है (किम्भूतः- 
सः) वह आत्मा कैसा (अबोधः-बोधरहितः सन्‌) बोध रहित होता हुआ (बिवितस्‌-मया-ल्ातं) मैंने ऐसा 
' जाना है (अयम्‌-अबोध: अज्ञानम्‌) यह अबोध-अज्ञान (अस्तं-विनाशस्‌) विनाश को (यातु-प्राप्नोतु) प्राप्त 
हो (पुनः) परचात्‌ू-और (बोधः-अहूं शानम्‌) मैं ज्ञान (अस्मि-भवासि) स्वरूप रहूँ। 
भावार्थ--निमित्त-उपादान का विषय जैन शास्त्रों में विशेषरूप से वर्णन है, जैन शास्त्रकारों ने 
हरेक द्रव्य में अपनी-अपनी परिणमन करने की शक्ति मंजर करी है। उपादान भी एक द्रव्य है और 
निमित्त भी एक द्रव्य है, हरेक द्रव्य में अपनी-अपनी योग्यता है । जो योग्यता जिस रूप में नहीं होती वह 
कोई दूसरा पैदा कर दे ऐसा नहीं हो सकता । एक बाहरी दृष्टि से देखना होता है एक अभ्तरदृष्टि से । 
बाहरी दृष्टि से देखते हैं तव मालूम होता है कि पुराना पत्ता टूटने से नया पत्ता आया परन्तु अन्तरदृष्टि 
से देखें तो नया पत्ता निकलने के सम्मुख हुआ तो पुराना पत्ता गिर गया। इसी भ्रकार जमीन में बीज 
बोया ओर बाहर से देखने वाला कहता है कि जमीन फटने से पौधा उगा परन्तु अन्तरदृष्टि वाला देखता 
है कि पौधा उगने के लिए तैयार हुआ तो जमीन फट गयी । बाहर से देखने वाला जो उसे दिखाई दे रहा 
है वही कह रहा है परन्तु उसका यह कहना सही- नहीं है अगर वह पेड़ के सब पत्ते तोड़ डाले तो नया 
नहीं आयेगा परन्तु बाहरी दृष्टि से देखने वाला यहो मान लेता है कि मेरे को ऐसा दिखाई दिया है। 
अतः वह समझता है कि गाली निकालने वाले ने क्रोध करा दिया। स्त्री ने राग करा दिया--खोमचे वाले 
ने मन चला दिया । इस प्रकार परवस्तु का दोष तो देखता है अपने दोष को नहीं देखता कि मैंने क्रोध 
कर लिया, मैंने राग कर लिया, मैंने मत चलाया है। पर का दोष माने तो पर को ठीक करने की चेष्टा 
करे वह हमारे आधीन नहीं है अपना दोष जाने तो अपने को ठीक करने का उपाय करे जो हमारे आधीन 
है । लौकिक में भी कहा जाता है कि चिढ़ाने वाले अगर चिढ़ाना नहीं बन्द करते हैं तो चिढ़ने वाले को 
कहते हैं कि तू ही चिढ़ना बन्द कर दे तो चिढ़ाने वाले अपने आप चले जायेंगे। यह तभी सम्भव है जब 
हम अपनी गलती मानें । जब हम क्रोध करने के ग्रम्मुख होते हैं तब बाहर में पर का अवलम्बन हम लेते 
हैं और क्रोध करने के लिए लेते हैं ओर हमही क्रोधरूप परिणमन करते हैं तब उपचार से जिसका अवब- 
लम्बन. लिया उसने क्रोध करा दिया यह कहा जाता है जो मात्र उपचार है कहने मात्र है। उसने गाली दी 
यह उसका परिणमन हुआ । उस गाली का हमने अवलम्बन लिया और जिस दृष्टिकोण से देखा वैसा ही 
हमारा परिणमन हुआ । अत: अवलम्बन हमने लिया दृष्टिकोण देखने का हमारा अतः ग्राली ने क्‍या 
किया जो कुछ किया वह हमने किया। पर ने तो हमारे साथ जबरदस्ती करी नहीं। गाली ने यह नहीं कहा 
कि तू मेरे को: सुन॒ हम ही अपने स्वभाव से हटकर उसको सुनने को गये--उसको अनिष्ट माना है - 
इसलिए जिम्मेवारी हमारी है। हम उसका अवलम्बन न लें अथवा दृष्टिकोण अनिष्टपने का न बनावे 
उसके साथ हम अपना सम्बन्ध न जोड़ें यह सब हमारे पर ही निर्भर करता है। निमित्त सहायता नहीं 
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करेसता- निमित्त के सहयोग से कार्य नहीं होता परन्तु निभित्त का अवलम्बन लेकर हम कार्य करते हैं। 
जिसका अवलम्बन लेते हैं वह निमिस कहलाता है और जिस कार्य के लिए अवलम्बन लेते हैं उस कार्य 
का निभित्त कहलाता है। एक लकड़ी में कई प्रकार की उसकी निमित्तपने की शक्ति है वह हमेशा है जैसे 
' जलने की, मारने में निमित्तपने की, चलने में सहारा बनने की । अब हम कौन-सा कार्य करना याहते हैं 
उसी अभिप्राय से हम उसका अवलम्बन लेते हैं और वह उसका निमित्त कहलाती है। हमारा कार्य होने 
पर ही वह हमारे लिए निभित्त कहलावेगी परन्तु उस कार्य के निमित्तपने की शक्ति उसमें हस्ेशा से है 
इसलिए राग के मिमित्त से, क्रोधादि के निमित्त से, मिथ्यात्व के निमित्त से बचने का उपदेश दिया और 
बीतरागता के निमित्त के सहयोग का उपदेश दिया। एक सामान्य कथन है कि इस वस्तु की पर्याय में 
इस इसपने के निमित्त होने की शक्ति है और एक विशेष कथन है कि हमारे लिए निमित्त हमारा कार्य 
होने पर ही कहलावेगा । हमें दोनों कथन को मानना जरूरो है। सामास्य कथन को नहीं मानेंगे तो उन- 
उन निमित्तों से बचने का उपाय नहीं करेंगे। क्योंकि हमारे लिए तो अभी निमित्त हुआ ही नहीं तब 
निमित्त कैसे कहें । कोई यह कहे कि जब निमित्त कुछ करता ही नहीं फिर उससे किस लिए बचना चाहिए 
उसका उत्तर है कि यह सहो है वह कुछ नहीं करता परन्तु उसका अवलम्बन लेकर अथवा उसके सदभाव 
में हम आत्मबल की कमी की वजह से अश्यथा परिणमन कर जाते हैं। अत: गलती हमारी है निमित्त की 
नहीं । परन्तु आत्मबल की जब तक कमी है तब तक बचना जरूरी है। 

जितने उदाहरण दिये गये हैं वह पुदूगल के दिये गये हैं, पुदूगल में ऐसी शक्ति नहीं है कि वह 
निमित्त को निमित्त न बनावे वहां तो जैसा निमित्त मिलता है वैस्रा ही नैभेत्तिक काये हो जाता है परन्तु 
चैतन्य में तो निज पुरुषार्थ है वह चाहे तो निमित्त बनावे (उसका अवलम्बन ले) अथवा न बनावे ओर 
अपने दृष्टिकोण को भी उसके प्रति बदल ले। इसलिए पुद्गल के उदाहरण चेतन में नहीं लग सकते | 
निमिक्तादि को समझने में यह हमारी सबसे बड़ी मलती है । 

अज्ञानी ऐसा मानता है कि दूसरे ने राग करा दिया अथवा दूसरे ने भला-बुरा कर दिया इसलिए 
उसके अधभिप्राय में पर पदार्थों के प्रति शाग-देष कभी नहीं मिद सकता। जो राग्रादिक होने में पर को 
कारण मानता है अथवा पर की वजह मानता है वह वहिरात्मा है यही बहिरात्मा का असली लक्षण है। 
ज्ञानी रागादि होने में अपनी गलती मानता है अपने आत्मबल की कमी को कारण मानता है। अतः अपने 
आत्मबल की कमी को आत्म अनुभव के द्वारा दूर करके पर को निमित्त नहीं बनाता अथवा पर का अब- 
लम्बन नहीं लेता अत: नैमेत्तिक कार्य नहीं होता । 

..._ कोई कहे कि मोह कम के उदय को तो निमित्त माने कि उसने राग करा दिया। यह भी सही नहीं 
है। मोह के उदय में जीव रायादिरूप निज में परिणमन करता है तब उपचार से कहते हैं कि मोह के उदय 
ने राग करा दिया । अश्ञाती ऐसा मान कर पुरुषार्थ से वंचित रहता है। परन्तु ज्ञानी स्वभाव का अब- 
लम्बन लेता है जितना आत्मबल लगाता है उतना कर्मका उदयाभावी क्षय हो जाता है, जितना आत्मबल की 
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कमी रहती है उतना रागादि होते हैं जो मोह का उदब कहलाता है। क्‍योंकि ज्ञानी के रुचि नहीं है 
आत्मबल की कमी के कारण बरजोरी से होते हैं अत: उसको कर्ता नहीं कहा, कम का कार्य कहा । परन्तु 
ज्ञानी उसको कर्म का दोष नहीं मानता अपने स्वरूप में नहीं ठ5हर सकने के कारण हुए हैं अतः स्वरूप में 
नहीं ठहरने को अपनी कमी समझता है जिसको दूर करने का निरन्तर पुरुषार्थ करता है। अतः रामादि 
होने में पर का दोष देखता है वह भोह नदी से पार नहीं हो सकता यह सब पर्यायदृष्टि का विषय है-- 
द्रव्यदृष्टि में तो रागादि है ही नहीं। अगर रागादि पर के कारण से हुए हैं तो परके मेटने से ही मिटेंगे। 

(अथास्य निमिसत्व॑ तयोस्तोयंले) अब रागादि की उत्पत्ति में अन्य द्रव्य की निमित्तता का निषेध 


करते हैं-- 
राग जन्मनि निमित्ततां परव्रध्यमेबकलयन्ति ये तु ते । 
उचसतरम्ति न हि मोहवाहिनों शुद्धबोषविधुराग्धबुद्धयः ॥२७॥। 

अन्ययार्थ- (तु) किन्तु (ये) जो पुरुष (रागजम्भनि) राग की उत्पत्ति में (परव्रब्यस) परद्रव्य को 
(एव) ही (निमित्तताम) निम्मित्त-कारणरूप से (कलयन्ति) स्वीकार करते हैं (ले) वे पुरुष (शुद्धबोध- 
विधुरान्धबुद्धयः) वस्तुस्वरूप के ज्ञान से शून्य अतएव अन्धबुद्धि वाले (हि) निदुचय से (मोहबाहिनोम ) 
मोहरूपी नदी को (न) नहीं (उस्तरम्ति) पार कर सकते हैं । | 

सं० टोका--(ये-बस्तुस्वकूपानभिशपक्षा:-सांख्या:) वस्तु के असली स्वरूप से अपरिचित जो सांख्य- 
'मतानुयायी लोग (रागजस्मनि-रागद्वेधोत्पत्तो) राग और द्वेष की उत्पत्ति में (परह्रब्यमेब-आस्मान्यव्रव्यम- 
रांगोत्पतो सणि कनक कामिनी प्रमुखम्‌, ठेषोत्पत्तो-विष विपक कर्कंश कण्टकाविश्रव्यमू, एय-निश्चयेन) 
आत्मा से भिन्न द्रव्य को अर्थात्‌ राग की उत्पत्ति में मणि, स्वर्ण, स्त्री आदि प्रधान पदार्थों को तथा द्वंष 
की उत्पत्ति में--विष, शत्रु, कठोर, कण्टक आवि द्रव्य को ही निदिचत रूप से (मिमिसताम-हेतुताम) 
निमित्तता-हेतुता-कारणता को (कलयन्ति-प्रतिषादबन्ति) प्रतिपादन करते हैं (कलि बलि कामधेनुः इति 
कामधघेनावुक्‍्तत्वात्‌ कले: प्रतिपादनार्थ:) यहां कलिघातु का अर्थ - प्रतिपादन है क्योंकि कलि और वलि 
यह दोनों धातुएं कामधेनु अर्थ में कहो गई हैं (तु-पुनः) ओर (ते-जड़धियः) वे जड़वुद्धि-पदार्थ शान से रहित 
पुरुष (हि-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (मोह बाहिनोमू-महामोहनिम्नगास्‌)महा मोहरूप नदी को [सोत्तर- 
न्ति-उत्ततुं न शक्नुबन्ति स्वरूपानभिशत्वात्‌) आत्मा के स्वरूप से अपरिचित होने के कारण उतरने 
पार करने में नहीं समर्थ हो सकते (कीदक्षा:-सन्‍्तः) कंसे होते हुए (शुद्धेत्थादि:-शुद्धबोधेम-कर्मसलेकलखू- 
रहितेन ज्ञानेनविधुरा रहिता अन्धा:-स्वरूपदर्शनाभावात्‌-बुद्धिमेतियेधां ते) कमंमलरूपकलसू से शहित ज्ञान 
से शून्य होने के कारण, आत्मस्वरूप का दर्शन न होने से जिनकी बृद्धि अन्ध है (तत्कर्थ न कांरणम) वह 
बाह्मद्रव्य कारण क्यों नहीं है ? (तथाहि-) जैसा कि (यढ़ि यत्र भवति तद्धातेन तद्धस्थतें एव) यह 
निश्चित है कि जो जहां होता है उसके घात-विनाश से उसका विनाश हो ही जाता है (यथा भ्रदोष धाते 
प्रकाशो हम्पते) जैसे प्रदीप के विनाश होने पर प्रकाश् का विनाश होता है (न हस्वते लरस्‍्कृंपादीनां जिगाशे 
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राषाविः तत्मासथा न) स्त्री आदि के विनाश होने पर भी राग।दि का विनाश नहीं होता है इसलिए वैसा 
नहीं है (तथा चर यत्रहि यद्भूजति तत्तद्धाते हस्वल एथ) जैसे कि निएचय से जहां जो होता है उसके नाश 
होने पर उसका भी नाश होता ही है (यथा प्रकाशधाते प्रबोषोहस्यते एव) जैसे प्रकाश का विघात होने 
पर प्रदोप का विधात होत। ही है (न हस्वते जे रावादोनां बिनाशे कमनोय-कासिन्यादि:) राग आदि के 
विनाश होने पर भी कमनीय-सुन्दर-कामिनी स्त्री आदि का विनाश नहीं होता है (तस्मान्त तत्तथा) इस- 
लिए वह वैसा नहीं है (अशु न यज्ञ भवति) और जो जहां नहीं होता (तसबधाते न ह॒न्यते) वहू उसके 
घात होने पर भी नाश को प्राप्त नहीं होता (यथा घटपाते घट प्रदोपो न हन्पते) जैसे घट का विनाश 
होने पर भी घट प्रकाशक प्रदीप का नाश नहीं होता है (न हस्वते स्त्रोधाते शायादिः) स्त्री का घात होने 
पर भी स्त्री सम्बन्धी रागदि का विनाश नहीं होता है। (यत्र हि पम्मभ्रति) जो जहां नहीं होता है 
(तत्तदधाते न हन्यते) वह उसके घात होने पर भी नाश को प्राप्त नहीं होता है (यथा घट प्रदोषधाते घटो 
न हन्यते) जैसे घट के प्रकाशक प्रदीप के नाश होने पर भी घट का नाश नहीं होता है। (न रागाविधतते 
से स्त्पादिहैन्यते) राग आदि का घात होने पर भी स्त्री आदि का विनाश नहीं होता है (तस्मान्न तत्त- 
थेति) इसलिए वह वैसा नहीं है । 

भावार्थ --व्यवहार नय की दृष्टि में एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ निर्ित्त-नैमित्तिक भाव हैं 
निशचचयनय की दृष्टि से नहीं। निश्चय नय की दृष्टि से तो प्रत्येक द्रव्य का अपना स्वतन्त्र कार्ये कारण 
भाव है उसमें परद्रव्य की जरा-सी भी अपेक्षा नहीं है। टीकाकार ने भी उक्त भाव को ही समर्थन दिया 
है उन्होंने अनेक उदाहरणों द्वारा यही बात स्पष्ट की है कि अन्तरज्रू कारण के रहते हुए ही बाह्य कारण 
कार्य को उत्पत्ति में मात्र निमित्त होता है उत्पादक नहीं । उत्पादक तोएकमात्र अन्तरज्भ कारण ही होता 
है। अन्तरज्भ कारण के नाश होने पर बाह्य कारण के रहते हुए भी कार्योत्पत्ति नहीं होती है। बाह्य 
कारण के नाश होने पर भी अन्तरज्जु कारण से कार्य की उत्पत्ति होती है अत: बाह्य कारण को ही कार्यो- 
त्पत्ति में प्रमुखता प्रदान करना अज्ञानता सूचक ही नहीं है प्रत्युत्‌ न्‍्यायनीति के सर्वथा विरुद्ध भी है। अतः 
जो मुमुक्षु हैं मोहरूपी महानदी को तैरना चाहते हैं-- उससे पार होना चाहते हैं उनका कतेथ्य है कि वे 
सर्वप्रथम कार्यकारण भाव को सम्यस्शान के द्वारा सुदृढ़ता के साथ निद्िचत करें। रामादि की उत्पत्ति में 
परद्रव्य को ही कारणता है ऐसा कहने वाले सांक्ष्यों के सिद्धान्त का खण्डस करने के हेतु टीकाकार ने 
ऐसी अनेक व्याप्तियाँ प्रस्तुत क्रो हैं जिनसे उक्त सिद्धान्त का खण्डन संहज ही हो जाता है वे व्याप्तियाँ 
निम्न प्रकार हैं-- 

(१) जो जिस आधार में रहता है वह उस आधार के नष्ट होने पर नष्ट हो .जाता है। जैसे - 
दीपकरूय आधार के नाश होने पर प्रकाशरूप अआध्ेय का भी नाश हो जाता है। लेकिन स्त्री आदि के , 
नाश होने पर भी राग्रादि का नाश वहीं होता है । 

(२) जहाँ जो होता है बह उसके नाश होने फर नाथ को प्राप्त करता है। जैसे--प्रकाश के नाश 


( श्द० ) 
होने पर प्रदीप का नाश हो जाता है। लेकिन रागादि के नाश होने पर भी स्त्री आदि का नाश नहीं होता 
है अतएव स्त्री आदि को रागादि की उत्पत्ति में कारणता नहीं है । 

(३) जो जहाँ नहीं होता है वह उसके नाश होने पर नाश को प्राप्त नहीं होता है । जैसे--घट के 
नाश होने पर भी उसके भीतर रखे हुए दीपक का नाश नहीं होता है, वैसे ही स्त्री के नाश होने पर भी 
रागादि का नाश नहीं होता है । 

(४) जहाँ जो नहीं होता है उसके नाश होने पर भी उसका नाश नहीं होता है। जैसे -दीपक के 
नाश हो जाने पर भी घट का नाश नहीं होता है। वेसे झे राग आदि का नाश होने पर भी स्त्री आदि 
का नाश नहीं होता है। इस प्रकार से रागादि की उत्पत्ति में आत्मा से भिन्न किसी अन्य द्रब्य को 
कारण मानने वाले सांख्यों के सिद्धान्त का निरसन-खण्डन हुजा । 

' (अथ बोधाबोधयोरन्यत्वन्मुनोयते) अब बोघ-शञान तथा अबोध-अज्ञान इन दोनों में जुदाई को 
दिखाते हैं-- 
' पूररोकाच्युत शुदधदोषमहिमा बोधों ग बोष्यादय 
यायात्कामपि विक्रियां तत इतो दीपः प्रकाश्यादिव । 
तदस्तुस्थितियोधवन्ध्यधिषणा एते किमजझानिनों 
रागह्रेवमयी भवस्ति सह्जा भुरुचन्त्युदासोनताम ॥॥३९॥ 
अभ्ययार्थ--(पूर्णेकाध्युतशुद्धधोधमहिमा) परिपूर्ण अद्वितीय-अविनाशी कर्ममल से रहित अतएव 
शुद्ध ज्ञान की महिमा वाला (अयम्‌) यह (बोधा) ज्ञान (बोध्यात्‌) बोध्य जानने योग्य-शेय पदार्थ से 
किचित मात्र (विक्रियामू) विकार को (ग) नहों (यायात्‌) प्राप्त होता है (इब) जैसे (हतः) इस 
(प्रकाश्यात्‌) प्रकाशने योग्य-घटपदादि पदार्थ से (दीप:) दीपक (विक्रियाम) विकार को (न) नहों 
(यायात्‌) प्राप्त होता है। (तद) इसलिए (वस्तुस्थितिबोधबन्ध्यधियणा:) वस्तु की स्वभाव रूप मर्यादा 
के ज्ञान से शून्य बुद्धि वाले (एते) भे (अज्ञानिय:) अज्ञानी-वस्तु स्वरूप से अपरिचित-अनभिज्ञ पुरुष 
(किम्‌) क्‍यों (रागद्रेषलयी) राग-देषरूप (भरबन्ति) हो रहे हैं (ज) और (सहजाम्‌) स्वाभाविक (उदा- 
सोनताम्‌) उदासीनता-मध्यस्थ बृत्ति को (किम्‌) क्‍यों (मुज्चंति) छोड़ रहे हैं । 

सं० टोका--(इध-यथा) जेसे (इतः:-अस्मात्‌) इस (प्रेकाश्यात्‌-प्रकाशबितुं योग्यात्‌ घटपटावे:) 
प्रकाशने योग्य घट पट आदि पदार्थों से (बोप:--कज्जलध्यजः) काललल ध्वजा वाला-दीपक (कामपि-) 
किसी भी (विक्रियाम) विक्रिया-विकार को (ग) नहीं (याति) प्राप्त होता है (बेबदसों हि यश्दसमिव 
हस्ते गृहीत्या भां प्रकाशवेति घट पटादिः स्थप्रकाशने वशेन्धर्न न प्रयोजयति) जैसे देवदत्त गशदत्त का 
हाथ पकड़ कर कहता है कि तुम मुझे प्रकाशित करो वैसे ही घट पट आदि पदार्थ अपने को प्रकाशित 
करने के लिए दीपक से प्रेरणा नहीं करते हैं (प्रदोपोषपि नलायः कान्तोपलाकृष्डायः सुचीबत्‌ स्वस्थानोत्ा- 


(२६१ ). ह 

इयुत्य त॑ प्रकाशयितुमायाति) दीपक भी अयःकान्‍्तोपलाकृष्ट-चुम्बक पाथाण से आक्ृष्ट-खींची हुई अयः 
सूचीवत्‌-लोहे की सुई के समान-अपने स्थान से खिचकर-हटकर उस प्रकाशनीय पदार्थ को प्रकाशित 
करने के लिए नहीं जाता है। (वस्तुस्व॒भावस्यथ परेणोत्पादयितुमशक्यत्वात्‌-परमुत्यादयितुमशक्यत्वाच्च ) 
क्योंकि किसी वस्तु का स्वभाव किसी अन्य वस्तु के द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता है इतना ही नहीं 
प्रत्युत्‌ कोई वस्तु अपने से भिन्न किसी वस्तु को उत्पन्न करने में समर्थ नहीं हो सकती है। (तदसन्निधाने 
तत्सन्निधाने जे स्वरूपेणेज स प्रकाशते) किन्तु प्रकाशनीय पदार्थ के समीप में नहीं रहने पर तथा रहने 
पर भी वह दीपक स्वभाव से हो प्रकाशमान रहता है (तथा अय॑ बोध:-शानम्‌) वेसे ही यह ज्ञान भी 
प्रकाशमान रहता है स्वभाव से । प्रकाशनीय पदार्थ हो और न भी हो। (ततः-तस्मात्‌ बहिरर्थात्‌-शब्दरूप- 
गर्धरसस्पशंगुणव्रव्यादे:) शब्दरूप गन्ध रस और स्पर्श गुणवान द्रव्यरूप बाह्य पदार्थ से (बोध्यात्‌-बो् शातुं 
योग्यात) बोध-जानने योग्य वस्तु से (काम्मपि विक्रियां) किसी विक्रिया को नहीं प्राप्त होते (देवदत्तो 
यज्दत्तमिव करे गहोत्वा मां श्ृृण मां पश्येत्यादिनि स्वज्ञाने नात्मानं प्रेरयति न चात्माप्यय: सूंचोवत्‌ स्वस्था- 
मात्‌ तान्‌ शातुमायाति कि तु स्वभावत एवं जानाति+ति विक्रियां न यायात्‌ न गच्छेत्‌) जैसे देवदत्त यज्ञ- 
दत्त को हाथ पकड़ कर कहता है कि तुम मुझे सुनो, मुझे देखो इत्यादि रूप अपने ज्ञान में अपने को प्रेरित 
नहीं करता है वेसे ही यह आत्मा भी लोहे की सुई के समान अपने स्थान से हटकर उन ज्ञातब्य पदार्थों 
को जानने के लिए उनके समीप में भी नहीं जाता है किन्तु अपने ज्ञायक स्वभाव से ही उनको जानता है 
इसलिए किसी भी प्रकार के विकार को प्राप्त नहीं करता है (कोद्क्षोबोध:) कैसा बोध (पूर्णेकेत्यादि:- 
पूर्ण:-स्वगुणपर्याये: सम्पूर्ण: एक: अच्युतः-अक्षोभ्य: शुद्ध:--कमंमलरहितः स चासो बोधश्च तस्य तेन वा 
महिमा-माहात्म्यं यस्य सः) अपने गुण पर्यायों से परिपूर्ण, अद्वितीय, क्षोभरहित कमेंमल कलझ्ू से रहित 
अतएव शुद्धज्ञान की महिमा से युक्त (ततः-तस्मात्‌) इसलिए (एवे-असिद्धा:-बौद्धाः) ये प्रसिद्ध बौद्ध 
(जानेन तदाकार तदुत्पत्ति तवध्यवसाय वबादिनः) ज्ञान से परार्थाकार, पदार्थ से उत्पन्न होने वाले तथा 
पदार्थ का अध्यवसाय-निईचय करने वाले ज्ञान को स्वीकार करने वाले (अज्ञानिनः) अज्ञानी --ज्ञान के 
स्वरूप को नहीं जानने वाले अतएव अज्ञानो (किम्‌किसु) क्‍यों (रागह्ेषमया) राग-द्वेष से युक्त अर्थात्‌ -- 
रागी-द्वेषी (भवन्ति) हो रहे हैं (कोदृक्षा: ?) कंस (वस्त्वित्यादि:-बस्तुनः स्यिति:-तयोपनयैकान्त समुच्चय- 
रूपातस्थाबोधेन बन्ध्या-रहिता घिषणा भतियेंषां ते) तयेकान्तों तथा उपनयैकास्तों का समुदाय रूप वस्तु को 
स्वभावभूत स्थिति से शून्य बृद्धि वाले (पुन: सहजां-स्वभावजाम्‌) स्वभाव से उत्पन्न होने वाली (उदासीन- 
तामू-रागद्रेवाभावलक्षणाम्‌) राग-द्वेष से शून्य रूप--उदासीनता को अर्थात्‌ (माध्यस्थम्‌) मध्यस्थता को 
(कभम्‌) क्यों (मुड््चन्ति) त्यागते हैं । 

भावार्थ--जैसे घट पट आदि प्रकाशनीय पदार्थों से प्रकाशक दीपक की उत्पत्ति नहीं होती है प्रत्युत 
दीपक अपने प्रकाशक स्वभाव से ही दीपक है। सर्वेथा स्व॒तन्त्र है। स्वापेक्ष है। पर से सदा निरपेक्ष है। 
वैसे ही ज्ञान एक अविनाशी कर्ममल से शून्य परिपूर्ण महिमाशाली गुण है ज्ञेय से पृथक अस्तित्व युक्त 


( २८२ ) 
आत्मिक गुण है। इसका ज्ञेय के साथ मात्र ज्ञायक सम्बन्ध है उत्पादक सम्बन्ध नहीं है। अतएव श्ञेय के 
निमित्त से ज्ञान में कोई भी कभी भी थोड़ा-सा भी विकार पैदा नहीं होता है यह ज्ञान की वास्तविकता है। 
टीकाकार ने अज्ञानी शब्द से बौद्ध दार्शनिकों की ओर संकेत करते हुए कहा है कि बौद्ध दार्शनिक ज्ञान 
की उत्पत्ति पदार्थ से मानते हैं और वह पदार्थ से उत्पन्न हुआ ज्ञान पदार्थाकार होता हुआ पदार्थ का ही 
निश्चायक होता है ऐसी मान्यता वाले बौदों के प्रति शोक प्रकट करते हुए ग्रन्थकार कहते हैं कि ज्ञान की 
उत्पत्ति ज्ञान से ही होती है जेय से नहीं । ज्ञेय तो ज्ञय ही है वह ज्ञान नहीं है। साथ ही जो ज्ञेय स्वभावत: 
जड़ है अचेतन है उससे चेतन स्वरूप ज्ञान की उत्पत्ति कैसे हो सकती है। अतः ज्ञान ज्ञेय से सर्वथा जुदा 
रहने वाला आत्मा का खास गुण है। वह राग-द्वेष आदि विकारों से रहित होने के कारण परिपूर्ण शुद्ध है 
अविनदवर है। ऐसा ज्ञान के स्वरूप का निर्णय करने में असमर्थ-अशक्त अज्ञानी जन ही अपनी स्वाभाविक 
मध्यस्थता को छोड़कर रागी-ह्वषी हो क्‍यों दुःखी हो रहे हैं। क्‍यों नहीं वे यथार्थ वस्तु स्वरूप को समझ कर 
मध्यस्थ वृत्ति को अपनाते हैं ॥२९॥ 
(अथ निश्चय प्रतिक्रमण प्रत्याख्यानालोचना चारित्रं विन्दति) अब निश्चय प्रतिक्रमण, निश्चय 

प्रत्याख्यान तथा निश्वय आलोचनारूप चारित्न का प्रतिपादन करते हैं-- 

रागद्ेवविभावमुक्तम हमो नित्यं स्वभावस्पृशः 

पुर्बागासिसमस्तकर्मविकला भिन्नास्तदात्वोदया त्‌ । 

दूरारूठयरित्रवेमवबलां चडठचच्चिर्दाचिमयों 

विन्दन्ति स्वस्ताभिषिक्तभुवनां ज्ञानस्प सड्चेतनाम ॥३०॥॥ 


अन्ययार्थ-- (रागद्रबविभावमुक्तमहसः ) राग-देष रूप विभाव से शून्य तेज वाले (नित्यम्‌) सदा- 
हमेशा (स्वभावस्पृशः) अपने स्वभाव को स्परश करने वाले (पूर्बागामिसमस्त कर्संबिकलाः) पूर्व तथा 
आगामी काल के समस्त कर्मों से रहित (तदात्वोदयात्‌) वर्तेमान काल के कर्मोदय से (भरिन्‍्नाः) प्रथक 
रहने वाले ज्ञानीजन (दूरारूढ़चरित्रवेभवबलात्‌ू) अतिशय रूप से धारण किये हुए चारित्र के वैभव के 
बल से युक्त (चड्चच्चिदरचिमथोम्‌) प्रकाशमान चैतन्य की ज्योति से युक्त (स्वरसामिषिक्तभुवनाम्‌) 
अपने चेतन्य रूप रस से लोक को व्याप्त करने वाली (झानस्य) ज्ञान की (सडञ्चेतनाम) समीचीन चेतना 
को अर्थात्‌ ज्ञान चेतना को (बिन्दति) अनुभव करते हैं। 


सं० टीका--(रागेत्यादि:-रागढ्घो तो जे तो विभावो ज विभावपर्यायों ताभ्यां मुक्त महों येवां ते 
पुरुषाः) जिनका स्वाभाविक तेज राग-द्वेष रूप विभाव भावात्मक पर्यायों से रहित है वे पुरुष (ज्ञानस्थ- 
सस्चेतनां-सम्यग्ज्ञायकत्वम्‌) ज्ञान को समीचीन चेतना को अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानिता को (विन्दन्ति-लभस्ते) 
प्राप्त करते हैं। (कोद्क्षाम-ताम्‌) कैसी ज्ञान चेतना को (चड्चदित्याविः-घड्चत्‌-वेदीप्यमाना लित्‌-दर्शन- 
शानम्‌-सेवालि:-प्रकाश:-तेन निवृत्ताम्‌) देदीप्यमान-अतिशय प्रकाशमान ज्ञान दशेन रूप तेज से निष्पन्न 
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(स्वेत्थादि:-स्वस्य रसेन रजभावेन-अभिषिवतं-सिडिच्चतम्‌-लक्षणया शातम्‌-भुबनं-त्रेलोक्यं यथा ताम्‌) जिसने 
अपने स्वभावरूप ज्ञान से तीन लोक को अवगत कर लिया है (कोदक्षास्ते) वे ज्ञानी पुरुष कंसे हैं। 
(नित्यम्‌-अविष्छिन्नतया-निरग्तरभ्‌) बिना विच्छेद के अर्थात्‌ निरन्तर-हमेशा (स्वभावस्पुश:-स्वश्ावं- 
चतन्यस्वरूपम्‌ नित्यस्वथभावमितिपाठ: नित्यश्चासो स्वभावश्य शुद्ध ज्ञान स्वभाव: त॑ स्पृशन्ति-ध्यानविषयी 
कुर्लन्ति इलि) अपने चेतन्य स्वरूप को ध्यान में लाने वाले अर्थात्‌ नित्य शुद्ध ज्ञान स्वभाव का ध्यान करने 
वाले (पूर्वेत्यादि:-पूर्वंसमस्तकर्मभिथिकला:-यत्पूवेकृत शुभाशुसं कर्म तस्मान्निबतंयत्यात्मानं तु यः स प्रति- 
ऋण भविष्यत्समस्त कर्म विकला:-यज्भू विष्यच्छुभाशुभं कर्म तस्समार्नियतेते थ आत्सानं स प्रत्याज्यानम्‌- 
अनेनात्सन: प्रतिक्रमण प्रत्याख्याने निगदिते) पूर्व में किये हुए समस्त शुभ तथा अशुभ कर्मों से आत्मा को 
पृथक्‌ करना रूप प्रतिक्रमण को तथा भविष्य में किये जाने वाले समस्त शुभ तथा अज्युभ कर्मों से आत्मा 
को दूर रखनेरूप प्रत्याख्यान को करने वाले- अर्थात्‌ उक्त प्रकार से प्रतिक्रमण तथा प्रत्याश्यान से आत्मा 
को विभूषित करने वाले (तबात्योदयात्‌-तदातनोदीर्णकर्मण:) वर्तमान काल में उदय या उदीर्णा को प्राप्त 
कर्मो से (भिन्‍नाः) अपने को पृथक्‌ रखने वाले (अनेनालोचनमुवतभ्‌) इस वचन से आलोचना कही गई 
(यच्छुभाशुभ कर्मोदीर्ण सम्प्रतिचानेक विस्तरविशेषं यश्च नित्यमालोचयति स खत्बालोचना चेतयतेलि) 
अर्थात्‌ वर्तमान में अनेक विस्तार विशेष वाले जो शुभ और अशुभ कर्म उदय या उदीर्णा को प्राप्त हुए हैं 
उनकी जो नित्य आलोचना करते हैं (कुतः लभन्‍्तेताम्‌) उस ज्ञान सज्चेतना को कंसे प्राप्त करते हैं ? 
(व्रेत्यावि:-दुरारूढ नित्य॑ प्रत्याख्यान प्रतिक्रणणा लोचनात्‌ स्वभावात्‌ दूरं-अतिशयेन-आरूढं-सम्प्राप्तं-चरिद्धं- 
तत्त्रितय लक्षणं तस्य वेभवं माहात्म्यं तस्थ बलातू-सामर्थ्यात्‌) निरन्तर प्रतिक्रमण प्रत्याव्यान और आलो- 
चनारूप स्वभाव से अतिशयरूप से प्राप्त हुए चारित्र-प्रतिक्रमण आदि तीन रूप चारित्र के माहात्म्य के 
बल से (इति स्वरूपं चारित्रं निगदितम्‌) इस प्रकार से स्वरूपाचरण चारित्र का स्वरूप कहा गया है। 


भाषाथ--जीव पहले कमंचेतना और कर्मफलचेतना से भिन्‍न अपनी ज्ञानचेतना का स्वरूप आगम 
प्रमाण, अनुमाना प्रमाण और स्वसंवेदनप्रमाण से जानता है और उसका भ्रद्धान दृढ़ करता है यह तो चौथे- 
पांचवें ओर छठें में होता है ओर जब अप्रमत्त अवस्था होती है तब जीव अपने स्वरूप का ही ध्यान करता 
है। उस समय, उसने जिस ज्ञानचेतना का प्रथव श्रद्धान किया था उसमें वह लीन होता है और श्रेणी 
चढ़कर केवल ज्ञान उत्पन्न करके साक्षात्‌ ज्ञान चेतनारूप हो जाता है। 


जो अतीत कर्म के प्रति ममत्व को छोड़ दे वह आत्मा प्रतिक्रणण है, जो अनागत कर्म न करने की 
प्रतिशा करे--उन भावों का ममत्व छोड़े बह आत्मा प्रत्यास्थान है और जो उदय में आये हुए वर्तमान 
कर्म का ममत्व छोड़े वह आत्मा आलोचना है। सदा ऐसे प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और आलोचनापूर्वंक 
प्रवतेमान आत्मा चारित्र है ॥३०॥ 


(अभ ज्ञान समयेतनां चेतमते) अब ज्ञान सठ्चेतना का चिन्तन भ्रस्तुत करते हैं-- 
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शानस्य सज्चेतनयवनित्यं प्रकाशते जशानमतीय शुद्ूधम । 
झजान सड्चेतनया तु धावत्‌ बोधस्यशुद्धि निरणद्धि बर्ध: ॥३१४७ 
अन्वयार्थ--(शानस्य) ज्ञान के (सजचेतनया) सम्यक्‌ स्वरूप के संचेतना से (एव) ही (नित्यम) 
हमेशा (अतीब) अत्यधिक अर्थात्‌ निरावरण (शद्धम्‌) शुद्ध-कर्म से रहित (ज्ञानम) ज्ञान (प्रकाशते) 
प्रकट-प्रकाशित होता है। (तु) और (अज्ञानसअचेतनथा) अज्ञान की सज्चेतना से (बन्धः) नवीन कर्मों 
का बन्ध (घावन्‌) शीघ्रता से (बोधस्थ) ज्ञान की (शुद्धिम्‌) शुद्धता को (निरुणद्वि) रोकता है। 


स० टी ०--(ज्ञानस्य-आत्मन:-गुणे गुणिन उपचार:) ज्ञान अर्थात्‌ आत्मा के “यहाँ गुण में गुणी का 
उपचार किया गया है” (समचेतनया-सम्यर्ध्यानेन) समीच्षी न-ध्यान-चिन्तन से (एव-निश्चयेन) निश्चय से 
(ज्ञानं-बोधः) ज्ञान-बोध (नित्यं-निरन्तरम्‌) सदा-हमेशा (प्रकाशते-चकारिति) देदीप्यमान रहता है (किम) 
कंसा (अतीवशुद्धम-अत्यन्तं निरावरणस्‌) अति३य आवरण रहित (तु-पुनः) और (अज्ञान सड्चेतनया- 
ज्ञानावन्यत्र-इदमहमिति चेतनं-अज्ञानचेतना सा द्विधा-फ्ंचेतना कर्मफल चेतना धर) शान से भिन्न पदार्थ 
में “यह मैं हूँ” इस प्रकार की पर में आत्मरूप बुद्धि का होना अज्ञान चेतना है। वह अज्ञान चेतना कर्म 
चेतना तथा कर्म फल चेतना के भेद से दो प्रकार की है। (तत्न ज्ञानादन्यत्र इब्सहूं करोमीति चेतनमाद्या) 
उनमें-ज्ञान से भिन्न वस्तु में इसको मैं करता हूँ- बनाता हूँ ऐसा विचार करना पहली कर्म चेतना है। 
(वेबये5हूं ततोःन्यश्रेवमिति चेतना द्वितोया) अपने से भिन्न पदार्थ में “इसे मैं भोगता हूँ” ऐसा चिन्तन 
करना दूसरी कर्म फल चेतना है (तया) उस अज्ञान चेतना से (बन्धः-अष्टविध कर्मणां बन्ध:) ज्ञानावरण 
आदि आठ प्रकार के कर्मो का बन्ध (धावन्‌-आस्कन्दन्‌ सन्‌) पीछे से दोड़ता हुआ (बोधस्य-ज्ञानस्थ) ज्ञान 
की (शुद्धिम्‌) शुद्धि को (निरुणद्धि-आच्छादयति) आच्छादन करता है (अतो मोक्षाथिन्रा सा हेया) इसलिए 
मोक्षार्थी उसे छोड़ें-त्यागें । 

भावार्थ -आत्मा से भिन्न किसी भो पदार्थ का कर्तृत्व तथा भोक्तृत्व का अहड्भार ही कर्मचेतना 
तथा कर्मेफल चेतना है। ये दोनों ही अज्ञान चेतनायें हैं। जितना अपने को ज्ञानरूप अनुभव करेगा 
उतनी अशुद्धता-रागादि दूर होंगे और जितना अपने को कम और कर्मफल रूप अनुभव करेगा.उतना मोह 
गाढ़ा होता जायेगा। अत: अपने को ज्ञानरूप अनुभव करे तो ज्ञान शुद्ध होकर केवल ज्ञानरूप हों जाता है। 
यह चाहे तो अपने को ज्ञानरूप अनुभव कर सकता है। अनुभव करने वाला आप ही है। अपने को कर्म और 
कर्मफलरूप अनुमव करना संसार का बीज है और अपने को ज्ञानरूप अनुभव करना मोक्ष का बीज है । 

(अथ नेष्कस्येमवलस्वते) अब निष्कर्मता “कर्म रहितपन” का अवलम्बन करते हैं-- 

कृतकारितानुमनने स्श्रिकालविषयं मनोवचनकाये: 
परिहृत्य कर्म सबब॑ परम नेष्कर्म्यमवलम्बे ॥३२॥ 
अन्वयार्थ --(त्रिकालविषयम्‌) भूत-भविष्यत्‌ तथा वर्तमान काल सम्बन्धी (सर्वम्‌) समस्त (कर्म) 
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कर्मों को (कृतकारितानुमननेः) कृतकारित तथा अनुमनन-अनुमोदन (समोवचनकायैः) तथा मन वचन 
और काय से (परिहृत्थ) परिहार-त्याग करके (अहम) मैं (परमम्‌) सर्वेश्रेष्ठ (नैष्कम्पंम) कर्म शून्यता 
का (अबलम्ब) अवलम्बन करता हूँ। 

सं० दी ०--(परमम्‌-उत्कृष्टतमम्‌) अतिशय श्रेष्ठ (नेष्कम्यंम्‌-कर्मस्वभावातिक्रान्तम-स्थम्‌) कर्म के 
स्वभाव से शून्य अपनी आत्मा का (अवलम्बे-अहसबलम्बयासि) मैं अवलम्बन करता हूँ (कि कृत्वा) क्‍या 
करके (ल्िकाल विषयम्‌-अतीतानागत बतंमान विषयम्‌) अतीत-भूत-अनागते-भविष्यत्‌ और वर्तमान काल 
सम्बन्धी (सर्वम) समस्त (कर्म) कर्म को (कृतकारितानुमनने:-कृत स्वयम्‌, कारितं परेः, अनुमनितस्‌- 
परकृतानुसोदितस्‌-सनोवयनकाये: परिहृत्य-निराकृत्य) कृत--स्वयं किया हुआ कारित--दूसरों से कराया 
हुआ अनुमानित--दूसरे के द्वारा किये हुए का अनुमोदन किया गया इनको मन वचन और शरीर से 
निराकरण करके (मनोवचनकाये: कृतकारितानुमननेः यदतीतकसंनिराकरण तत्प्रतिक्रमणम्‌) मन वचन- 
काय कृत कारित अनुमनन से जो अतीत काल सम्बन्धी कर्मों का निराकरण किया जाता है उसे प्रति- 
क्रमण कहते हैं। (यत्तेस्तैबंतेमानकर्सनिराकरणमालोचना) और जो उन्हीं मन वचन काय कृत कारित 
अनुमोदनों द्वारा वतेमान काल सम्बन्धी कर्मों का निराकरण किया जाता है उसे आलोचना कहते हैं। 
(यज्भू विष्यत्कसंतेस्तेनिराक रणम्‌ तत्प्रत्याख्यानभ्‌ू) तथा जो भविष्यत्काल सम्बन्धी कर्मों का उन्हीं मन- 
वचन काय कृत कारित अनुमोदनों द्वारा निराकरण किया जाता है उसे प्रत्याख्यान कहते हैं (तदक्षसजूचा- 
रिणानोयते) उन्हीं को अक्षसंचार द्वारा दिखाते हैं (“पढमक्खो अन्तगतो आदिगदो संकमेवि विदियक्खो 
इति सुन्नण ) अर्थात्‌ प्रथमाक्ष जब क्रम से घूमता हुआ अन्त तक पहुंच कर आदि स्थान पर आ जाता है 
तब द्वितीय अक्ष प्रारम्भ होता है। इस गाथा सूत्र से--(तथाहि-यत्मनसाकृतं दुष्कृतम्‌ से सिथ्येति) मेरे 
द्वारा जो पाप मन से किया गया हो वह मेरा मिथ्या हो (बन्मनसा कारित सिथ्या मे दृष्कृतसिति) जो पाप 
मेरे द्वारा मन से कराया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो (यन्मनसानुमानितं मिथ्या में दुष्कृतमिति) जो 
पाप भेरे द्वारा मन से अनुमोदित किया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो। (यन्मनसा कृत कारित सिथ्या- 
में दृष्कृतमिति) जो पाप मेरे द्वारा मन से किया गया तथा कराया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो (इति-) 
इस प्रकार से (एकसंयोगढ्धिसंयोगल्रिसंयोगोत्पन्नभेदा:, एकोननपञजचाशत्‌ प्रतिक्रमणभेदा-जायन्ते) एक 
संयोगी दो संयोगी तथा तीन संयोगी के भेद से प्रतिक्रणण के उनचास भेद हो जाते हैं । 

भावा्थ--यहाँ ज्ञानी कृत-कारित अनुमोदन--मन वचन काय से भूत भविष्यत्‌ तथा वर्तमान काल 
सम्बन्धी समस्त कर्मो के परित्याग की प्रतिज्ञा कर परिपूर्ण निष्कर्ष दशा का आलम्बन ले रहा है। भूतकाल 
सम्बन्धी प्रतिक्रमण के उनचास भेद होते हैं जो मन-बचन काय कृत कारित अनुमनन के एक के संयोग 
से दो के संयोग से तथा लीनों के संयोग से निष्पन्न होते हैं । 

(अथ स्थस्वरूपप्रतिक्रम्ण चदइऋष्यते) अब अपनी आत्मा के स्वरूप में भूतकालिक कर्मों का अभाव 
स्वरूप प्रतिक्रम प्रस्तुत करते हैं-- 


( २८६ ) 


मोहाच्वहसका् समस्तसपि कर्स तत्प्रतिक्रम्य । 
झात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मरिंत नित्यमात्मना बर्ते ॥३३॥ 

अन्ययार्थ - (अहम) मैंने (मोहात्‌) अज्ञान से (यत्‌) जो (कर्म) कर्म (अकार्थम्‌) किये हैं (तत्‌) 
उन (समस्तम्‌) समस्त (कर्म) कर्मों को (प्रतिक्रम्य) निराकरण करके (अहम) मैं (निष्कर्मणि) कर्म रहित 
(चंतन्यात्मनि) चेतन्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा में (आत्मना) आत्मा से (नित्यम्‌) सदा (बर्ते) 
प्रवृत रहा हूँ । 

सं० टीका- (आत्मनि-चिद्रपे) चेतन्य स्वरूप आत्मा में (आत्मना-ज्ञानेन कृत्वा) ज्ञान से (नित्यम्‌- 
बर्ते-सततमहं प्रवर्तामि) हमेशा प्रवर्तत करता हूँ । (कोदृशे) कंसे आत्मस्वरूप में (चैतन्यात्मनि-चेतना- 
स्वरूप) ज्ञानदर्शन रूप चेतनायुक्त आत्मा में (पुनः कोद॒शे) फिर कंसे (निष्कर्मेणि-कर्ममलातीते) कमरूप 
मल से रहित (कि कृत्वा) क्या करके (तत्‌-पूर्वनिबद्धम) पूवंकाल में बांधे हुए उन (सम्रस्तमपि कम) 
सभी कर्मों को (प्रतिक्रम्य-निराकृत्य) निराकरण करके (तत्किम्‌) वह कर्म कंसा (यत्कर्म) जिस कर्म को 
(अहम्‌-अहकम्‌) मैंने (मोहात-ध्रान्तिविजुम्भणात्‌) मोह-भ्रम के विस्तार से (अकार्षमू-हृतवान्‌) किया 
था-बांधा था (यदहमचीकरमस्‌) जिसे मैंने कराया था (यदहूं कुर्वन्तमप्यन्यं समन्‍्वशासिषम्‌) और जिसे 
करने वाले किसी दूसरे की मैंने अनुमोदना की थी (सनसा बचसा बधुषा च) मत से वचन से तथा काय से 
(एतत्स्वस्वरूपप्रतिक्रमणम्‌) यह अपने स्वरूप का प्रतिक्रमण है। (इति प्रतिक्रणणकल्प: समाप्तः) इस तरह 
से यह प्रतिक्रणण कल्प समाप्त हुआ। 

भावा् - आत्मस्वरूप का ज्ञाता सम्यग्ज्ञानी अपने ही ज्ञान के द्वारा आत्मा के सच्चे स्वरूप को 
जान कर पूर्व सड्चित कर्मो का प्रतिक्रमण-परिहार करके स्वयं आत्मस्वरूप में स्थिर होने की प्रतिज्ञा 
करता है ॥३३॥। 

(अथालोचनामालोचयति) अब आलोचना का प्रतिपादन करते हैं-- 

मोहविलासविजुस्भितमिवमुदबत्कर्स सकलमालोच्य । 
झात्मनि चेतन्यात्सनि निष्कंरिण नित्यमात्मना वर्ते ॥३४॥ 


अन्वयार्थ--(मोहविलास विजुस्सितम्‌) मोह के विलास-माहात्म्य से वृद्धि को प्राप्त (उद्यत्‌) 
उदय में आये हुए- फल प्रदान करने वाले (इदम्‌) इस (सकलम्‌) सभी (कर्म) कर्म की (आलोच्य) 
आलोचना करके (अहम्‌) मैं (निष्कर्मणि) कर्मो से रहित (चैतन्यात्मनि) चैतन्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा 
में (आत्मना) आत्मा से (नित्यम्‌) निरन्तर (बरतें) प्रवृत्ति करता हूँ। 

सं० टी०--(आत्मनि) आत्मा में (आत्मना) आत्मा से (नित्यम) सदा (ब्त) प्रवृत्ति करता हूँ 
(चैतन्यात्मनि) चैतन्य स्वरूप (निष्कर्मणि च) और कर्मों से रहित (कि कृत्वा) क्या करके (इसस्‌- 
प्रसिद्धम्‌) इस प्रसिद्ध (सकलं-समस्तम्‌) समस्त (उदयत्‌-उदयनिषेकावस्थापन्तम्‌) जिसके निषेक-कर्मे पर- 


( २६७ ). 

माणुओं का समूह-उदय अवस्था-फलदान की दशा को प्राप्त है (कर्म-लशानाबरणादि) जञानावबरण आदि 
कर्म की (आलोच्य-सम्यग्विवेश्य) आलोचना-समीचीन विवेचना अर्थात्‌ आत्मस्वरूप से पृथकता करके 
(किम्भूतस्‌) कैसे कम का (भोहेत्यादि:-सोहस्य-रागद्वेंष रूपस्थ विलास: विलसन तेन विजृम्भ्ितं-निष्पादि- 
तम्‌) राग-देष रूप मोह के विलास से सम्पादित (अल्राप्यक्षसंचार:) यहाँ भी अक्ष संचार (प्रदश्यंते) 
दिखाते हैं (करोसि-कारयाति समनुजानास सनसा बचसा कायेन) मन से वचन से और काय से करता हूं 
कराता हूँ और करने वाले की अनुमोदना करता हूँ (मनसा कर्म न करोसि) मन से कर्म नहीं करता हूँ 
(मसनसा न कारपामि) मन से नहीं कराता हूँ (मनसा कुवेन्तसप्यन्यं न समनुजानासि) कम को करने वाले 
किसी अन्य की मैं मत से अनुमोदना भी नहीं करता हूँ। (मतसा न करोमसि न कारयासि) मनसे न 
करता हूँ और न कराता हूँ (मनसा न करोमि कुर्थन्तमप्यन्यं ने समनृजानामि) मन से न तो करता हूँ 
और न करने वाले किसी दूसरे की अनुमोदन ही करता हूँ (एक्मेकद्वित्रिसंपोगेन आलोचनाभेदा एकोन्न- 
पंचाशत्‌ सम्बोभुर्वाति) इस प्रकार से एक दो तथा तीनों के संयोग से आलोचना के उनचास भेद हो 
जाते हैं (इल्यालोचनाकल्पः समाप्त:) इस प्रकार से यह आलोचनाकल्प पूर्ण हुआ । 

भावाभे - स्वरूपाच रण चारित्र में निरत ज्ञानी यह विचार करता है कि जो कर्म उदय में आया 
है वह तो जड़ है उसका कर्ता मैं नहीं हूँ । अतएवं वह मेरा कर्म नहीं है तब मैं उसके फल का भोक्‍ता भी 
कैसे हो सकता हूँ। मैं तो अपने चेतन्य भावों का ही कर्ता हूँ अतएव भोक्‍ता भी उन्हीं का हूँ । इस प्रकार से 
वह आत्मज्ञानी कर्मों की आलोचना कर अपने चेतन्य स्वभाव में ही लीन रहता है जिसमें परपुद्गलादि 
द्रव्य का जरा-सा भी लगाव नहीं है ॥३४।॥ 

(अथ स्वप्रत्याख्यानमाख्याप्यते ) अब आत्म प्रत्याख्यान का कथन करते हैं-- 

प्रत्यास्याय भविष्यत्‌ कर्म समस्त निरस्तसम्मोह:ः । 
श्रात्मनि चेतन्‍्यात्मनि निष्कर्म रिंग नित्यमास्मना बरतें ॥३४॥ 

अन्वयार्थ--(निरस्तसम्भोहः) राग-द्वेष रूप मोह से रहित मैं (समस्तम्‌) सभी (भविष्यत्‌) 
अनागत काल सम्बन्धी (कर्म) कर्म का (प्रत्याख्याय) प्रत्याख्यान-त्याग करके (चँतन्यात्मनि) चेतना 
स्वरूप (निष्कर्मणि) स्वभाव से कर्म विरहित (आत्सनि) अपनी आत्मा में (आत्मा) अपने द्वारा 
(नित्यम्‌) सवंदा (बर्ते) प्रवृत्ति करता हूँ । 

सं० टीका-- (चेतन्यात्मनि) चेतन्य स्वरूप (निष्कर्मणि) कर्मों से रहित (आत्मनि) आत्मा में 
(नित्यम्‌) सदा (आत्सनाकृत्वा) आत्मा से आत्मा के द्वारा (वर्ते-ध्यानस्पेणाहम्‌) ध्यानरूप से मैं प्रवृत्त , 
होता हूँ (कोइक्ो5हम्‌) कैसा मैं (निरस्तसस्मोह:--द्ूरीकृत रागद्वेषः) राग-द्ेष से विरहित (कि विधाय) 
क्या करके (समस्तम्‌) सारे (भविष्यम्‌) आगामी काल में होने वाले (कर्म) ज्ञानावरणादि कर्मों का 
(परत्यास्याय-निराहृत्य ) प्रत्याख्यान-निराकरण करके (करिव्यतु-करिष्यमाणम्‌-समनुशास्थ-सनों बचन 


( २८५ ) 

कायेः निरष्य) भविष्य में स्वयं किये जाने वाले कर्म का तथा अन्य के द्वारा किये जाने वाले कर्म का 
अनुमोदन मन-वचल-काय से रोक कर (इति प्रत्याख्यानं समाप्तम) इस प्रकार प्रत्याख्यान पूर्ण हुआ | 
(कया चाक्षतड्चारोउत्र) इस विषय में अक्ष सब्चार इस प्रकार है (करिष्यासि कारयिष्यासि समनुशा- 
स्थासि सनसा बचसा कायेन |) करूँगा-कराऊंगा और अनुमोदन करूँगा मन से वचन से तथा काय से 
(मनसाकर्म न करिष्यासि) मन से कर्म नहीं करूँगा (मनसा न कारयिष्यासि) मन से नहीं कराऊँगा 
(सनसा कुर्वन्तसस्धं न समनुज्ञास्यासि) करने वाले किसी दूसरे का मन से अनुमोदन नहीं करूँगा 
(सनसा न करिष्यासि) मनसे नहीं करूँगा (न कारयिष्यासि) मन से नहीं कराऊँँगा (कुर्वेन्समध्यन्यं 
ने समनुजास्यासि) करने वाले किसी दूसरे को मन से अनुमोदन नहीं करूँगा (एव्मेवदिलत्रिसंयोगजाः 
एकोनपञ्चाशत्‌ प्रत्याख्यानभेदा, जायन्ते) इस प्रकार से एक के संयोग से दो के संयोग से तथा तीनों 
के संयोग से होने वाले उनचास भेद प्रत्याख्यान के होते हैं। (इति प्रत्याल्यानकल्प: समाप्त:) इस प्रकार 
से यह प्रत्याख्यानकल्प पूर्ण हुआ । 

भावार्थ - ज्ञानी शुद्धोपयोगी-शुद्धोपयोग में स्थिर होने के लिए जेसे अतीत कर्मों का प्रतिक्रमण 
तथा वतंमान में उदयागत कर्मों का आलोचन करता है वैसे ही वह अनागत कर्मों का प्रत्याख्यान भी 
करता है। गर्ज यह है कि ज्ञानी शुद्धोपयोग में स्थिरता के हेतु त्रैकालिक कर्मों का अभाव भावपूर्वक अपने 
में देखता है और जानता है कि मेरा आत्मा स्वरूपत: कर्मों से सर्वथा शून्य है वह तो मात्र चैतन्यमय एक 
स्वतन्त्र तत्त्व है बस उसी में स्थिर होना या लीन होना ही मेरा मुख्य स्वभाव है अतएवं मैं उसी आत्म- 
स्वरूप में स्थिरता के हेतु प्रवृत्ति करता हूँ । कृत कारित अनुमोदन मन-वचन-काय के निमित्त से प्रत्या- 
ख्यान के भी उनचास भेद होते हैं उन सबका प्रत्याख्यान करने वाला ज्ञानी आत्मस्वरूप में निमग्नता 
रूप शुद्धोपयोग के बल से परिपूर्ण ज्ञान-केवल ज्ञान को प्राप्त करता है ॥३५॥। 

(अथतत्‌ त्र॒य॑ ल्लायते) अब ये प्रतिक्रमण आदि तीनों आत्मा की सुरक्षा करते हैं यह बताते हैं-- 

समस्तमित्येबसपास्य कर्म श्रेकालिकं शुद्धनयावलम्बी । 
विलोनमोहो रहित विकारंधश्चिन्मात्रमात्मानसथावलम्बे ॥३६॥ 

अन्ययायथ--(इत्येवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (शुद्धानपावलम्बी) शुद्धभय-निद्चनय का अवलम्बन 
करने वाला (त्रेकालिकम्‌) तीनों कालों सम्बन्धी (समस्त) सभी (कर्म) कर्म को (अपास्य) 
त्याग करके (बिलीनमोहः) मिथ्यात्व से रहित ऐसा मैं (अथ) अब (विकारे:) राग-देष आदि 
विकारों से (रहितम्‌) रहित (चिन्मात्रम्‌) एक मात्र चंतन्‍्यरूप (आत्मानम्‌) आत्मा को (अवलस्बे) अव- 
लम्बन करता हूँ। 

सं० टी०--(अथ-प्रतिक्रणादिकथनादनस्तरम्‌) प्रतिक्रण आदि का कथन कर चुकने के बाद 
(घिन्मात्न-चेतनामयम्‌) चेतनारूप (आत्मानं-स्वचित्रपम्‌) अपने चैतन्य स्वरूप का (अवलस्बे-ध्यायामि) 
अवलम्बन-ध्यान करता हूँ (अहम्‌) मैं (कोदृशम्‌) कंसे आत्मस्वरूप का (विकारे:-कर्मोत्पन्न प्रकृतिभिः) 


( २८९ ) 
कर्मों से उत्पन्न प्रकृतिरूप विकारों से (रहितम्‌) रहित-शून्य या पृथक (कोद्क्षो<हम्‌) कैसा मैं (शुद्धेत्याबि:- 
शुद्ध-स्वस्वरूपस्‌ू-नयति-प्राप्नोति-इति शुद्धनयः, आत्मानम्‌ अवलस्बत हत्येबं शीलः) जो आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप को प्राप्त करता है--जानता है वह शुद्धनय कहा जाता है ऐसे शुद्धनयस्वरूप आत्मा को अवलम्बन 
करना जिसका स्वभाव है (पुनः कोदुक्ष:) फिर कैसा (बिलोनसोह:-बिनष्टरागद्वेंषमोह:) जिसका राग-द्ेष 
मोह नाश को प्राप्त हो चुका है (कि क्ृत्बा) क्या करके (इत्येवं पूर्वोक्‍्त प्रतिक्रमणादिकभनरूपेण) पूर्वोक्त 
प्रतिक्रमण आदि के कथनरूप से (समस्‍्तं-निखिलम्‌) सकल (त्रेकालिकं-त्रिकाले अतोतानागतवतेसाने भर्ज॑- 


श्रेकालिकम्‌) भूत-भविष्यत्‌ तथा वर्तमान में उत्पन्न (कर्म-जानावरणादि) ज्ञानावरण आदि रूप कर्म का 
(अपास्थ-निरहृत्य) निराकरण करके । 


भाषार्थ--तीन काल सम्बन्धी कर्मों का निराकरण का भाव इतना ही है कि अज्ञान के कारण जो 
कर्म पूर्व में आत्मा के साथ सम्बन्ध को प्राप्त हुए थे और जो वर्तमान में उदय में आ रहे हैं तथा भविष्य 
में जिनका बन्ध होने वाला था वे सबके सब आत्मस्वरूप से बिलकुल हो जुदे हैं अतएवं शुद्धनय का अव- 
लम्बन करने वाला मैं उन सबसे स्वभावत: जुदा हूँ उनका और मेरा कोई भी कर्म कतुृभाव नहीं है और 
न भोग्य-भोक्‍तृभाव ही है अतएव मैं चैतन्य स्वरूप आत्मा में ही आश्रय लेता हूँ अन्य कोई भी मेरा 
आश्रय नहीं है । 

(अथ सकल कर्म फल सन्यासभावनां नाटयति) अब समस्त कर्मों के फल की सन्‍्यास भावना को 
प्रकट करते हैं-- 

विगलन्तु कर्मविषतरफलानि मम भुक्तिमस्तरेणेव । 
सड्चेतयेडःहमचल. चेतस्यात्मानमात्मानम्‌ (॥३७॥ 

अस्वया-- (मम) मेरे (भुक्तिम्‌) भोगे (अन्तरेण) विना (एव) ही (कर्म विषतरु फलानि) कर्मे- 
रूप विष वृक्ष के फल (बिगलन्तु) विनाश को प्राप्त हों (अहम) मैं (अच्लम्‌) निश्चल (चैतन्यात्मानम ) 
चैतन्य स्वरूप (आत्मानम्‌) आत्मा का (संचेतये) समीचीन ध्यान--अनुभव करता हूँ । 

सं० टीक- (सम-आत्मसः) मेरी आत्मा के (कर्मेत्यादि:-कर्म एव विषतरु:-विषवक्ष: चेतनाल्छाव- 
कत्वात्‌ तस्य फलानि-शुभाशुभानि) कर्म ही विष वक्ष है क्योंकि बह आत्मा के स्वरूप का आवरण करता 
है उसके शुभ-अच्छे तथा अशुभ-बुरे-फल (विगलस्‍्तु-स्वयं गलित्वा पतस्तु-प्रलय॑ यान्स्वित्थर्थ:-) अपने आप 
गल कर गिर जायें अर्थात्‌ विनाश को प्राप्त हों। (कथम्‌) कैसे ( भुक्तिमस्तरेण-उदयदानं विना) उदयदान 
के बिना (अहम) मैं (आत्मानम्‌) आत्मा का (संचेतये-ध्यायासि) सम्यग्‌ विचार - सुचिन्तन अर्थात्‌ ध्यान 
करता हूँ (कीवृशम्‌) कैसी आत्मा का (अचलं-अक्षोभ्यम्‌) निरुचल-क्षुब्ध नहीं होने वाली (चेतन्यात्मानम्‌- 
ब्शनशानचेतनास्वरूपम्‌) दर्शन तथा ज्ञान चेतनामय आत्मा का (तथाहि नाहूं सतिशानाबरणीयफरल 
भुंजे जेतन्यात्मानमात्मानमेव संजेतये) वैसा ही स्पष्ट करते हैं-मैं मतिशानावरणीय कर्म के फल को 
नहीं भोगता हूँ किन्तु चैतन्य स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ । (नाहू श्रुतज्ञानावरणीयफलं 


( २९० ) 


भुंजे चेतन्यात्मानसात्मानसेव संखेतये) मैं श्रुतज्ञानावरणीय कर्म के फल को नहीं भोगता हूँ किन्तु चेतस्य 
स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ (एवं जञानावरणपश्चके, बशेनावरणनवके, बेबनोयदिके, 
दर्शनमोहनीयत्रिके, चारिव्रवेदनीयाल्यमोहनोयपञठचरथविशतिके, आयुष्चतुष्के, नाम करंणस्त्रयोनवर्तिप्रकृतो, 
गोलरदिके, अन्तरायपञुखके - योजनोयं विस्तरभयात्‌ सुगमत्वाज्य न लिखितसत्ञ) इसी प्रकार से ज्ञानावरण 
के पांच, दर्शनावरण के नौ, वेदनीय के दो, दशनमोहनीय के तीन, चारित्रवेदनीय नामक मोहनीय के 
पच्चीस, आयु के चार, नाम कर्म के तिरानवे, गोत्र के दो, अन्तराय के पांच भेदों में भी उक्त प्रकार की 
योजना कर लेनो चाहिए । विस्तार के भय से तथा सरल होने से यहाँ नहीं लिखा है अर्थात्‌ जञानावरण 
आदि अष्टकर्मों की मूल तथा उत्तर प्रक्ृतियों के फल को मैं नहीं भोगता हूँ किन्तु मैं तो सिर्फ चैतन्य 
स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ । 


भावार्थ--आत्मनिष्ठ आत्मज्ञ पुरुष कर्म सन्‍्यास की भावना भाते हुए यह विचार करता है कि 
ज्ञानावरण आदि कम एकमात्र अज्ञान के ही कार्य हैं। अज्ञान अवस्था में ही इनकी सृष्टि-रचना अज्ञानी 
जीव के द्वारा होती रहती है। लेकिन वही अज्ञानी जीव अपने पुरुषार्थे से तथा गुरु आदि के उपदेश से 
अज्ञान से निकल कर ज्ञान की अवस्था में आता है तब स्वयं ही कर्म मात्र से अपने आपको सर्वथा पृथक 
स्वरूप वाला ही देखता और जानता है और स्वयं को ज्ञाता द्रष्टारूप से ही ध्यान का विषय बनाता है। 
अतएव मैं भी अब अपने चेतन्य स्वरूप आत्मा का ध्यान करता हूँ जो साक्षात्‌ संसार के बन्धक कर्मों का 
संवर और निजंरा पूर्वक विप्रमोक्ष करता है। इस प्रकार से आत्मध्यानी त्रैकालिक कर्मों की ओर से सदा 
सन्यस्त रहता है ॥३७॥ 
(अथात्मतस्वे कालावलों सकलामभिरमयति) अब आत्मस्वरूप के चिन्तन में समस्त काल की 
आवली-पंक्ति को सफल करने का उपदेश देते हैं - - 
निइशेष कर्मफल सम्यसनास्मसंथं सबंक्रियास्तरविहारनिवृत्तवत्ते: । 
चेतन्यलक्ष्म मजतो भुशमात्मतरवं कालावलीयमचलस्‍स्य बहुत्वनन्ता ॥३८॥ 


अन्ययार्थ - (निश्शेष कसंफल सन्यसनात्‌) समस्त कर्मों के शुभ और अशुभरूप फलों के परित्याग 
से (सर्वक्तियान्तर बिहार निवत्त वृत्ते:) आत्मिक क्रिया के अतिरिक्त समस्त अन्य क्रियाओं में प्रवृत्ति की 
निवृत्ति वाले (भशम्‌) निरन्तर अतिशय रूप से (चेतन्यलक्ष्म) चेतन्य स्वरूप (आत्मतत्त्वम्‌) आत्मस्वरूप 
को (भजतः) सेवन करने वाले (एवम्‌) ऐसे (अचलस्थ) निश्चल-धीर वीर (मम) मेरी (इयम्‌) यह 
(अनस्ता) अनन्त (कालाबलो) काल-समय की पंक्ति (बहतु) निरन्तर आत्मतत्त्व के उपभोग में चलती 
रहे- प्रवाहित रहे । 

सं० टी०-- (सम-मे) मेरे (इयम्‌-प्रसिद्धां) यह प्रसिद्ध (कालावलो काल-समय पंक्लः) समय के 
समूह (अनन्ता-अनन्तसमयावच्छिन्ता) अनन्त समय से युक्त (बहतु-यातु) प्राप्त हो (कोद्क्षस्थ से) कैसे 


(२६१ ) .. क्‍ । 

मेरे (भशम्‌-अत्यथंभू) अतिशय रूप से (आत्मतस्वम्‌-स्थस्थरूपम्‌) अपने स्वरूप को (भजत:-आश्रयतः) 
भजने-आश्रय करने वाले (कीदुक्षम-) कंसे आत्मस्वरूप को (चेतन्यलक्ष्म-बेतन्यमेव लक्ष्म लक्षणं यरय तत) 
चैतन्य लक्षण वाले (एवं-पूर्षोक्‍्त प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (निरित्यादि:-निश्शेबात्ि-समस्तानि तानि 
स तामि कर्ममलानि लू अज्ञानत्व शुभाशुभादोनि तेथां-सं-सम्यक्‌ प्रकारेण स्यसनं परित्यजनम्‌ तस्मात्‌) 
अज्ञानता-शुभ तथा अशुभरूप कर्मों के समस्त फलों के परित्याग से (पुनः किम्भूतस्थ मे) फिर कंसे मेरे द्वा रा 
(सर्वेत्यादिः-स्वक्षियाया अस्या क्रिया क्रियात्तरं स्वस्सिन्‌ क्रियान्तरे बिहार: विहरणम्‌ तत्र निवत्ता वृत्ति: 
प्रवर्तन यस्य तस्य) आत्मक्रिया से भिन्न क्रिया का नाम क्रियान्तर है उस समस्त क्रियान्तर में विहरण- 
विचरण रूप क्रिया की निवृत्ति वाले अर्थात्‌ -आत्मस्वरूप का चिन्तनरूप क्रिया को छोड़ कर अन्य किसी 
भी प्रकार की क्रिया को नहीं करने वाले ॥|३५॥। 

भावा्थ-- जितना-जितना आत्मस्वरूप का अनुभव में ज्ञानी लगता है उतना-उतना राग्र-दष का 
अभाव होता है इसलिए मैं निरन्तर आत्मस्वरूप में रमण करना चाहता हूँ जब आत्मबल की कमी से 
स्वभाव में नहीं ठहर सकता हूँ तो उसी की भावना और चिंतवन में निरत होता हूँ जिससे मेरी 
ज्ञान चेतना परिपूर्ण केवल ज्ञान स्वरूप हो जाय जिसके होने पर मैं स्वयं ही परमात्म अवस्था को 
प्राप्त होऊँ ॥३५॥ 

(अथ कर्मफलभुक्ति भनकति) अब कम फल के भोगने का निषेध करते हैं-- 

यः पुरवं भबकृत कर्मविषद्रमाणां भुडकते फलानि न खलु स्वत एव तृप्तः। 

श्रापातकालरमणीयसुदर्क रस्यं निष्कर्मशर्सं सयमेति-दशान्तरं सः ॥३६॥ 


अन्ययार्थ-- (यः) जो ज्ञानी (खलु) निएपचय से (स्वतः) स्वभाव से (एव) ही (तुप्तः) तृप्त-सन्तुष्ट 
(अस्ति) है (सः) वह (पृर्वभावकृत कर्म विषदुसाणास्‌) पूर्व में कम के उदय से उत्पन्न हुए रागादि भावों 
से किये हुए कमंरूपी विष वृक्षों के (फलामि) फलों-सुख-दुःखादिरूप परिणामों को (न) नहीं (भुड्क्ते) 
भोगता है। (सः) वह ज्ञानी (आपातकाल रस्रणायम) प्राप्तिकाल में सुन्दर तथा (उदर्करम्यम्‌) उत्तर 
काल-भविध्यत्काल में मनोहर (निष्कर्मशंसयम्‌) कर्मों से शून्य अतएव अविनाशी आतत्मिक सुख स्वरूप 
(दशान्तरम्‌) संसार दशा से भिन्न मोक्षरूप दशा को (एति) प्राप्त करता है अर्थात्‌ सदा के लिए कर्म 
बन्धन से मुक्त हो जाता है । 

सं० टी०-- (खलु-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (यः-पुमान्‌) जो पुरुष (स्वत एब-स्वस्वभावत एज) 
अपने स्वभाव से ही (तुप्त:-सन्तृप्तः) पूर्णरूप से सन्तुष्ट होता है (पूर्वेत्यादि:-पूर्वभावे:-पर्थोदयित विभाव 
परिणासे:-कृतानि कर्माणि तास्मेब विषत्रुमा: विषवक्षा: तेषां फलानि-सुखबुःखादोनि) पूर्वकाल में उदय को 
प्राप्त हुए विभाव परिणामों राग्रादि रूप विकारी भावों से किये हुए कर्मरूप विष वृक्षों के सुख-दुःखरूप 
फलों को (तर भुद्टक्ते ततोभिस्तत्वेन तत्फलास्थादकों न भव्यति) कर्म फलों से स्वयं भिन्न होने के कारण 


( २९२ ) 


उन कर्मों के फल का अ)स्वाद लेने वाला नहीं होता है (सःयोगी) वह योगी-आत्मध्यानी (दशान्तर॑- 
संसारावस्थात:-अवस्थान्तर म-सोक्षम्‌) संसार अवस्था से भिन्न अवस्था को अर्थात्‌ मोक्ष को (एति-प्राप्नोति) 
प्राप्त होता है (कीदुशम) कसी अवस्थान्तर को (आपातेत्यादि:-आपातकाले-तत्प्राप्तिकाले रमणीय॑- 
मनोझम्‌) मोक्ष की प्राप्ति के समय में ही सुन्दर (ननु प्राप्तिकाले भोगसुखबद्रमणीय तदानादरणोय- 
मित्याकांक्षायाम्‌) शंकाकार कहता है कि यदि वह मोक्ष प्राप्ति के समय में भोग-सुख के समान ही सुन्दर 
लगता हो तो उस समय उसका आदर करना अर्थात्‌ उसे अच्छा समझना ठीक नहीं है ऐसी आकांक्षा में 
उत्तर देते हैं (उदर्करम्यम्‌-उदकें-उत्तरकाले-रम्यं-मनोज्ञम) उत्तर काल में मनोज्ञ अर्थात्‌ सदा काल सुख 
रूप (निरित्यादि:-निष्कर्म-कर्मातीतं तच्च तच्छम चव तेन मिर्वत्तम्‌) कर्मों से रहित सुख से निष्पन्न । 


भसावार्थ- कमंफल चेतना स्वयं ही अज्ञान चेतनारूप है और ज्ञानी एकमात्र ज्ञानचेतना को हो 
अपना स्वरूप मानकर उसमें ही निरन्तर तृप्ति का अनुभव करता है उससे भिन्‍न कर्म चेतना की ओर से 
तो वह सदा के लिए विमुखता को ही धारण करता है। कर्मफल चेतना को त्याग कर ज्ञान चेतना को 
अपनाने वाला ज्ञानी आत्मज्ञ सम्यग्दुष्टि महापुरुष अतीत काल में बाँधे हुए कर्मों के उदय से उदयानुसारी 
भावों के अनुसार पुनः बाँघे हुए कर्मों के उदय में आने पर भी उदय के अनुसार रागादि भावों को नहीं 
होने देता है। किन्तु उदय का मात्र ज्ञाता द्रष्टा बनकर आत्मस्वरूप में ही तृप्त रहता है। वह आत्मरसिक 
आस्मोत्यसुख के अनन्तकाल पर्यन्त स्थिर रखने वाली मोक्ष अवस्था को प्राप्त करता है जो संसार के 
क्षणनश्वर पराधीन सुखाभास से सर्वथा प्रतिकूल है ॥३९॥ 
(अथ प्रशमरस पान पाययत्ति) अब प्रशम रस का पान कराते हैं-- 
झर्यन्तं मावयित्वा विरतिमविरतं कर्मंरस्तत्फलाध्च 
प्रस्पषष्ट नाटपित्था प्रलयनसलिलखाशानसल्लेतनायाः । 
पूर्ण कुत्वा स्वभाव स्वरसपरिगत शानसंचेतनां स्वामू- 
साननन्‍द नाटयस्तः प्रशभरसमितः सर्वकाल पिबस्तु ॥४०॥ 
अभ्वयार्थ--(कर्ंणः) कर्म से (ज) ओर (तत्फलातु) उन कर्मों के फल से (अत्पन्तमृ) अतिशय 
रूप से (विरतिभ) विरक्ति की (अविरतभ) निरन्तर (भावपषित्वा) भावना करके (अखिलाशान 
समबचेतनाया:) समस्त अज्ञान चेतना अर्थात्‌ कम चेतना तथा कर्म फल चेतना के (प्रलयनम्‌) विनाश को 
(प्रस्पष्टसभ) अति स्पष्ट रूप से (नाटपित्था) नचा करके (स्वरस परिगतभ) आत्मिक रस से व्याप्त 
(स्वभावस्‌) स्वभाव को (पूर्ण) पूर्ण-भरपुर (कृत्वा) करके (स्वाम्‌) आत्मिक (ज्ञान सब्चेतनाम्‌) ज्ञान 
सण्चेतना को (सहनन्‍्दम्‌) आनन्द के साथ (नाटयन्त:) नचाते हुए (इतः) अब से (सर्वकालभ) सदा 
(प्रशमरसम्‌) प्रशमरूप रस को (पिबस्तु) पिय । अर्थात्‌ प्रशान्तिरूप अमृत रस का पान करें। 
सं० टीका-- (इत:-क्ंतत्फल विरक्ति भजनादनन्तरम्‌) कर्म तथा कर्मफल से विरकत होने के 
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पदचात्‌ (सर्वकालम्‌-स्वदा) सदा (प्रशमरसम्‌-साम्यपीयधम्‌) समतारूप अमृत रस को (पिबन्तु-अस्थाव- 
बन्तु) पीवें-आस्वादन करें (योगिनः) योगी जन (कोद्क्षास्ते) वे योगी कैसे (स्थास्‌-स्वकोयाम्‌) स्वकोय- 
अपनी-निज की-- (ज्ञान सडन्‍्चेतनास्‌ - ज्ञान मे ज्ञानस्याहम्‌ इति भावनाम्‌) “शान मेरा है मैं ज्ञान का हूँ 
इस प्रकार की भावना रूप ज्ञान सज्चेतता को (सानन्दं-हषोड्रिकं यथा भवति तथा) हष॑ का अधिक्य जैसे 
हो वैसे आनन्द सहित (नाटयन्तः-झुवेन्त:) करते हुए (कि कृत्वा) कया करके (स्वेत्यादि:-स्वस्य-आत्मनः 
रसः तत्र परिगतं-प्राप्तम) आत्मा के रस में परिव्याप्त (स्वभावभ्‌-स्वरूपम्‌) स्वरूप को (पृणणम्‌-सम्पूर्णम ) 
सम्पूर्ण (कृत्वा-विधाय) करके (तदपि-कि कृत्या) तो भी क्या करके (प्रस्पष्टं-ब्यक्तं यथा भवति तथा) 
अति स्पष्ट-अतिव्यकत जैसे हो वैसे (अखिलेत्यादि:-अखिला-समस्ता चासावशानचेतना व कर्मजेतना कर्से- 
फलचेतना थ तस्या: प्रलयनं-विभाशनम्‌) समस्त अज्ञान चेतना अर्थात्‌ कमें चेतना तथा कर्म फल चेतना 
के विनाश को (नाटयित्वा-विधाय) करके (तदषि कि कृत्वा) तो भो क्या करके (अविरतं-निरन्तरम्‌) 
निरन्तर (कर्मण: शानावरणादे:) ज्ञानावरण आदि कर्मों से (ज-पुनः) और (तत्फलातू-तेषां कर्मजां-फलातू- 
रागद्वेषाबे:) उन कर्मों के फल स्वरूप राग-द्वेष आदि से (अत्यंत-निश्शेष॑) पूर्णरूप से (विरतिम्‌-विरक्तिम ) 
विरक्ति की (भावयित्वा-सम्भाव्य-इृत्वेत्यथें:) भले प्रकार भावना करके । 

भावा्--यहाँ आचार्य महाराज प्रेरणा करते हैं कि हे मुमुक्षुओं ! यदि तुम्हारी इच्छा निरन्तर 
आत्मिक शान्ति रस रूप अमृत को पीने को हो तो तुम अज्ञान चेतना रूप कर्म चेतना तथा कर्म फल 
चेतना की परिधि से निकल कर ज्ञान चेतना के प्रबल प्रकाश से अपनी आत्मा को प्रकाशित करो यह 
ज्ञान चेतना की स्थिरता ही उन्हें आत्मिक सुख-शान्ति प्रदान करती है अतएवं जो प्रशमरस के पान के 
इच्छुक हैं उन्हें चाहिए कि वे कमे चेतना तथा कर्म फल चेतना का परित्याग कर ज्ञान चेतना को अपनायें। 
जो आत्मा का खास स्वरूप है और है परिपूर्ण ज्ञान- केवल ज्ञान का अव्यर्थ साधन ॥४०॥ 

(अथेतो ज्ञान विवेचषयति) अब यहां से आगे ज्ञान का विवेचन करते हैं-- 

इतः पदार्थ प्रथनावगुण्ठयात्‌ बिना कृतेरेकमनाकुल ज्वलत्‌ । 
समस्त वस्तु व्यतिरेक निशरतयाद्‌ विवेखितं शानमिहावतिव्ठते ॥४१॥ 


अन्वयार्भ -- (इत: इह) यहां से अब (पदार्थ प्रथनावगृण्ठतात्‌) पदार्थों के विस्तार से गृंथित होने से 
(छृतः) क्रिया के (बिना) अभाव से (एक) एक ज्ञान क्रिया मात्र (अनाकुलम) आकुलता रहित 
(ज्वलदु) देदीप्यमान (समस्त वस्तु व्यतिरेकनिश्चयात्‌ ) समस्त वस्तुओं से भिन्‍नता का निश्चय होने से 
(बजिवेचितम्‌) अतिभिन्न (जासम्‌) ज्ञान (अवतिष्ठते) निश्चल रहता है। 

सं० टीौका-- (इह-अत्सनि-जगति था) इस आत्मा में अथवा जगत में (ज्ञान बोध:) ज्ञान (विवे- 
चितं-भिन्‍्नम्‌) भिन्न (अवतिष्ठले-आस्ते) रहता है (कुतः) किससे (इलः-अस्मात्‌) इस (पवार्थेत्यादि:- 
पदार्थानां-शास्त्र शेब्दरूपरसगन्धवर्णस्पशंकर्सधर्माधर्स कालाकाशाध्यवसायादीनां प्रथनं-विस्तार: तस्य अब- 
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गुण्ठनात्‌- न अुर्त शानम्‌-अचेतनत्वात्‌-ततो ज्ञानभुतयोग्यंतिरेक: एवं शब्दाविषु योज्यम्‌) शास्त्र शब्दरूप 
रस गन्ध्र वर्ण स्पर्श कर्म धर्म अधर्म काल आकाश अध्यवसाय आदिकों के विस्तार के अवगुण्ठन-जञानज्ञेय 
रूप सम्बन्ध से अर्थात्‌ श्रुतशास्त्र ज्ञान नहीं है क्योंकि वह पौदृगलिक होने से अचेतन जड़ है इसलिए ज्ञान 
और श्रुत-शास्त्र में व्यतिरेक-भेद है इसी प्रकार से शब्द आदिकों में भी ज्ञान से भिन्नता-जुदाई की योजना 
कर लेनी चाहिए । (कृति:-कारणम्‌-तस्य) कृति अर्थात्‌ कारण के (बिना-अन्तरेण-क्रियाया अन्तरेण स्वभा- 
बादित्यर्थ:) क्रिया के बिना अर्थात्‌ स्वभाव से (एकम्‌-अठितीयम्‌) अद्वितोय (पुनः-कोद्क्षम) फिर कैसा 
(अनाकुलमु-आकुलतारहितम्‌) आकुलता रहित (पुनः) फिर (ज्वलत्‌-देदीप्यमानम्‌) देदीप्यमान अति- 
शयरूप से प्रकाशमान (कृतः) किससे (समस्तेत्यादि:-समस्तानां निखिलानां बस्तूनां शास्त्रशब्दादीनां 
व्यतिरेक: भिन्‍नत्वम्‌-ज्ञानास्य्थ॑थोभिस्नत्यं तस्य निश्चय:-निर्णय: तस्मात्‌) शास्त्र शब्द आदि सभी वस्तुओं 
से भिन्नता-पृथकता का ज्ञान से निरचय होने से । 

भावार्थ - यद्यपि ज्ञान का ज्ञेयों के साथ ज्ञायक शेय सम्बन्ध है तो भी ज्ञानगत क्रिया स्वभावत: 
ज्ञान जन्य ही है। शेय जन्य नहीं अतएव ज्ञान निराकुल है एक है और सदा काल जाज्वल्यमान है । साथ 
ही समस्त शास्त्र आदि पुदूगल जन्य पदार्थों से जो ज्ञेयरूप हैं तथा ज्ञेय भूत धर्म अधर्म आदि द्रव्यों से 
बिलकुल ही जुदा होने के कारण ज्ञान आत्मा में निरन्तर विद्यमान रहता है। शात्र ज्ञान नहीं है। शास्त्रों 
को जानकर कोई समझे मैंने आत्मा को जान लिय।, वह ठीक नहीं है। शास्त्रों के द्वारा आत्मा के बारे में 
जानकारी करके जहाँ ज्ञान स्वरूप आत्मा है वहाँ देखें तो उसकी प्राप्ति होती है । 

(अथ शानस्य भध्याध्वन्तराहित्यमहँते) अब ज्ञान मध्य आदि तथा अन्त से रहित हैं यह कथन 
करते हैं-- हा 
प्रस्येस्थो व्यतिरिक्तमात्म नियत विश्रत्‌ पृथरवस्तुता 
सादानोज्भनशुस्यमेतरमल ज्ञानं तथावस्थितम्‌ । 
मध्याद्स्तविभागमुक्त तहहुजस्फार प्रभाभासुरः 
शुद्धशानघनों यथास्य महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥४२॥ 

अस्वयार्थ - (अस्पेस्य:) अपने से भिन्न पदार्थों से (ब्यतिरिक्तम्‌) भिश्न-पृथक्‌-जुदा (आत्मनियतम्‌) 
अपने में ही निश्चित (पुृथग बस्तुताभ) पृथक्‌-अन्य वस्तुओं से भिन्‍न वस्तुत:-सामान्‍्य विज्येषात्मकता को 
(बिल्नत्‌) धारण करने वाला (आदानोज्य्नशन्यम्‌) पर हृदाथों के ग्रहण और त्याग से रहित (एतत्‌) यह 
(असलम्‌) निर्मेल (ज्ञानम्‌) ज्ञान (तथा) उस प्रकार से (अवस्थितम्‌) स्थिर (अस्ति) है (यथा) जिस 
प्रकार से (अस्य) इस ज्ञान की (सध्याद्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाभासुर:) मध्य आदि अन्त के 
विभाग से रहित स्वाभाविक विस्तीणं प्रभा-दीप्ति से देदीप्यमान (शुद्धत्नावधनः) शुद्धनिरावरण कर्ममल 
रहित शानघनरूप (महिमा) महिमा महत्व-माहात्म्य (नित्योदितः) निरन्तर उदय को प्राप्त (सिष्ठति) 
रहे । | 
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सं० टीका - (तथा-तेनेव प्रकारेण) उसी प्रकार से (एतत्‌-प्रसिड्धम्‌) यह प्रसिद्ध (शानं-बोधः) ज्ञान 
(अवस्थितम्‌ व्यवस्यितम्‌ ) व्यवस्थित (कीवुृक्षम) कैसा ज्ञान (अन्येभ्य:-सर्वपरद्रब्येध्य:) समस्त परद्रव्यों से 
(व्यतिरिक्तम्‌-भिल्नम्‌) भिन्‍न (अनेनातिथ्याप्ति: परिहृुता) इस कथन से अतिव्याप्ति दोष का परिहार हो 
हो जाता है (आंत्मनियतम्‌-सर्वदशेनादिजीब स्वप्रतिष्ठम्‌) सभी दर्शनादि प्रसिद्ध जीव में स्वयमेव विद्यमान 
रहने वाला (अनेनाव्याप्ति: परिहृता ज्ञानस्थ) इस वचन से अव्याप्ति दोष के ज्ञान का परिहार हो जाता है 
(पुनः) फिर (पृथर्वस्तुताम-परपवार्थेभ्यों भिन्‍्मस्वभावम्‌-परिच्छेदकलक्षणस्‌) पर पदार्थों से भिन्‍न स्वभाव 
वाला अर्थात्‌ जानना मात्र ही जिसका एक असाधारण लक्षण है ऐसे लक्षण को (विश्षत्‌-दधत्‌) धारण 
करता हुआ (अनेन-असम्भवः परिहृतः) इस कथन से असम्भव दोष का परिहार हुआ (आदानोज्ञनशन्यम्‌- 
परवस्तुनः आवानं प्रहरण उज्यन त्यजनं च ताभ्यां शन्‍्यम्‌ रहितस्‌) पर वस्तु के ग्रहण और त्याग से रहित 
(असलम्‌-कर्मंमलातिकान्तम्‌) कर्मरूप मल से - अतिक्रान्त रहित (तथा) उस तरह से (कथम्‌) किस तरह 
से (यथा) जिस तरह से (अस्थ-ज्ानस्य) इस ज्ञान का (नित्योदित:-नित्यम॒ुदीयमानः-प्रकाशमानः) हमेशा 
प्रकाशमान (महिसा-माहात्म्यम्‌) महत्म्य-महत्व-सर्वोपरि श्रेष्ठता (तिष्ठति) स्थित होती है (कोदृक्ष: सः) 
बह महिमा-महत्व कैसा (मध्येत्यावि:-मध्यं च आविश्य अन्तश्य मध्याद्न्ता: तेषां-विभाग:-भेव:-ले: मुक्ता 
रहिता सा चासो सहजा स्वाभाविको स्फारा-बिस्तोर्णा-प्रभा दोप्तिश्व लक्षणया ज्ञायकत्वं तया भासुरः 
प्रकाशनशीलः) मध्य आदि और अन्त के भेद से रहित स्वाभाविक विस्तार वाली ज्ञापकता से प्रकाशमान 
स्वभाव वाला (पुनः कीवृशः) फिर कैसा (शुद्धेत्यादि:-शुद्धआनेन घन: निरन्तर:) शुद्ध परिपूर्ण निरावरण 
ज्ञान से व्याप्त । 

भावा्थ--ज्ञान वस्तुतः अन्य पदार्थों से बिलकुल जुदा है अपने आप में स्थिर है। सामान्य विशेष 
स्वरूप है। अपने से जुदे किसी भी पदार्थ को न तो ग्रहण ही करता है ओर न छोड़ता ही है। अपने आप 
में पूर्ण निमेल है। आदि मध्य ओर अन्त से रहित है। अपनी साहजिक दीप्ति से निरन्तर देदीप्यमान 
रहता है। यही इसकी लोकोत्तर की महिमा है जो नित्य ही उदित रहती है। अब जिसके ऊपर कोई आव- 
रण कथमपि सम्भव नहीं है ॥४२।। 

(अथात्सधारणामनुमोदते) अब आत्मा की ज्ञान आधारता का समर्थन करते हैं-- 

उन्मुक्तमुस्भोच्यमशेषतस्तत्तथासमावेयमशेषतस्ततु । 
यदात्मनः संहुतसर्वशक्तेः पुर्वस्य सन्धारणमात्मनीह ॥४३॥ 

अम्बयार्थ -- (संहूृतसर्वशक्ते:) सञ्चित कर लिया है समस्त सामथ्यें को जिसने ऐसी (आत्मनः) 
आत्मा का (इह) इस (आत्मनि) आत्मा में (यत्‌) जो (पूर्णस्थ) परिपूर्ण ज्ञान का (सन्धारणम्‌) भले 
प्रकार धारण करना है (अस्ति) है (तत्‌) वह (अशेषतः) समग्र रूप से (उन्मोच्यभ्‌) त्यागने योग्य का 
(उन्मुक्तम्‌) त्यागना है (तंथा) तथा (तत्‌) वह (अशेषतः) समग्र रूप से (आदेयम्‌) ग्रहण करने योग्य 
का (आत्म) ग्रहण करना है। ' 


( २९६ ) 

सं० टौका--(इह अस्मिन) इस (आत्मनि-चिद्रपे) चैतन्यस्वरूप आत्मा में (आत्मनः-ज्ानस्थरूपस्थ ) 
ज्ञानमय आत्मा का (तत्‌-पअसिद्धम्‌) वह-प्रसिद्ध (सन्धारणम्‌-धारणं-एकाप्रताप्रापणम्‌) एकाग्रता को प्राप्त 
करना (कोद्शस्य) कैसी आत्मा का (संहतेत्यावि:-संहता-निवारिता सर्वा कर्मोपाधिजाशक्ति: सामथथ्य 
पेन तस्य) जिसने समस्त कर्मोपाधिजन्य सामथ्यं का निवारण कर दिया है अर्थात्‌ स्वाभाविक आत्मिक 
शक्ति को प्राप्त कर लिया है उस ([पूर्णस्य-सम्पुर्ण शानशक्तिविशिष्टस्य) सम्पूर्ण ज्ञान शक्ति से युक्त 
अत्मा का (ततू-यत्सन्धारणम्‌) जो सम्यक्‌ प्रकार से धारण करना है (तवेष) वही (अशेषत:-सामस्त्येन) 
अशेष रूप से-परिपूर्ण रूप से (उन्मोच्यम्‌ उन्मरोकतुं त्यक्तुं योग्यमू-शरोरादि) उन्‍्मोचन करने योग्य- 
त्याग करने योग्य-शरीर अ।दि का (उन्मुक्तभ्-त्यक्तम्‌) त्याग करना (अस्ति) है (तथा-येन प्रकारेण 
सर्व त्यक्तम्‌ तेनेव प्रकारेण तत्‌ आत्मसन्धारणम्‌) जिस प्रकार से सब का त्याग किया गया है उस ही 
प्रकार से उस आत्मीय वस्तु का सन्धारण-आत्मा में भले प्रकार से धारण करना है (अशेषत:) पूर्णरूप 
से (आदेयं-प्रहीतुं योग्यं-ब्शनशञानादि) ग्रहण करने योग्य दशन ज्ञान आदि का (आत्तम्‌-गृहोतम्‌) ग्रहण 
करना है (आत्मन-उपादानमेव हेयोपादेययो: परित्यागग्रहणभित्यप्रिप्रायः) आत्मा के स्वरूप का ग्रहण 
करना ही त्यागने योग्य का त्यागना तथा ग्रहण करने योग्य का ग्रहण करना है यह इसका अभिप्राय 
सारांश है ।।४३॥ 


भावाय - आत्मा के द्वारा आत्मा के स्वरूप रूप ज्ञान दर्शन आदि गुण ही ग्रहण करने योग्य हैं 
उनका ग्रहण करना ही हेय-त्यागने योग्य का त्यागना तथा ग्रहण करने योग्य का ग्रहण करना है। 
वास्तविकता तो यह है कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही गुण पर्यायों को ग्रहण करता है अन्य के गुण पर्यायों को 
नहीं । अतः जब वह अपने गुण पर्यायों को ग्रहण करता है तब यह अर्थात्‌ सिद्ध होता है कि वह अन्य का 
प्रहीता न होने से स्वभावत: अन्य से मुक्त ही है। कोई भी जीव पर का अहण तो कर ही नहीं सकता 
परन्तु मिथ्या श्रद्धा में पर का ग्रहण करने वाला अपने को मान लेता है। मिथ्या श्रद्धा मिटने पर अपने 
को ज्ञानस्वभावी पर के ग्रहण त्याग से रहित पाता है। यह श्रद्धा की दृष्टि है जब स्वरूप में रमण कर 
केवल ज्ञान को प्राप्त करता है तब सर्वेथा ग्रहण त्याग से रहित हो जाता है ॥४३॥ 
(अथास्यानाहारकत्यं शड़क्यते) अब इस ज्ञान के अनाहारकता की शंका करते हैं-- 
व्यतिरिक्त परव्रव्यादेव शानमवस्थितस्‌ । 
कथमाहारक॑ तस्याद्ेन वेहोपस्प शऊूघते ॥४४॥ 
अन्ययार्थ -- (एवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (ज्ञानमू) ज्ञान (परव्रव्यात्‌) परद्रव्य से (व्यतिरिक्तम्‌) 
भिन्‍न-पृथक्‌ (अवस्थितम्‌) स्थित रहा । (तत्‌) वह ज्ञान (आहारकम्‌) कर्म नोकर्म वर्गणाओं का ग्रहण 


करना रूप आहा रक (कथम्‌) कंसे किस प्रकार से (स्थात्‌) हो सकता है (येन) जिससे (अस्य) इस ज्ञान 
के (बेह) शरीर की (शडक्यते) शड्भा की जाय । 


( २९७ ) । 

सं० टौका--(तत्‌्-शामम्‌) वह ज्ञान (आहारकम्‌-आहारयंवस्तुप्राहकम्‌) आहरण करने योग्य वस्तुओं 
का ग्रहण करने वाला (कथम्‌) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है (केनप्रकारेण स्यात्‌) किस प्रकार से हो सकता 
है (+ केवापि) किसी भी प्रकार से नहीं (तस्यामूतंत्वात्‌) क्योंकि वह ज्ञान स्वभाव से अमूर्त हैं (आहार- 
कंत्य मूर्तत्यात्‌) ओर आहायं-आहरण करने योग्य-पदार्थ मूर्त हैं (तत्‌ किम) वह कौन (यत्‌-ज्ञानम्‌) जो 
ज्ञान (एवं-अन्येध्य: इत्यादि पुर्वोकत युक्‍त्या) आत्मा से भिन्‍न सभी अन्य पदार्थों से पृथक इत्यादि पूर्वोक्त 
युक्ति से (परव्रध्यात्‌) परद्रव्य से (व्यतिरिक्तं-भिन्‍्मम्‌) भिन्‍न-जुदा (अवस्थितम्‌-सुप्रतिष्ठभम) अवस्थित है 
(अस्प-कझानस्य) इस ज्ञान के (देह: शरीरभ) शरीर (येन कर्य शहक्यते-आरेक्यते सम्भाव्यते) कैसे सम्भव 
हो सकता है (न कथमपि) अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नहीं (अस्यानाहारकत्वात्‌) क्‍योंकि यह ज्ञान स्व- 
भाव से अनाहारक है अर्थात्‌ पर पुद्गलादि का ग्रहण करने वाला नहीं है । 

भावार्थ--जब पूर्व में अनेक युक्तितयों द्वारा ज्ञान को पर पदार्थों से पृथक सिद्ध कर दिखाया है तब 
वह ज्ञान आहारक-शरीर के योग्य पुदूगलों का ग्रहण करने वाला क॑से हो सकता है अर्थात्‌ किसी भी 
प्रकार से नहीं। साथ ही ज्ञान स्वभावत: अमूर्त है बह मूर्त पुदूगलों का ग्राहक कथमपि सम्भव नहीं हो 
सकता है। अतः ज्ञान के शरीर की आशंका करना ही उपयुक्त नहीं है । 

(अथालिडुमालिड्भपते) अब आत्मा के-ज्ञान के-जब शरीर ही नहीं है तब शरीर सम्बन्धी लिख 
भी नहीं है यह दिखाते हैं-- 

एवं शानस्य शुद्धस्य देह एवं न बिच्ते । 
ततो देहमयं ज्ञातुर्नलिड मोक्षकारणाम्‌ ॥४५॥ 

अभ्यया्थ-- (एवम्‌) इस प्रकार से (शुद्धस्प) शुद्ध (शानस्य) ज्ञान के (बेहः) देह-शरीर (एव) ही 
(न) नहीं (बिद्यते) है (वतः) तब-इसलिए (ज्ञातुः) ज्ञानो के (देहमयम्‌) शरीर रूप (लिड्डम) लिझ 
(मोक्षकारणम्‌) मोक्ष का कारण (न) नहीं (स्थात्‌) है । 

सं० टीका-(एवं मूतंत्वामृतंत्वप्रकारेण) मूर्तता तथा अमूततंता के भेद से (यतः शुद्धस्थ-निष्कल्सवस्थ 
शानस्य) जिस कारण से कमंमल रहित ज्ञान के अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञान के (देह एवं निश्चयेन न विद्यते नास्ति) 
निश्चय से शरीर ही नहीं है (ततः-सस्माद्‌ू-देहाभावात्‌) देह का अभाव होने से (ज्ञातु:-जश्ञायकस्य) ज्ञाता- 
शोनी (पुंसः) पुरुष के (लिड्ं-पाषण्डिलिज्धम-गृहिलिद्ध वा) पाखण्डी का लिज़ू-वेश तथा गृहस्थ-श्रावक 
का लिजुवेश (न सोक्षकारणम्‌-न सुक्ते्मागं)) मोक्ष का कारण नहीं है (हेतुगर्भित-विशेषणमाह) हेतु है 
गर्भ में जिसके ऐसा विशेषण कहते हैं (देहमयम्‌-बेह निृत्तम्‌) देह से बना हुआ (यदि देहः स्वकोयो न) 
यदि शरीर अपना नहीं है (तहि तदाश्रितं लिड्रं: स्वकोयं कर्य स्पात्‌) तो शरीर के आश्रित लिज्भ-वेश 
अपना कंसे हो सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह से नहीं । 

चावा्थ--ज्ञानी के ज्ञान शक्ति के अचिन्त्य प्रभाव से समस्त बाह्य वस्तुओं से निर्ममत्व भाव का 
प्रादुर्भाव प्रकट हो जाता है भ्रतएव वह जड़ पौदूगलिक शरीर को भला अपनाने का भाव कंसे कर सकता 


( २९८ ) 


है। वह जानता है कि यह शरीर मू्त है स्पर्श रस गन्ध वर्ण वाला है और मैं उससे सर्वथा भिन्न अमूर्ते 
हूँ, ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव वाला हूँ ऐसी स्थिति में शरीर के साथ मेरा स्वामित्व कंसे हो सकता है। जब 
स्वामित्व ही नहीं तब वह शरीर मोक्ष का कारण भी कैसे माना जा सकता है। शरीर की क्रिया तो जड़ 
की क्रिया है वह मोक्ष के लिए साधन कैसे बन सकती है। अतः शरीर सम्बन्धी लिख चाहे वह श्रावक 
का हो और चाहे मुनि का केवल बाह्य शारीरिक लिजुमात्र को मोक्ष के प्रति कारणता नहीं है। वह कार- 
णता एकमात्र आत्मिक गुण स्वरूप रत्लनश्नय सम्यग्दर्शन सम्यग्शान एवं सम्यकचारित्र को ही हो सकती है। 
अतः निश्चय नय की दृष्टि में बाह्य लिज्भ का कोई महत्त्व नहीं है। 


(तहि को मोक्षमार्ग: इतिचेत्‌) तो मोक्ष का मार्ग क्या है यदि ऐसी आपकी आशंका हो तो उत्तर 
में कहते हैं-- 
वर्शनशानचा रित्रत्रयात्ता तस्‍्वसात्मनः । 
एक एवं सदा सेव्यों सोक्षमार्गों मुमुक्षुणा ॥४६॥ 


अन्ययार्थ -- (आत्मनः) आत्मा का (तत्त्वम) यथार्थ स्वरूप (वशन-क्ञान-चारित्र-स्रयात्मा) सम्यग्‌ 
दर्शन-सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र के त्रिकत्व रूप हैं अतएव (मुमुक्षुणा) मोक्ष को चाहने वाले पुरुष 
के द्वारा (सदा) सर्वदा-हमेशा (एक:) एक (एव) हो (मोक्षमार्ग:) मोक्षमार्ग-रत्नन्नय स्वरूप मोक्ष का 
उपाय (सेव्य:) सेवन-आराधन करने योग्य है । 

सं० टीका- (मुमुक्षुणा-मोक्तुमिच्छुना) मुक्त होने की इच्छा करने वाले (पुंसा) पुरुष के द्वारा 
(एक एव-जिनोपदिष्ट एवं-न मिश्योपकल्पित:) भगवान्‌ जिनेन्द्र प्रभु के द्वारा उपदेश को प्राप्त एक ही 
किन्तु अन्य वादियों द्वारा कल्पित अतएवं मिथ्या-झूठा नहीं (समोक्षमा्ग:-सोक्षसाधनोपाय:) मोक्षमाग्गे- 
मोक्ष के साधन के उपाय (सदा-नित्यम्‌) हमेशा (सेव्य:-आशक्रयणीय:) सेवन करने योग्य अर्थात्‌ आश्रय 
करने योग्य हैं (कोदक्ष:) कैसा-मोक्षमार्ग (वर्शनेत्याविः-स्वक्रद्धान-स्थज्ञान-स्वचरण-त्रयस्वरूप:) आत्म- 
श्रद्धान आत्मज्ञान आत्माचरणरूप अर्थात्‌ उक्त तीनों स्वरूप (एतत्त्रयमन्तरेण तस्यानूपलब्धे:) क्योंकि इन 
तीनों के विना मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती है (पुनः) और (आत्मन:) आत्मा का (तस्वं-स्वरूपम्‌) असली 
स्वरूप (दर्शनावित्रयमन्तरेणात्मस्वरूपाभावात्‌) दशंन आदि तोनों के बिना नहीं बन सकता है (मोक्षमा- 
गेस्थ दर्शनादिल्लयात्मकत्वात्‌ च) साथ ही दशेन आदि तीनों के बिना मोक्षमार्ग भी नहीं बन सकता है 
क्योंकि बहू भी दर्शन आदि तीनों स्वरूप है। अतः एक के सिद्ध होने पर दूसरे की सिद्धि अनायास ही 
हो जाती है। 

भावार्थ - सम्यक्दशनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्ग:--ऐसा सुत्र है जिसका अर्थ है कि द्रव्क्में भाव- 
कर्म नोकर्म से रहित एक अपने चेतन स्वभाव का अपनेरूप श्रद्धान, उसी का अपनेरूप ज्ञान और उसी में 
स्थिर हो जाना यही सम्यकद्शनज्ञानचारित्र है। यही वास्तविक मोक्षमार्ग है। इसके विपरीत कर्म और 
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कर्मफल जो शरीरादि, रागादि में अपने रूप की श्रद्धा, ज्ञान और उसी कर्म फल में अपने रूप, एकरूप॑ 
स्थिरता यह संसार मार्ग है। चेतन्यरूप आत्मा, रागादि व शरीरादि तीनों एकमेक हो रहे हैं। अज्ञानी का 
अपनापना-अपने स्थितत्व का भान उस मिले हुए पिण्ड में हो रहा है, तीनों की मिली हुई सत्ता को ही 
वह अपनी सत्ता मानता है यह मिथ्यात्व है । इस मिले हुए पिण्ड में अनुभव करने वाला तो चेतन्य ही है 
अतः मिले हुए रहते हुए भी मात्र अपने चेतन्यपने में ही अपनी सत्ता का भान होना अपनापना आना 
यही सम्यकदर्शन-जश्ञान है और उसी निज सत्ता में ही स्थिर रह जाना यह सम्यक्चारित्र है। जहाँ इन तीनों 
की एकता होती है वहाँ पर्याय में होने वाले रागादि भावों का अभाव होने लगता है। यही रागादि के 
नाश का वास्तविक उपाय है। रागादि ओर शरीरादि में अपनापना यही संसार की जड़ है, राग-हेष की 
उत्पत्ति का मूल कारण है। अपने चैतन्य स्वरूप में अपनापना, एकत्वपना यही धर्म का मूल है इसके बिना 
धर्म की शुरुआत ही नहीं होती है। इसी की प्राप्ति में जो सहयोगी-सहचारी हैं उनको व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग कहते हैं। रागादि का होना ही दुःख है, रागादि का अभाव वही आत्मिक सुख है। जितना रागादि 
का अभाव उतना परमात्मपना है और रागादि का सर्वथा अभाव ही परमात्मा होना है। वह मात्र आत्म- 
स्वभाव के निरन्तर अनुभव करने से ही होता है ॥४६।॥ 


(अथ तमेव सोक्षमार्ग सार्यगति) अब उस पूर्वोक्त दर्शनादित्रय को ही मोक्षमार्गेता का समर्थन 
करते हैं-- 
एको सोक्षपयों य एव नियतो हस्झप्तिव्स्पात्मक 
स्तन्रेव स्थितिमेति यस्तमनिश्ञ ध्यायेच्च तं चेतति । 


तस्मिन्नेव निरन्तरं विहरति ब्रव्यास्तराण्यस्पृदान्‌ 
सोध्यद्यं समयसय सारमचिरा/कत्षित्पोदयं विन्दति ॥४७॥ 


अन्वयार्थ -- (यः) जो (एणः) यह (वृग्शप्तिवृत्यात्मकः) दर्शन ज्ञान चारित्र स्वरूप (एकः) एक- 
अद्वितीय (मोक्षपभः) मोक्षमार्ग (नियतः) नियत-निश्चित है (यः) जो (पुमान्‌) पुरुष (तत्रेष) 
उस ही में (स्थितिम्‌) स्थिति-स्थिरता को (एति) प्राप्त करता है (बच) ओर (तम्‌) उसका (अनिशम्‌) 
निरन्तर (ध्यायेत्‌) ध्यान करता है (ज) और (तम्‌) उसका (चेतति) चिन्तन-विचार करता है 
(इरब्यात्तराणि) अन्य द्रव्यों का (अस्पृशन्‌) स्पर्श नहीं करता हुआ (तल्सिन्‌) उसमें (एब) ही (निरन्तरम्‌) 
निरन्तर-सदा काल (बिहरति) विहार-विचरण करता है (सः) वह पुरुष (अधिरातृ) शीघ्र-थोड़े समय में 
(मित्योदयम्‌) निरन्तर उदित रहने वाले (सभ्यस्थ) समय-आत्मा के (सारम्‌) सार-निर्मल स्वरूप को 
(अवश्य) अवश्य (बिन्दति) प्राप्त करता है। 


सं० टीका--(यः-सर्वजनप्रसिद्ध)) सभी मनुष्यों में वुयाति प्राप्स जो (सोक्षमार्ग:-ताना सिध्यामति 
बिज॒स्सित:, अनेकतां दधानो5पि) नाना प्रकार की मिथ्या बुद्धियों से वृद्धि को प्राप्त हुआ अतएवं अनेकता- 
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नानारूपता को धारण करता हुआ भी (स एव: मोक्षपथ:) वह यह मोक्षमार्ग (वृगित्यादि:-दर्शनशानचा- 
रित्त्नयात्मक: सन्‌) सम्यर्दशन ज्ञान चारित्र रूप से तीन प्रकार का होता हुआ (एकः) एक है (न स्थ- 
नेकधा) किन्तु अनेक प्रकार का नहीं है (नियतः-अनेक प्रमाण नयोपन्यासेनिश्चित:) अनेक प्रमाण और 
नयों के समर्थनों से निश्चित (यः-पुसान्‌) जो पुरुष (तत्नेब-मोक्षपभे-दर्शवाविरुपे) दर्शनादि तीनों स्वरूप 
उस हो मोक्षमार्ग में (स्थितमु-निश्चलताम्‌) निएचलता को (स्वात्मनः) अपनी आत्मा को (एति-पआ्रप्नोति) 
प्राप्त करता है (च-पुनः:) और (अनिशम्‌-निरन्तरम्‌) निरन्तर-सदा (तम्‌-रत्नत्यरूपं मोक्षपयम्‌) उक्त 
रत्नत्नय स्वरूप मोक्षमा्ग को (एकाग्रोभूत्वा) एकाग्र होकर (ध्यायेत्‌-ध्यान विषयोीकुर्यात्‌) ध्यान-चिन्तन- 
मनन का विषय करे (पुनः) फिर (यः) जो-पुरुष (तम्‌-मोक्षपथम्‌) उक्त मोक्षमार्ग का (सकल कर्मफल 
चेतना सन्‍्यासेन शुद्धशानचेतनामयी भृत्वा) समस्त कर्म चेतना तथा कर्मफल चेतना के परित्याग से शुद्ध 
ज्ञान चेतनास्वरूप होकर (चेतति-मुहुर्मूहुरनुभवति) बार-बार अनुभव करता है (निरन्तरम्‌-प्रतिक्षणस्‌) 
प्रत्येक समय (तस्मिन्नेव दर्शनावित्रयात्मके मोक्षपये) उस हो दर्शन आदि तीन स्वरूप मोक्षमार्ग में 
(विहरति-अनुचरति) विचरण करता है (कोदक्ष:-सन्‌) कैसा होता हुआ-- (द्रव्यान्तराणि-परव्रव्याणि) 
अपने से भिन्न द्वव्यों का (अस्पुशन्‌ू-अनाश्यन्‌ ) आश्रय नहीं करता हुआ (सनागपि स्वकोयास्यकुबन्‌) अर्थात्‌ 
थोड़े समय के लिए भी उनको अपना नहीं मानता हुआ (सः-पुमान्‌) वह पुरुष (अचिरात्‌-शीघ्रम) शीघ्र 
(वड्भूवे तृतीयभवादों वा) उस ही भव में अथवा तीसरे आदि भव में (अवश्यभू-नियमतः) नियम से (सल- 
यस्यपदार्थस्थ-सिद्धान्तशासनस्थ वा)पदार्थ के अथवा सिद्धान्त शासन के ([सारम्‌-परमात्मानम्‌-टंकोत्कीणस्व- 
भावम्‌) टंकोत्की्ं स्वभाव स्वरूय-परमात्मपद रूप सार को (बिन्वति-लध्नते) प्राप्त करता है (साक्षात्‌ 
परमात्मा भवतोति यावत्‌) अर्थात्‌ साक्षात्‌ परमात्मा हो जाता है। (कीदृशम्‌) कंसे सार को (नित्योदयम्‌- 
नित्यमुदीयमानम्‌) निरन्तर उदय को प्राप्त करने वाले । 

भावायं--जब यह जीव स्व-पर का भेदविज्ञान करता है, द्रव्यक में-भावकर्म-नोकम से भिन्न अपने 
आपको ज्ञाता-द्रष्टा चेतत्यरूप अनुभव करता है, तब पहले गुणस्थान से इसके चौथा गुणस्थान होता है। 
वहां अंतरंग में तो अनन्तानुबंधी कषाय और मिथ्यात्व का अभाव होता है तथा बहिरंग में अन्याय- 
अभक्ष्य-अनाचा र रूप प्रवृत्ति का अभाव होता है। सच्चे, वीतरागी देव-शास्त्र-गुरु ही पृजनीय हैं, अन्य 
नहीं, ऐसी श्रद्धा होती है। यहीं से मोक्षमार्ग चालू होता है । 

यहाँ साधक जब आत्मानुभव को जल्दी-जल्दी करने का पुरुषार्थ करता है तो अप्रत्याश्याना- 
वरण कषाय इसके मंद होने लगतो है और बहिरंग में अणुव्रतादिक बारह ब्रतों का धारण तथा ग्यारह 
प्रतिमाओं के अनुरूप आचरण शुरू होता है। यहाँ तक गृहस्थ अवस्था है--पांचवाँ गुणस्थान है। बहाँ 
पर साधक अभ्यास के द्वारा आत्मानुभव का समय बढ़ाता है और अन्तराल कम करता जाता है फल- 
स्वरूप, प्रत्यास्यानावरण कषाय मंद पड़ने लगती है। और, अभ्यास करते-करते जब इसके अल्तमूँहते में 
एक बार आत्मानुभव होने की योग्यता बनती है, तब अन्तरंग में तो प्रत्याव्थानावरण का अभाव होल्प 
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है और बहिरंग में अट्वाइस मूलगुणों का पालन तथा नग्न-दिगम्बर मुनि अवस्था के अनुरूप आचरण होने 
लगता है। यहाँ साधक जब आत्मानुभव से हटता है तो मूलग्रुणों के पालनरूप प्रवृत्ति में अथवा स्वा- 
ध्याय, चितवन आदि में लगता है । 
छठे गुणस्थान में जब आत्मानुभव होता है तो सातवाँ ग्रणस्थान हो जाता है। यदि उस आत्तमानु- 
भव से नीचे न गिर कर यह साधक ध्यान की लीनता को बढ़ाता है तो सातवें से आठवाँ-- नवाँ-दसवाँ, 
ये गुणस्थान होते हैं। वहाँ अंतरंग में संज्वलन कषाय तीव्र से मंद, मंदतर, मंदतम होती चली जाती है 
और ध्यानस्थ अवस्था चलती रहती है, जिसे शुवलध्यान कहा गया है। आठवें, नवें तथा दसवें गुणस्थान 
में ध्यानस्थ अवस्था रहते हुए उसमें गहराई उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है। सातवें में डुबकी लगाता था और 
फिर बाहर आ जाता था । आठवें में भीतर डूबता जाता है परन्तु अभी सतह पर बुलबुले उठ रहे हैं । 
और अधिक गहराई में जाता है तो बुलबुले उठने भी बंद हो जाते हैं। आत्मज्ञान की गहनता के फलस्व- 
रूप सूक्म्लोभ का भी अभाव होकर कषाय रहित बारहवाँ गुणस्थान होता है। इसके पदचात्‌ शुक्लध्यान 
के दूसरे पाये के द्वारा आत्मा के ज्ञान-दर्शन-सुख-वबीर्य अनंतता को, पूर्ण विकास को प्राप्त हो जाते हैं-- 
तेरहवाँ गुणस्थान हो जाता है। यहाँ पर शरीर का और शरीर सम्बन्धी कमे-प्रकृतियों का सम्बन्ध अभी 
झोष है। यहाँ बिना किसी प्रयत्न या इच्छा के, मेघ की गरजना के समान सहज-स्वाभाविक रूप से, वाणी 
खिरती है जिससे प्राणीमात्र को आत्मकल्याण का, अनंत दुःख से छूटने का और परमात्मा बनने का मार्ग 
मिलता है। पुनः शुक्लध्यान का पाया वदलता है- तीसरे पाये से योग-निरोध करते हुए चौदहवें गुण- 
स्थान में प्रवेश करते हैं, और फिर चौथे शुक्लध्यान द्वारा शरीर से भी रहित होकर सच्चिदानन्द पर- 
मात्मा हो जाते हैं । 
गुणस्थानों की इस परम्परा में एक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि अध्यात्म, करणानुयोग और चरणा- 
नुयोग--इन तीनों का कार्य साथ-साथ चलता है। चेतना में लगना, कषाय का हटना और आचरण का 
परिवर्तित होना- ये तीनों एक साथ होते हैं। अत: आचार्य अनुरोध करते हैं कि ऐसा परमात्मपद प्राप्त 
करते के लिए निरन्तर अपने स्वभाव का ही चितवत कर उसी का मनन कर उसी में लीन हो जा यही 
मोक्षमाग है। 
(अथ लिड्भस्थ वेयध्यं साधयति) अब लिज़ू-बाह्यवेश की व्यर्थता को सिद्ध करते हैं-- 
ये त्वेन॑ परिहृत्य संबृतिपथ प्रस्थापितेनात्मना 
लिऊु द्रव्यमये वहन्ति ममता तस्‍्वायबोधच्युताः । 
नितयोखचोतलण्डमेकसतुलाशोक॑ स्वभावप्रभा- 


प्राग्यारं समयस्य सारसमलं नाद्यापि पश्यनण्ति ते ॥४८॥ 
भम्वधा्थें-- (तस्वायबोधब्युता:) वस्तुस्वरूप के शान से भ्रष्ट (ये) जो पुरुष (एनम्‌) इस निश्चय 


( ४०२ ) 
मोक्षमार्ग को (परिहृत्य )परिहार-परित्याग करके (संव्तिपथप्रस्थापितेन )व्यवहा रमार्ग पर आारुढ़ (आत्मना | 
अपने द्वारा (व्रब्यमये) शरीररूप (लिझ्ढे) लिज़ज-वेश में (ममताम) ममता को-भोहजनित ममत्व को 
(वहुन्ति) धारण करते हैं (ते) वे पुरुष (नित्योद्योतम्‌) निरन्तर प्रकाशित रहने वाले (अखण्डस्‌) अखण्ड- 
परिपूर्ण (एकम्‌) अद्वितीय (अतुलालोकम्‌) अनुपम प्रकाशयुक्त (स्वभावप्रभा प्राग्भारम्‌) स्वाभाविक प्रभा 
केसमूह से युक्त (असलम्‌) निर्मेल (समयस्यथ) समय-आत्मा के (सारम्‌) सार को अर्थात्‌ परमात्मपद को 
(अद्यापि) अभी भी (न) नहीं (पश्यन्ति) देखते हैं अर्थात्‌ यहीं प्राप्त करते हैं । 


सं० टोका- (ते-पुरुषा:) वे पुरुष (अश्यापि-इदानोमपि-साक्षात्स्वरूप प्रकाशनावसरेषपि) आज भी 
अर्थात्‌ प्रत्यक्षकूप से आत्मा के स्वरूप के प्रकट करने के समय पर भी (समयस्य सारम-आत्मानस) 
आत्मा-निर्मल परमात्मस्वरूप आत्मा को (न पश्यन्ति नेक्षन्ले) नहीं देखते हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्ष नहीं करते हैं 
(कीदक्षम) कसी आत्मा को (नित्योद्योतम्‌ू-सदाप्रकाशभानम्‌) सव्वदा देदीप्यमान (अखण्डस्‌-सम्पूर्ण्‌) 
खण्डरहित परिपूर्ण (एकम्‌-कर्मद्रतरहितम्‌) करमंद्वेत से शुन्य (अतुलालोकभ्‌-अनुपमेयप्रकाशम्‌) उपमा 
रहित प्रकाशरूप (तत्प्रकाशसद्शस्थापरस्थाभावात्‌ ) क्योंकि आत्मा के प्रकाश के समान अन्य के प्रकाश 
का सर्वथा अभाव है (स्वेत्यावि:-स्व एवं भाव:-पदार्थ:, तस्य प्रभा-ज्ञानं अथवा स्वभावज्ञानस्य प्रभा-झ्योत- 
कत्वस्‌ तया प्राग्सारं पुर्वभुतम्‌) आत्मा रूप पदार्थ के ज्ञान से भरपुर अथवा स्वभाव ज्ञान की प्रभा से 
व्याप्त-ओतप्रोत (असलम्‌-निर्मेलम्‌) निर्मेल (ते के) वे कोन (ये-पुरुषा) जो पुरुष (आत्मना कृत्वा) अपने 
ही द्वारा (दष्यमये-नाग्न्यत्रिदण्डि प्रसुक्ष द्रव्य निर्मापिते) नग्नता त्रिदण्डी प्रधानद्रव्य से विरचित (लिड्रे- 
बैथे) लिज़ वेश में (मसताम्‌---“अहूं अमण:” अहं श्रमणोपासकश्वेतिसमत्वम्‌) मैं श्रमण हूं तथा मैं श्रमणों 
का उपासक हूँ इस प्रकार के ममत्व को (बहन्ति-कुबन्ति) करते हैं (कीदुक्षा:) कंसे (ये तस्वेत्यादि:-तत्त्वस्य 
घस्तुयायात्म्यस्थ अवबोध:-- परिज्ञानं तेन च्युता:) जो वस्तु के यथाथे ज्ञान से शून्य हैं अर्थात्‌ जिन्हें आत्म- 
स्वरूप का परिज्ञान नहीं है। (कीद्शेनात्मना) कसी आत्मा से (समित्यादि:-संवतिपये-कल्पनापथे-प्रस्था- 
पितेन आरोपितेन) कल्पना के मार्ग में आरूढ़ आत्मा से (कि कृत्वा) क्या करके (एनम्‌-दर्शनशान चारित्र 
लक्षणम्‌-भावलिद्भधुम्‌) सम्यग्दर्शन ज्ञानचारित्र स्वरूप भावलिज्भ को (परिहृत्य-मुक्त्या) परिहा र-परित्याग 
करके (इतस्सो व्रब्यलिड्रे प्रवृत्तस्य न मुक्तिरित्यभिप्रायः) इधर-उधर से द्रव्यलिज्भ में प्रवृत्त पुरुष के मुक्ति 
नहीं होती है यह इसका फलितार्थ है। 

भावार्थ - वस्तु के वास्तविक स्वरूप से अनभिज्ञ अज्ञानी जन आत्मस्वरूप रूप रत्नन्नयात्मक 
निदचय मोक्षमार्ग को छोड़कर मात्र बाह्यवेश जो नग्नता रूप है अथवा त्रिदण्डिता आदि विविधरूप मय 
है उसी में ही अनुरकत हो मैं श्रमण हूँ अथवा मैं श्रमणों का उपासक हूँ इस प्रकार के ममकार तथा 
बहद्भधार को धारण करते हैं वे मोक्ष को प्राप्त करने में सवंथा एवं सवंदा असफल ही रहते हैं ॥४८॥ 


(अभ व्यव्हारं विमृद्यति) अब व्यवहार की विमूढ़ता को प्रसिद्ध करते हैं--- 


( ३०३ ), 
व्यवहार विमृद॒हष्टयः परमार्य कलयन्ति नो जनाः । 
तुषधोधविभुग्षीश्ुद्धयः कलयन्तोह तुबं न तण्डुलम्‌ ॥४६९॥ 

.... अन्वयार्थ--(व्यवहारविमूदद्ष्टयः) व्यवहार से विमूढ--व्यामुग्ध दृष्टि वाले (जनाः) मनुष्य 
(परसारयम्‌) यथार्थ-निश्वय को (न) नहीं (कलयन्ति) प्राप्त कर पाते हैं (तुषबोधविभुग्धबुद्धयवः) तुष के 
बोध से व्यामोहित बुद्धि वाले मनुष्य (इह) इस लोक में (तुृथम) तुष को (कलयन्ति) प्राप्त करते हैं 
(तण्डलमू) चावल को (न) नहीं प्राप्त करते हैं । 

सं० टीका -- (व्यवेत्यादि: - व्यवहारेण-अमणअसणोपासकलक्षणद्विधेन लिड्रेन मोक्षमागं: इति 
स्वरूपेण विमूढा मोहिता दृष्टियेंषां ते) मोक्षमार्ग स्वरूप श्रमण तथा श्रमणोपासक लक्षणरूप दो प्रकार के 
लिज्जूरूप व्यवहार से व्यामोहित दृष्टि वाले (जना:-लोका:) मनुष्य (परमार्थ-निश्चयम्‌) परमार्थे-यथार्थ 
निदचय को (न कलयन्ति-न प्राप्मुवन्ति-त जानन्ति बा) नहीं प्राप्त कर पाते अथवा नहीं जान पाते हैं 
(तस्थ स्वयसशुद्धद्रव्यानुभवनात्मकत्ये सति परसार्थत्वाभावात्‌) क्‍योंकि वह व्यवहार स्वयं ही अशुद्ध द्रव्य 
का अनुभव करने वाला है अतएव परमार्थ नहीं है (अब्न वृष्टान्तोपन्यास:) इस विषय में दुष्टान्त देते हैं-- 
(इह-जगति) इस जगत में (तुषेत्यादि:-सुषबोध:-तष्डलाज्छादकत्वज्ञानं तेन विमुग्धा सर्वर्भिदं तृषमेथेति 
बिमुग्धा विमोहिता बुद्धियेंबां ते जनाः) चावल को आच्छादन करने वाले के ज्ञान से विपरीत बुद्धि वाले 
अर्थात्‌ यह सब तुष ही है इस प्रकार से जिनकी बुद्धि विमोहित है वे मनुष्य (तुषम्‌-तम्दुलाण्छादिकां 
त्वचम्‌) तन्दुल-चावल को ढांकने वाली त्वचा को (कलयन्ति-जानन्ति) जानते हैं (पुनस्तत्र स्थितं तण्डुलं 
अक्षतं न जानन्ति) किन्तु उस तुष में रहने वाले अक्षत-चावल को नहीं जानते हैं। (तत्र तस्य परिक्ञाना- 
भावात्‌) क्योंकि उन्हें -उस तुष में चावल की स्थिति का ज्ञान नहीं है। (बेतालीय नाम छन्‍्द:) यह 
बैतालीय नाम का छन्द है-- | 

षड़विषसे5ष्टो समे कलास्ताश्च समे स्पुर्नों निरन्तरा: । 
न ससात्र पराक्ििता कला बेतालोये रलोगुरुः ॥१७ 

अन्वयार्थ - (बैतालीये) वेतालीय छन्द में (विघमे) विधम पाद में अर्थात्‌ प्रथम तथा तृतीय पाद 
में (बट्कलाः) छह मात्राएँ होती हैं (रलो) रगण लघ्‌ (गुरः) और गुरु होता है (समे) सम पाद में अर्थात्‌ 
द्वितीय और चतुर्थ पाद में (ताश्च) वे मात्राएं (अष्ठो) आठ-मात्राएँ होती हैं रगण लघु और गुरु है। 
(ससे) सम पाद में (निरन्तराः) निरन्तर (न) नहीं (स्युः) होती हैं (अज्न) इस वैतालीय छन्द में (समा) 
सम (कला) कला (पराश्चिता) पराश्चित (न) नहीं (स्यात्‌) होती हैं (इति छत्दः) इस प्रकार यह बेता- 
लीय उन्‍्द है (डक्त लक्षण सद्भाबात्‌) क्योंकि उक्त इलोक में उपर्युक्त बेतालीय छनन्‍्द का लक्षण पूर्णतया 
शटित होता है । 

झावा्े--असली मोक्षमार्य तो सम्यकदर्शन ज्ञान-चारित्ररूप है अर्थात्‌ पर से भिन्न अपने निज 


( ३०४ ) 

स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान और उसी में स्थितरूप आचरण यही मोक्षमार्ग है। इसके अलावा जिन-वाणी मैं जो 
कुछ कथन किया गया वह इसी के बाहरी साधनों की दृष्टि से किया गया है। बीमारी एक है--राग-ब्ेष 
दवाई एक है--पर से-परकृत भावों से भिन्न निज स्वभाव में रमण करना अथवा निजस्वरूप का अनुभव । 
इसके बिना मोक्षमार्ग कभी न हुआ है न होगा । जो मोक्ष को प्राप्त नहीं हुए वे इसी आत्मानुभव के 
अभाव की वजह से नहीं हुए । शरीरादि को निजरूप अनुभव करने से मोह बढ़ा है वह निज स्वभाव को 
अपने रूप अनुभव करने से ही मिटेगा। दवाई को किसके साथ लेना चाहिए यह बताया है-दूध के 
साथ, पानी के साथ अथवा चीनी की चासनी के साथ । अज्ञानी ने क्या किया--दूध तो पी गया दवाई 
लेना भूल गया । यही बात यहाँ पर बताई है। मुनिव्रत धारण किया, महान्नत पालन किया, तपस्था की 
परन्तु आत्मानुभव के बिना मात्र किड्चितमाज्र पुन्यबंध तो कर लिया और उससे सनन्‍्तुष्ट हो गया। जो 
आत्मानुभवरूप दवाई थी वह नहीं ली, रोग कैसे मिटे । पुन्य के फल से शारीरिक कष्ट दूर हो सकता है 
परन्तु आत्मिक आनन्द तो कषाय के अभाव से होता है और कषाय का अभाव आत्मानुभव बिना नहीं हो 
सकता । मुनिपना, तपस्या, ब्रत, दर्शन, स्तुति, शास्त्र अध्ययन के माध्यम से आत्मानुभवरूप दवाई लेनी 
थी। इनको माध्यम बनाकर स्वभाव में ठहरना था--स्वरूप में डुबकी लगानी थी--वह तो लगाई नहीं, 
अतः बीमारी कैसे मिटे । ह 

व्यवहार तो उपचार है और जो उपचार को ही परमार्थ मान लेता है वह बहिरात्मा है--मोक्ष- 
मार्ग से बाह्य है। परमार्थ के ज्ञानपूर्वंक व्यवहार का ज्ञान सही होता है। जिनको परमा्थ का ज्ञान नहीं 
है उनका व्यवहार भी झूठा है कहने मात्र है। इसी प्रकार परमार्थ की दृष्टिपूर्वक जो व्यवहा र-आचरण है 
वह साधन कहलाता है। परमार्थ की दृष्टि बिना वह साधन किसका कहलावे । जैसी दृष्टि होतो है वैसी 
ही सृष्टी होती है। परमार्थ की दृष्टि बिना जो आचरण करते हैं वह चाहे आगमानुक्ल ही हो परन्तु 
मोक्षमा्गं का साधन नहीं होता ॥४६॥ 

(ब्रग्यलिड्िनां कुतः स्वरूपाप्राप्तिरिति चेत्‌) द्र्यलिज़ियों को आत्मस्वरूप की प्राप्ति क्यों नहीं 
होती है यदि यह तुम्हारा प्रश्न हो तो उत्तर देते हैं-- 

ब्रव्यलिडुसमका रमी लिते है इयते समयसार एव न। 
द्रव्यलिड्मिह यत्किलान्यतों शानसेकभिवमेय हिं स्वतः ॥५०॥ 


अन्वयार्थ -- (व्र्यलिड्डसमकारमो लितेः) द्रव्यलिज्भध-शारीरिक नग्न दिग्रम्बर मुद्रा के ममत्व से अंधे 
पुरुषों को (समयसारः) समय--आत्मा का सार--सर्वोपरि परमात्मरूप (एब) ही (न) नहीं (दृश्यते ) 
दिखाई देता है। (यत्‌) क्योंकि (इह) इस संसार में (ब्रव्यलिड्धम) द्रव्यलिज्भ अर्थात्‌ शरीर सम्बन्धी 
मुद्रा विशेष-परिपूर्ण नग्नता-दिगम्बर मुद्रा (किल) निएचय से (अन्यतः) आत्मा से भिन्न पुद्गल द्रव्यरूप 
शरीर से (स्थात्‌) होती है ओर (इबम) यह (एकस्‌) एक-अद्वितीय-असाधारण (शानम्‌) ज्ञान (हि) 
निश्चय से (स्वतः) आत्मा से (एव) ही (स्थात्‌) होता है। 
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सं० टीका- (समयसार:-समयेधु-पदार्थेषु-सारः) पदार्थों में श्रेष्ट--आत्मपदार्थ (एव-निश्चितम्‌) 
-- निश्चितरूप से (न दृश्यते-नेक्ष्यते) नहीं दिखाई देता है (कः) किन्‍्हें (ब्रव्यलिड्रें-भमणोंहुं-असणोपासको- 
इहमिति यः मसकार:-अहऊुपरः तेन-मोलितै:--आच्छाविते:-पुम्भि:) द्रव्यलिज़ में “मैं श्रमण हूँ “मैं श्रमणों 
का उपासक हूँ” इस प्रकार का जो अहद्भार उससे भाच्छादित-परिव्याप्त पुरुषों को (कुतः) किससे (यत्‌- 
पस्सात्कारणात्‌) जिस कारण से (किल इति स्पष्टभू) किल-यह अव्यय स्पष्ट अर्थ का वात्रक है अर्थात्‌ 
स्पष्टरूप से (इह-जगति) इस जगत में (व्रब्यलिजुम्‌-वेषघारणादि चिह्ृम) शारीरिक वेष धारण आदि 
चिह्ृस्वरूप (अन्यतः-परद्रब्याज्छरोरादेः) परद्रव्य शरीर आदि से (भबति) होता है (होति निश्चितम्‌) 
हि-यह अव्यय निद्िचत अर्थ का वाचक है अर्थात्‌ निश्चय से (इवं-प्रसिद्धम) यह प्रसिद्ध (एकम्‌-अहितीयम्‌ ) 
अद्वितीय-असाधा रण (ज्ञानमेब-परमात्म-ज्ञानमेब) परमात्मज्ञान (स्वत:-स्वरूपात्‌) स्वरूप से-आत्मा से 
(जायते) उत्पन्न होता है (नान्‍्य-तस्तत्‌) वह ज्ञान आत्मा से भिन्न किसी द्रव्य से नहीं उत्पन्न होता है 
(नान्यत्तत:) इसलिए वह ज्ञान आत्मा से भिन्न नहीं है किन्तु आत्मरूप ही है । 


भावार्थ--जो जिससे उत्पन्न होता है वह उसका ही कहलाता है अन्य का नहीं । अतः आत्मा से 
उत्पन्न होने वाला ज्ञान आत्मा का ही होगा अन्य का नहीं । इस कथन से ज्ञान का उत्पाद्य उत्पादक 
सम्बन्ध एकमात्र आत्मा के साथ ही है अन्य पुद्गलादि अचेतन द्रव्य के साथ नहीं। अतः ज्ञानी आत्मा 
का भावलिज़ है और वही साक्षात्‌ मोक्षमार्ग है जिसकी खबर द्रव्यलिड्भ के मोही जीव को सबंथा ही 
नहीं है अतएवं उसे आत्मस्वरूप की प्राप्ति नहीं हो सकती ॥|५०।॥। 

(अथ शास्त्रे परसार्थ सस्यते) अब शास्त्र में परमार्थ-परमात्मा का चिन्तन प्रस्तुत करते हैं-- 

झ्रलमलमतिजल्पेर्दृविकल्पे रनल्पे रमभिह परमायंष्चेत्यतां नित्यमेकः । 

स्वरस विसरपुर्ण ज्ञानविस्फूर्तिमात्रानप्त सलु समयताराबृत्तरं किड्चिदस्ति ॥५१॥ 

अन्वयार्थ--(अतिजल्पेः) अत्यधिक कथनों से (अनल्पेः) बहुत-प्रचुर (दुविकल्प:ः) दुष्ट-दोषयुक्त- 
विकल्पों-मनोविचा रों. मानसिक कल्पनाओं से (अलभ-अलम्‌) व्यर्थ है व्यर्थ है--अर्थात्‌ कुछ पूरा पड़ने 
वाला नहीं है (इह) इस जगत्‌ में (अयम्‌) इस (एकः) एक (परमार्थ:) उत्कृष्ट आत्मा का (नित्यम्‌) 
सदा-निरन्तर (चेत्यताम्‌) विन्तन-अनुभवन करो (खलु) निश्चय से (स्वरस विसरपृ्णशञानविस्फूतिमात्रात्‌) 
आत्मिक रस के समूह से परिपूर्ण ज्ञान के विकास स्वरूप (समयसारात्‌) परमात्मा से (उत्तरम्‌) उच्च 
(किड्चित्‌) कोई चिन्तनीय-अनुभवनीय (न) नहीं (अत्ति) है । 

सं० टौ०--(अलसलं-पुर्यताम्‌-पूर्यताम्‌) पूरा पड़ो-पूरा पड़ो (कै) किनसे (अतिजल्पेः--इवं मोक्ष 
हैतुः, इवं नेत्पादि बचो जल्पने:) यह मोक्ष का हेतु है यह नहीं है इत्यादि बाग्ब्यवहारों से (पुनः) फिर 
किनसे (अनल्पेः:-प्रचुरे)) अत्यधिक-बहुतायत (दुविकल्पे:-सत्तत्मानससडूल्पेः) उन-उन मानसिक सडूल्पों- 
दुविचारों से (अलमलम्‌) व्यप्न॑ है व्यर्थ है (अथवा-तद्निशेषणम्‌) अथवा “अतिजल्पै:” का विशेषण (बुर- 
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बृष्डा बिशल्पा यत्रातिजल्पे ते:) ये अति-प्रचु र-जल्प-भावण दुष्ट विचार हैं (जल्पस्प-विकल्प पूर्व- 
कत्यात्‌) क्योंकि भाषण मात्र विकल्प पूर्वक ही होते हैं (इह-जगति) इस जगत्‌-लोक में (नित्यम) सदा 
(एकः) एक अद्वितीय-असहाय (अथम्‌) इस (परमार्थ:-परा-उत्कृष्टा-मा ज्ञानादि लक्ष्मोयंस्थ स जासावर्थ:) 
जिसमें उत्कृष्ट अनुपम-जश्ञानादि लक्ष्मी विद्यमान है उस पदार्थ का (क्रुतः) कैसे (आत्मा्थ:) आत्मारूप 
पदार्थ का (चेत्यताम्‌-ध्यायताम्‌) अनुभव- चिन्तन-ध्यान करो (खल॒-निश्चितम्‌) निश्चितरूप से-निरचय से 
(समससारात्‌ू-परसात्सन:-सकाशात्‌ ) समयसार-परमात्मा से (उत्तरम-अपरस) दूसरा (किड्ितृ-किमपि) 
कोई भी (ध्येय) ध्यान-चिन्तन-मनन करने योग्य (नास्ति) नहीं है (कोदशात्‌-तस्मात्‌) कैसे उस 
समयसा २-प रमात्मा से (स्वेत्यादि:-स्वस्थ-आत्मन:-रसः-तस्य बिसर:-सम्‌ हः तेन पूर्ण-परिपूर्ण तच्च तत्‌ ज्ञानं 
ले विस्फुतिमात्रं-विस्फुरणकात्स म्यें यत्र तस्मातू) आत्मा के आनन्दरूप रस के समूह से परिपूर्ण ज्ञान 
का है विकास जिसमें ऐसे परमात्मारूप पदार्थ से । 


भावा्थ--सच्चे देवशास्त्र गुरु से, पंचपरमेष्ठी से अथवा चौबीस तीर्थंकरों से कोई उत्कृष्ट श्रेष्ठ 
नहीं है। परन्तु मोक्षमार्ग की प्राप्ति में उससे भी श्रेष्ठ अपना निज स्वभाव है क्योंकि पंचपरमेष्ठी भी 
इसी में ठहर कर अपने पद को प्राप्त हुए हैं। उन्होंने भी यही कहा है कि हम अपने स्वभाव का आनन्द 
ले रहे हैं तुम भी अपने स्वभाव में लग जाओ तो हमारे जेसा आनन्द तुम भी श्राप्त कर सकते हो, तुम 
भी परमात्मा बन सकते हो । पंचपरमेष्ठी व चौबीस तीर्थंकरों में लगने का फल, उसके गुणगान करने 
का फल पृण्यबंध है जबकि निज स्वभाव में लगने का फल संवर निजेरापूव॑क मोक्ष प्राप्ति है। 

वह आत्मस्वभाव ही एक परमज्ञान है, वही एक पवित्र दर्शन है, वही एक चारित्र है तथा वही 
एक निर्मल तप है । 

सत्पुरुषों को वही एक नमस्कार योग्य है, वही एक मंगल है, वही एक उत्तम है वही एक शरण है। 

अप्रमत्त योगी को वही एक आचार है, वही एक आवद्यक क्रिया है तथा वही एक स्वाध्याय है। 

पंचपरमेष्ठी तो हमें हमारे निज स्वभाव की खबर देने वाले हैं। वे निज स्वभाव में लगे हैं और 
हमें निज स्वभाव की खबर बताने वाले हैं कि यह तेरा निज स्वभाव है तू उसमें लगकर अनन्त सुख को 
प्राप्त कर सकता है । 

अतः उसी का चितवन कर--उसी का मनन कर, उसी की भावना कर उसी में लीन होकर एक 
हो जा यही मोक्षमाग है, यही साक्षात मोक्ष है । 

(अथ शास्त्र परिससमापयत्‌ तन्माहात्म्यमावर्ष्यते) अब शास्त्र को पूर्ण करते हुए उसके माहात्म्य का 
वर्णन करते हैं-- 


इृदमेक॑ जगच्चक्षुरक्षयं याति पुर्णंताम्‌ । 
विज्ञानघनमानस्वसय्मध्यक्षतां नयत्‌ ४५२४ 
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अस्ययार्थ -- (आनन्दसयम्‌) आनन्द स्वरूप-अनन्त सुखमय (विशानधनस्‌) अनन्त शानमय-आत्मा 
को (अध्यक्षताम्‌) प्रत्यक्ष (नयत्‌) कराता हुआ (एकम्‌) अद्वितीय- (जगच्चक्षु:) जगत का नेत्न समान 
(अक्षयम्‌) अविनाशी अर्थात्‌ अनन्त काल पय॑न्त स्थायी (इंदमू) यह समयसार नामक शास्त्र (पृर्णताम) 
पृर्णता-समाप्ति को (याति) प्राप्त हो रहा है। 

सं० टी ०--(इृदम्‌-अध्यात्मतरज्धिणीनासशास्त्रमू-समयप्राभुतं वा) यह अध्यात्म तरज्धिणी नाम 
का शास्त्र अथवा समयप्राभृत (एकम्‌-सकलशास्त्रातिशायित्वात्‌-परमात्मस्वरूपप्रकाशकत्वात्‌) परमात्मा 
के स्वरूप का प्रकाशक होने से समस्त शास्त्रों में शिरोमणि अतएवं अद्वितीय (अक्षयम्‌-आचल्वाकंम्‌-शास्वतं 
सत्‌) जब तक चन्द्र और सूर्य हैं तब तक निरन्तर रहने वाला (पूर्णताम्‌-भव्यताम्‌-पूर्णतां-सम्पूर्णताम्‌) भव्यता- 
सम्पूर्णंता-समाप्तिता को (याति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कीदृशम्‌) कंसा शास्त्र (जगच्चक्षु:-जगन्नेत्रमू- 
तत्प्रकाशकत्वात्‌) जगत का प्रकाशक होने से ही जगत के नेत्र के समान (पुनः कोदशस्‌) फिर कंसा 
(विज्ञानधनम्‌-आत्मानम्‌) विजश्ञानघन-केवल शान स्वरूप-आत्मा की (अध्यक्षताम्‌) प्रत्यक्षता को (नयत्‌- 
प्रापयत्‌) प्राप्त कराता हुआ (कोद्शम-तम्‌) कंसी उस आत्मा की (आनम्दसयम्‌-आत्यन्तिकसुछनिवृत्तम्‌) 
अत्यन्त-अन्त में होने वाले सुख से सम्पन्न अर्थात्‌ मोक्ष सम्बन्धी अविनश्वर सुख से सहित (इृदम-शास्त्रम) 
इस शास्त्र को (ब्रह्मप्रकाशकत्वात्‌ शब्दग्रह्मायमाणम्‌) ब्रह्म-अआत्मा के परिपूर्ण स्वरूप का प्रकाशक होने 
से शब्द ब्रह्म के समान आचरण करने वाले (अधोत्योत्तमस्‌-सौख्यं विन्दति) अध्ययन करके ज्ञानी उत्तम 
सुख-अविनाशी मोक्ष सुख्र को प्राप्त करता है (इत्यभिप्रायः) यह इसका फलिताथ है। 

भावाये --यह अध्यात्मतरज्िणी अथवा समयप्राभुत नामक शास्त्र ज्ञानहप तथा वचनरूप नेत्र के 
समान है अर्थात्‌ जैसे नेत्र दुश्यमान पदार्थों को स्पष्टरूप से दिखाता है वैसे ही यह शास्त्र भी ज्ञानखूप नेत्र 
तथा शब्दरूप नेन्न से आत्मा के असली स्वरूप को स्पष्टरूप से दर्शाता है अनुभव कराता है ॥५२॥ 

(अथात्म तस्वोपसंहारं दंध्वस्यते) अब आत्मतत्त्व का उपसंहार अतिशयरूप से प्रकट करते हैं-- 

इतीवमात्मनस्तरव॑ ज्ञानसात्रमवस्थितसम्‌ । 
झखण्डमेकसचल स्वसंवेशमबाधितम्‌ ॥५३॥ 

अन्थयार्थ--(इति) पूर्वोकत प्रकार से (आत्मनः) आत्मा का (तस्वभ) वास्तविक स्वरूप (अखण्डम्‌) 
खण्ड रहित (एकम्‌) अद्वितीय (अचलम) निदचल (स्वसंवेद्यन) अपने द्वारा ही अनुभव करने योग्य 
(अवाधितस्‌) प्रत्यक्ष तथा परोक्ष प्रमाणों से सर्वेया वाधा रहित (शानमात्रमु) शानस्वरूप (अवस्थितम्‌) 
स्थित-सिद्ध हुआ । 

स० टी०--(इति-उक्‍्तयुक्‍त्या) पूर्वोक्त युक्तिसे (झ्ञानसात्र-शानमबम्‌) ज्ञानस्वरूप (इदस्‌ यह (आत्मन:) 

आत्मा का (तस्वस्‌-स्वरूपम्‌) स्वरूप (अवस्थितम्‌-सुप्रतिष्ठभ) सुप्रतिष्ठित हुआ (भानावपरस्य तत्राभावात्‌ 
तस्य तन्मयत्थाक्च) क्योंकि ज्ञान से भिन्न किसी अन्य द्रव्य का आत्मामें सद्भाव नहीं है। (अन्यथा अचेतनत्व- 
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प्रसज्भात्‌) यदि आत्मा को ज्ञानमात्र-शानस्वरूप न कहा जाय किन्तु अन्य द्रव्यरूप कहा जाय तो अचैतनतां 
का प्रसज्भ उपस्थित होगा क्योंकि आत्मा से भिन्न सभी ह्व्यें अचेतनरूप ही हैं । (अखण्डसू-परवादिसि:- 
प्रमाणे: बण्डयितुमशक्यत्वात्‌) परमत वादियों के द्वारा प्रमाणों से यह आत्मा खण्डित नहीं हो सकता है 
इसलिए अखण्ड है। (एकम्‌-कर्मोपाधिनिरपेक्षत्वात्‌) कमेरूप उपाधि से निरपेक्ष होने के कारण एक है-- 
अद्वितीय है। (अचलम्‌-शास्व॒तत्वात्‌) शाश्वत-नित्य होने से अचल है (स्वसंवेद्यम्‌-स्वानुभव प्रत्यक्षस्वात्‌) 
स्वानुभव से प्रत्यक्ष होने के कारण - अपने द्वारा ही अनुभवगोचर होता है इसलिए स्वसंवेद्य है (अबाधि- 
तमृ-तत्स्वरूपबाधकस्य प्रमाणस्य कस्यचित्परमाणोश्चासम्भवात्‌) आत्मा के स्वरूप को बाधित करने वाले 
किसी भी प्रमाण के परमाणु मात्र का भी सम्भव न होने से अबाधित है। 


भावार्थ--यह ज्ञानस्वरूप आत्मा एक है अर्थात्‌ इसमें अन्य का परमाणु भी उपलब्ध नहीं है अत- 
एवं अद्वितीय है। अखण्ड है अर्थात्‌ अन्य मतावलम्बियों द्वारा स्वीकृत प्रमाणों के जरिए इसका खण्डन 
किसी भी तरह से सम्भव नहीं है अतएव अखण्ड है। अचल है अर्थात्‌ नित्य होने से अपने चैतन्य स्वरूप 
से चलायमान नहीं होता है अतएव अचल है। स्वसंवेच् है अर्थात्‌ आत्मा अपने द्वारा ही अपने को वेदन 
करता है अनुभव में लाता है अन्य के द्वारा नहीं अतएवं स्वसंवेद्य है। अबाधित है अर्थात्‌ किसी भी 
प्रमाण से या अन्य किसी भी द्रव्य से बाधा को प्राप्त नहीं होता है अतएव अबाधित है आकुलता से रहित 
है। इस प्रकार से परिपूर्ण ज्ञानस्वरूप आत्मा वस्तुत: उक्त सभी विशेषणों से विशिष्ट है क्योंकि ज्ञान 
की परिपूर्णता के साथ वे सब विशेषण अपने आप ही आत्मा में आ मिलते हैं । 

यद्यपि आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुणों का एक अखण्ड पिण्ड है तथापि उसे यहां ज्ञान मात्र कहा गया 
है सो इसका यह तात्पयें कदापि नहीं है कि आत्मा में एक ज्ञान ही है अन्य गुण नहीं है। यहां तो आत्मा 
को अन्य द्वव्यों से पृथक्‌ सिद्ध करने के लिए उसका खास गुण जो ज्ञान है उसी का नाम इसलिए लिया 
गया है कि वह ज्ञानगुण अन्य किसी भी आत्मेतर द्रव्य में उपलब्ध नहीं होता है। साथ ही आत्मा उसी 
के द्वारा अन्य समस्त पदार्थों को जानता है अनुभव करता है अतएव यह ज्ञान ही अव्याप्ति अतिव्याप्ति 
तथा असम्भवरूप दोषत्रय से रहित होने के कारण आत्मा का सुलक्षण या असाधारण लक्षण है। इसलिए 
आत्मा ज्ञानमात्र है यह सिद्ध किया गया है। इससे शात के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखने वाले वे 
अनन्त गुण भी सिद्ध हो जाते हैं जो आत्मा में विद्यमान है स्वयं ही आत्मस्वरूप हैं ॥५३॥ 


(इति भ्री समयसारपशस्याध्यात्मतरंगिण्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां नवमो5डू: समाप्त: ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंग्रिणी है 
यह नववां अद्भू समाप्त हुआ । 
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(अथ स्वरूपनिरूषणानन्तरं विशवस्थाद्रादविद्यानब्यवादविनोदवेदनाय पातिकापञं निगद्यते) अब 
आत्मा के स्वरूप का निरूपण करने के बाद निर्मल स्थाद्वाद विद्या के निर्दोषवाद के विनोंद-आनन्द को 
जानने-अनुभव करने के हेतु प्रारम्भिक पद्य को कहते हैं-- 


भ्रश्न स्थाद्ाद शुद्धघर्थ वस्तुतरव व्यवस्थिति: । 
उपायोपेयमावइ्तच मनासभूयो५पिचिन्त्यते ॥५४॥ 

अन्ययार्थ-- (अब) इस समयसार को परिसमाप्ति के अवसर पर (स्थाहादशुद्धधर्थम) स्याह्ाद 
सिद्धान्त की निर्मेलता के हेतु (वस्तुतस्‍्व व्यवस्थिति:) वस्तु के असलो स्वरूप-की व्यवस्था (ज) और 
(उपायोपायभावष:) उपाय भाव तथा उपेयभाव का (मनाक्‌) यत्किडिचत्‌-थोड़ासा (भूयोध४पि) फिर भी 
(चिन्त्यले) चिम्तन करते हैं-विचार व्यक्त करते हैं । 

सं० टोका--(अल्र-समयसारपश्चपूर्णताप्रस्तावे) इस समयसार के पद्यों को समाप्तिरूप पूर्णता के 
समय (भूयो5८पि-पुनरपि-पुर्व तस्वस्वरूप-मुबतस ततो5पि पुनः) पहले आत्मतत्त्व के स्वरूप का कथन किया 
अब फिर भी (सनाग-संक्षेपततः) संक्षेप से (किड्चितु) कुछ (बस्त्वित्यादि:-बस्तुमः तस्वं॑-स्वरूपं-तस्य 
व्यवस्थितिः-व्यवस्था) वस्तु के स्वरूप की व्यवस्था का (चिन्त्यते-विचायंत्रे >) चिन्तन-विचार करते 
हैं (उपेत्यादिः-उपाय:-स्वप्राप्तये दर्शनज्ञानचारित्र प्राप्तये-उपाय:, उपेयः तेनोपायेन प्राप्य: आत्मा तयोर्भावः 
स्वरकूपम्‌-चिन्त्यते) दर्शन ज्ञान चारित्र की प्राप्ति के लिए जो आत्मस्वरूप रूप है वही उपाय है उस उपाय 
के द्वारा जो प्राप्त करने के योग्य है वह आत्मा ही उपेय है उन--उपाय-उपेय दोनों के स्वरूप का विचार 
करते हैं (किस्म) किसलिए ? (स्थादित्यादि:-स्थाहादः-अनेकान्तवाद:-तत्र यदेव तत्‌-तदेवातत्‌, यदेक 
तदेबानेकम्‌, व्रध्येपर्यायापंणात्‌, यदेव सत्‌ तबेवासत्‌ स्थपर ब्रव्य क्षेत्रकालभाव विवक्षातः यदेव निस्‍्य॑ 
तवेथानित्यं व्रव्यपर्यायापंणात्‌-इत्यादि-अनेकास्तस्य युक्तितोउष्टसहुख्तधां निरूपणात्‌ तस्य शुद्धचर्थ-प्तिपाहा 
चिसध्वान्तनिवारणात्‌ तस्य स्वतः शुद्धत्वाच्च) स्याह्वाद अर्थात्‌ अनेकान्तवाद- उस स्याद्वाद में जो तत्‌ 
है बही अतत्‌ है जो एक है वही अनेक है द्रव्य और पर्याय की विवक्षा से | जो सत्‌ है वही असत्‌ है स्वपर 
द्रष्य क्षेत्र काल और भाव की विवक्षा से । जो नित्य है वही अनित्य है द्रव्य और पर्याय की अपेक्षा से । 
इत्यादि अनेकान्त का युक्तियों द्वारा अष्टसहस्त्री में नि्पण किया गया है। उसकी शुद्धि के लिए अर्थात्‌ 
प्रतिपादन करने योग्य वस्तु के विषय में मन में जो मिथ्यान्धकार बना हुआ है छाया हुआ है उसका 
विनाशक होने से तथा उस स्याद्वाद के स्वभावत्त: शुद्ध होने से भी । 


अर 
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भावार्थ--यद्यपि वस्तु अनंतगुणात्मक है परंतु पूर्व में ज्ञान की मुख्यता से आत्मा को ज्ञान 
मात्र कहा है। वस्तुतः: आत्मा कथन ओर चिंतन के समय ज्ञानमात्र ही नहीं, सामान्य 
विशेषात्मक है। सामान्‍य द्रव्याथिकदृष्टि का और विशेष पर्यायाथिकदृष्टि का विषय है। द्रव्याथिक- 
दृष्टि और पर्यायाथिकदृष्टि का कथन एक दूसरे से विरोधी है। द्वव्यदृष्टि जब वस्तु को एक 
नित्य, सतरूप एवं ततरूप कहती है तब पर्यायदृष्टि अनेक, अनित्य, असतरूप और अततरूप कहती है। 
दोनों ही वस्तु धर्म है। जब एक दृष्टि का कथन करते हैं तब दूसरी दृष्टि का विषय गौण हो जाता है 
अभाव नहीं हो सकता क्योंकि वस्तु द्रव्याथिक+पर्यायाथिक रूप है। जैंसे रुपये की दों साइड है--कोई 
एक साइड ऊपर होने से दूसरी साइड नीचे हो जाती है परन्तु अभाव नहीं हो सकता । दोनों दृष्टियों के 
विषय का ज्ञान होने पर ही पूरी वस्तु का ज्ञान होता है जो प्रमाण का विषय है और उसी को सम्यकज्ञान 
कहा है। दोनों दृष्टियों का विषय एक साथ-एक समय में है, परन्तु दोनों का एक साथ कथन नहीं कर 
सकते । एक को पहले और दूसरे को बाद में ही कहना पड़ता है इसलिए स्याह्वाद को अपनाना पड़ा जो 
कथन करने की सही पद्धति है जैसे-- 

(१) वस्तु कथंचित सामान्यरूप है, (२) वही वस्तु विशेषरूप है, (३) दोनों धर्म एक साथ हैं, 
(४) परन्तु दोनों को एक साथ कथन नहीं कर सकते इसलिए अवकक्‍्तव्य है। (५) दोनों धर्म सा५-साथ 
होने पर भी सामान्‍य को मुख्य किया है, (६) फिर विद्येष को मुख्य किया है, (७) फिर दोनों धर्म साथ- 
साथ होने पर दोनों ही मुख्य हैं परन्तु एक साथ नहीं कहे जाते अत: अवक्तव्य कहा है। 


एक दूपरा प्रकार भी है अनेकांतात्मक वस्तु को कथन करने का । कस्तु में अनंत धर्म होते हैं। 
अनंत गुणों को एक साथ नहीं कह सकते । एक गुण को मुख्य करते हैं तब बाकी यौण हो जाते हैं । जेसे-- 
आत्मा के ज्ञानगुण को मुख्य किया । आत्मा का ज्ञानगुण ही ज्ञानरूप है- दर्शन चारित्र आदि गुण ज्ञान- 
रूप नहीं है अतः अज्ञानरूप है। आत्मा को ज्ञानरूप कहने में एक गुण का कथन हुआ उसी समय कथंचित 
अज्ञान स्वरूप कहने से ज्ञान के अलावा बाकी अनन्त गुणों का कथन अज्ञान शब्द के द्वारा आ गया क्योंकि 
बाकी अनन्त गुण ज्ञानरूप नहीं है। इस प्रकार आत्मा कथंचित ज्ञानरूप है क्थंचित अज्ञानरूप है इसके 
द्वारा अनंतगुणात्मक वस्तु का कथन हो जाता है। 

तीसरा प्रकार यह है कि आत्मनामा वस्तु अनंतगुणात्मक है अभेद अखण्ड है। पर्यायरूप परिणमनकर 
रही है। पर्याय स्वभाव ओर विभावरूप है। उसका कर्म के साथ निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध है शरीर के साथ 
संयोग है और इसके अलावा बाहरी पदार्थों का स्त्री-पुत्रादि-परिग्रह का सम्बन्ध है । ऐसी वस्तु का कथन 
करना है, इस प्रकार करना है कि एक अकेली वस्तु का जशञान भी हो जावे और उसके अलावा जितने सम्बन्ध 
जिस-जिस प्रकार के नजदीक और दूर के हैं उनका उसी रूप का सही ज्ञान हो जावे । इसके लिए निश्चय 
दृष्टि और व्यवहारदृष्टि के द्वारा वस्तु का कथन किया गया है। नय वस्तु को बदली नहीं करती परन्तु 
वस्तु जैसी है उसका उसी रूप से परिपादन करती है। 
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आत्मानामा वस्तु ज्ञानगुण के साथ एकरूप है। रागादि आत्मा के साथ ज्ञान के समान 
एकरूप नहीं है। कर्म अलग द्रव्य है जिससे साथ निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध है- उसी के फल स्वरूप 
आत्मा के साथ शरीर का सम्बन्ध है और उसके आगे परिग्रह का सम्बन्ध है। १. इसलिए आत्मा ज्ञान- 
स्वरूप है यह्‌ कथन निशचयदृष्टि का विषय हुआ । २. रागादि क्‍योंकि आत्मा के हो अशुद्ध अनित्य परि- 
णमन हैं अतः भशुद्ध निदचयनय से यह कथन हुआ । ३. अनंतग्रुणादिरूप है अतः समझाने के लिए भेद करके 
कथन किया। अभेद में भेद किया परन्तु वास्तव में वे गुण आत्मा के ही हैं। अतः अनुपचारित सद्भूत 
व्यवहार दृष्टि का विषय बना और ४. कर्म सम्बन्धित मतिश्रुत ज्ञान उपचारित सद्भूत व्यवहार का 
विषय बना । ५. कर्मका सम्बन्ध अन्य द्रव्य है परन्तु निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध रखे हुए है अतः आत्मद्रव्य 
के साथ जोड़े गये इसलिए असद्भूत अनुपचरित व्यवहार का विषय बना और ६. शरीरादि का सम्बन्ध 
और उसके आगे का सम्बन्ध कर्म का फल है, 'इसलिए उपचारित असदूभूत व्यवहार का विषय बना । 
अत: यह अच्छी तरह समझ में आ जाता है कि आत्मा का किस-किस प्रकार का सम्बन्ध किस- 
किसके साथ है । 

व्यवहार शब्दका अर्थ उपचार है अर्थात्‌ अभेदमें भेदका उपचार है और संयोग में एकपने का उपचार 

है । इसलिए व्यवहार को समझने के लिए उपचार को मिथ्या समझे और जिसमें उपचार किया हो उसको 
सही समझे । जैसे संयोग में एकपने का उपचार है वहां एकपने को मिथ्या समझे परन्तु संयोग को सही 
मानना चाहिए। निश्चयदृष्टि का अर्थात्‌ एक अकेली वस्तु का ज्ञान हुए बिना संयोग का सही ज्ञान नहीं 
हो सकता । संयोग को संयोग कहते हुए भो संयोग में एकपना नहीं मिटेगा। अतः निरचयदृष्टि का ज्ञान 
जरूरी है। 

पर्यायदृष्टि का और व्यवहारदृष्टि का ज्ञान नहीं होगा तो पर का किस-किस प्रकार का सम्बन्ध 
है उसको आत्मा से दूर करता कैसे सम्भव होगा। स्व-स्त्रो और परस्त्री का भेद नहीं होगा, ब्रतों का 
पालन करने में त्याग ग्रहण नहीं हो सकेगा इसलिए यहाँ पर भी दोनों दुष्टियों का ज्ञान जरूरी है। 

जेन शासन में उपचार कथन बहुत है कहीं भेद में अभेद का उपचार है जैसे शरीरादि में, कहीं अभेद 

में भेद का उपचार है जैसे गुणों का भेद क रके कथन करना । कहीं निमित्त नैमेत्तिक में कर्ता कम का उपचार 
है जैसे कर्मादि में । कहीं साधन में साध्य का उपचार है जैसे धन को प्राण कहना, वहां प्राणों का उप- 
चार अन्न में है और अन्न का धन में है। वेसे ही वीतरागता रूप चारित्र का उपचार विशुद्ध भावों में और 
उसका उपचार बाहरी ब्रतादि क्रिया में है। आत्मदशन का उपचार जिनद्शन में है स्वाध्याय का उप- 
चार शास्त्र अध्ययन में है। यह निमित्तादि की अपेक्षा उपचार है। वहां उनको साधन तो समझना 
परन्तु साध्य नहीं समझना चाहिए। इस प्रकार व्यवह्वार के अर्थ को सही समझने पर ही नय विवक्षा 
सही. बैठेगी और वस्तु का सही स्वरूप समझने में आवबेगा। 

एक अनेकांत का कथन दो चीजों की तुलना करने में होता है जेसे एक ही लाइन को छोटी क्री अप्रेक्षा 
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बड़ी कहना और बड़ी की अपेक्षा छोटी कहना । यह भी कथन कथंचित--या अपेक्षा से किया जाता है। 

जिस दृष्टि का जो विषय है उसी दृष्टि से वह वैसा हो है अन्यथा नहीं हो सकता । क्योंकि दूसरी 
दृष्टि का विषय और है इसलिए दूसरी दृष्टि के विषय को जिन्दा रखने के लिए अगर पहले नय विवक्षा 
नहीं खोली है तो भी' लगाया जाता है। एक दृष्टि के विषय को मुख्य करके ओर दूसरी दृष्टि को गौण 
करे तब सम्यक्‌ एकांत होता है। दूश्तरी दृष्टि का अभाव करने पर मिथ्या एकांत होता है। परययिदृष्टि 
के ज्ञान के बिना व्यवहा रदृष्टि का ज्ञान भी सही नहीं होता । मात्र व्यवहारदृष्टि का ज्ञान अज्ञानी के 
लिए परमार्थरूप हो हो जाता है अतः दोनों दृष्टियों का ज्ञान ही सम्यक्‌ है। जब तक उपचार कथन का 
अर्थ सही ढंग से नहीं करेंगे तब तक नय विवक्षा सही तरह से समझ में नहीं आ सकती । 

इसके अलावा नैगम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ और एवंभूत आदि भी नयों के 
भेद हैं। निक्षेपादि के द्वारा भी वस्तु का परिपादन होता है ॥५४॥ 

(अथ तत्र ज्ञानस्यातदात्मकत्ववादि बादमनद्य तत्समाधानसन्धानमाधते) अब सर्वप्रथम ज्ञान को 
ज्ञानस्वरूप स्वीकार नहीं करने वाले वादी के वाद-कथन का अर्थात्‌ पूर्व पक्ष का अनुवाद करके उसका 
स्थाद्गाद की दृष्टि से समाधान का संयोजन प्रस्तुत करते हैं-- 

बाह्मार्थें: परिषोतमुण्कित निज प्रव्यक्तिरिक्तो भव- 
दविभ्ान्तं पररूप एवं परितों ज्ञानं पशोंः सोदति । 
यत्तत्तत्विह स्वरूपत इति स्याद्ादिनस्तत्युन- 
वूरोन्मरनधनस्वभावभरतः पूर्ण समुन्मज्जति ॥५५॥ 

अन्यवार्थ -- (पशो:) अज्ञानी-एकान्ती-हठाग्रही का (ज्ञानम) ज्ञान (बाह्मा्थें:) बाह्य-जेयरूप पदार्थों 
से (परिषोतम्‌) परिपूर्णरूप से पिया गया अर्थात्‌ शेयरूपता को प्राप्त हुआ अतएव (उज्झितनिञ प्रव्यक्ति- 
रिक्तोभवत्‌) अपने स्वभाव के परित्याग से शून्यता को प्राप्त हुआ (परितः) सब तरफ से (पररूपे) 
पर-ज्ञेय के रूप में (एव) हो (विभ्ान्तम्‌) विश्र।न्ति-समाप्ति को प्राप्त होता हुआ (सीवतलि) नाश को 
प्राप्त होता है। (इह) इस जगत में (यत्‌) जो ज्ञानादि वस्तु (अस्ति) है (लत) वह॒(स्थरूपत:) स्वभाव 
से (तत्‌) उसी रूप (अस्ति) है (पुनः) और (स्थाद्ाविनः) स्थाह्ादि:-स्पाद्वाद सिद्धान्त को मानने वाले के 
(बर््‌) वह ज्ञान--या शञानादिरूप वस्तु (टूरोन्मग्नघन स्वभावभरतः) चिरकाल से व्याप्त निरन्तर स्व- 
भावरूप समूह से (पूर्णन्‌) पूर्ण-भरपूर अर्थात्‌ अपने गुण पर्यायों से भरी हुई (समुस्मण्जति) सम्यक्‌ प्रकार 
से प्रकाशमान रहती है| 

सं० टी ० -(पशो:-पश्यते-बध्यते-कर्मेति पशुः-अज्ञानी तस्य अतत्स्वभाव बादिनोधशञानिनः) जो वस्तु 
का स्वभाव नहीं है उसको ही वस्तु का स्वभाव स्वीकार करने वाला अज्ञानी कर्मों को ही बांधता है 
अतएव पशु-अज्ञानी है उसके (शानम्‌-बोधः) ज्ञान-बोध (सीदति-विशीरणतां याति-युक्तिवलाभाबात्‌) युग्ति 


( ३१३ ) 


रूप बल का अभाव होने से नाश को प्राप्त करता है (कीदशम्‌-तत्‌) वह ज्ञान कैसा है (बाह्मार्थे:-अचेतन- 
पदार्थे:) बाह्य -अचेतत-पदार्थों से (परिपीतम्‌-ततः समुत्पत्तेत्तवाकार धारित्वात्तत्स्वरूपेण ज्ञानमू) जेयाकार 
रूप परिणमन के समय ज्ञान स्वयं ही ज्ञेयरूपता को धारण करता है अतएव वह ज्ञान ज्ञेयों से पिया गया 
हो समझा जाता है (उज््चितेत्यादि:-उज्श्षिता त्यक्ता निजपुष्यक्तिः स्वप्राकटयम्‌ तया रिक्तीभवत्‌-स्वरूपा 
बेदकत्बात्‌) स्वरूप को न जानने के कारण जिसने अपने स्वरूप की प्रकटता को ही छोड़ दिया है (पुनः) 
और (परितः-समस्तात) सब तरफ से (पररूपे-परात्मके-अचेतनादो द्रव्ये) पररूप-अचेतनादि द्रव्य में 
(विध्ान्तम्‌-एवं निश्चयेन न स्वस्वरूपे) ही विश्रान्त-विलीन हो जाता है अपने खास स्वरूप में नहीं रहता 
है (शानस्पार्थ प्राकट्यम्‌-न तु स्वप्राकट्यूम्‌) ज्ञान में अर्थ-बाह्य पदार्थ को जानने की ही प्रमुखता है अपने 
को जानने की नहीं (श्ञानन्तु ज्ञायते खलु-अर्थप्राकटययान्यथानुपपत्या हत्यतवात्मकत्वं॑ बदतों शानाभाव- 
प्रसद्भगतृ-अनवस्थादिदोषदुष्टत्वात्‌) ज्ञान तो निश्चय से जानता ही है यदि नहीं जानता तो अर्थ की 
प्रकटता हो नहीं बन सकती थी इसलिए ज्ञान, ज्ञानरूप न होकर पदार्थरूप ही होता है ऐसा कहने वाले 
के ज्ञान के अभाव का प्रसज्भ आता है साथ हो अनवस्था आदि दोष भी उपस्थित होते हैं (ननु-स्वात्मनि 
क्रियाविरोधात्स्वरूपप्रकाशात्मकत्व॑ं कथम, तदभावात्‌ परस्वरूपेण व्यवस्था) शंकाकार का कहना है कि 
ज्ञान में स्वयं को जाननेरूप क्रिया का विरोध होने से निज को ज्ञान द्वारा प्रकाशित करना अर्थात्‌ खुद को 
जानना कंसे हो सकता है अतगव स्वयं को न जान सकने के कारण पर को जानने से ही ज्ञान को व्यवस्था 
बन सकती है अन्यथा नहीं (इतिचेत्‌) यदि ऐसा तुम्हारा कहना है तो (न) वह ठीक नहीं है । (प्रदोपस्य 
स्वप्रकाशनवत्‌ ज्ञानस्थापि स्वपरप्रकाशात्मकत्वात्‌) क्‍योंकि जैसे प्रदीप स्वपर-अपने को तथा अपने से 
भिन्न घटपटादि पदार्थों को प्रकाशित करता है वैसे ही ज्ञान भी स्वपर-अपने को तथा अपने से भिन्‍न 
पदार्थों को भी प्रकाशित करता है अर्थात्‌ अपने को भी जानता है और अपने से जुदे चेतत-अचेतन पदार्थों 
को भी जानता है। ऐसी स्थिति में (का स्वात्समनि क्रियाविरुद्धा) ज्ञान में अपने को जाननेरूप क्रिया से 
क्या विरोध हुआ अर्थात्‌ कुछ भी नहीं (न ताबद्धात्वर्थ लक्षणा भवनाभावप्रसद्भात्‌) धात्वर्थ लक्षणा क्रिया 
का विरोध तो हो ही नहीं सकता क्योंकि उक्त क्रिया का विरोध हो तो भवनरूप क्रिया के अभावरूप 
दोष का प्रसज्भ उपस्थित होगा। (उत्पत्तिलक्षणायास्तस्था अनड्भकाराज्वज्षप्तिलक्षणाया विरोधाभावात्‌) 
और उत्पत्ति लक्षणरूप उक्त भवनरूप क्रिया को आपने स्वीकार भी नहीं किया है इसलिए भी ज्ञप्ति 
लक्षण जाननारूप क्रिया में कोई विरोध भी नहीं है। (पुनरःमूयः) फिर (इति युक्‍त्या) इति-पूर्वोक्त 
युक्ति से (स्थाद्वादिनः-अनेकान्तमतावलम्बिनः) अनेकान्त मत का अवलम्बन करने वाले स्याद्वादी 
के (तत्‌ू-शामस्‌) वह ज्ञान (पूर्ण-स्वगुण परयाविरिभिस्त सत्‌) अपने ग्रुण और पर्यायों से अभिन्न-एक 
होता हुआ (समुन्मज्जति-सर्वत्न स्वप्रकाशकत्वेन समुच्छलति) सब जगह अर्थात्‌ सभी ज्ञेयों के जानने में 
स्वप्रकाशकरूप से अर्थात्‌ अपने को जानते हुए ही पर को जानने में प्रवृत्त होता है (इति किम्‌) यह कैसे 
(इह-जगति) इस जगत में (यत्‌-ज्ञानादि) जो ज्ञान आदि (अस्ति) है (तत्‌-) वह ज्ञान आदि (तत्स्वरूपस- 


( ३१४ ) 

स्वपरप्रकाशात्मकम्‌) अपने को तथा पर को प्रकाश करने-जानने वाला रूप ही होता है (तत्‌-शानाबि) 
वह ज्ञान आदि (स्वरूपत:-स्वभावतः) स्वभाव से (ततः-तदात्मक स्थात्‌) स्वपर प्रकाशकरूप ही होता है 
(कुत:) कंसे (द्रेत्यावि:-दूरं-अनन्‍्त कालम्‌-उन्मग्न:-स्वगुणिति लयं गतः घनः-निरन्तरम्‌-यः स्वप्ाव:-स्वरूप॑- 
तस्य भर: अतिशय: तस्मात्‌) वह ज्ञानगुण अनन्तकाल पर्यन्त अपने गुणीरूप आत्मद्रव्य में लीन हुआ 
हमेशा ही अपने जाननेरूप स्वभाव के समूह से (स्वरूपस्यस्वरूपिणिलोनत्वात्तदात्मत्वमेव) क्‍योंकि स्वरूप 
स्वरूपी में ही लीन होने से स्वरूपी ही होता है पररूपी नहीं । 

भावायं--अज्ञानी-वस्तु के यथार्थ स्वरूप से अनभिज्ञ पुरुष एकान्त को ही पकड़ बैठता है उसके 
वस्तुस्वरूप जैसा नहीं है वैसा ही प्रतिभासित होता है। उन्हीं में से कोई अज्ञानी एकान्ती ऐसा मानते हैं 
कि ज्ञान ज्ञेयाकाररूप ही होता है। उनकी इस मान्यता से ज्ञान जब ज्ञेयाकार रूप ही होता है तब उसका 
अपना निज का कोई अस्तित्व न रहने से वह सर्वेथा नाश को प्राप्त होता है। लेकिन स्याह्वादी उसी 
ज्ञान को ज्ञेयाकार मानते हुए भी यह कहते हैं कि ज्ञान ज्ञानरूपता को नहीं छोड़ता है वह स्वाकार होते 
हुए ही शेयाका ररूप परिणमन को प्राप्त करता है । अतः उसका कभी भी द्रव्यदृष्टि से नाश नहीं होता है 
नाश जब भी होता है तब पर्यायदृष्टि से ही होता है क्योंकि पर्याय क्षणनश्वर है ॥५४५॥ 


(अथाभिन्नवादिनो-मतसाशड्वय स्याड््न्नत्यं समाचेष्टते) अब अभिन्‍नवादी के मत को आशद्धा 
रूप में उपस्थित करके कथड्चित्‌-विवक्षा के वश से भिन्‍नता का प्रतिपादन करते हैं-- 
विदव ज्ञानसिति प्रतक्‍्यं सकल॑ हष्टवा स्वतत्त्वाशया 
भूरवा विधश्वमयः पशुः पशुरिव स्वच्छुन्वमा्ेष्टते । 
यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्थादह्ादवर्शों पुन-- 
विश्वाजूसम विववविदवघटितें तस्य स्वतस्वं स्पृश्चेत्‌ ॥५६।॥ 


अन्वया्थ--(पशु:) अजश्ञानी (जिश्वम्‌) विदव-जगत्‌ (झानस्‌) ज्ञानमय है (इति) ऐसा (प्रतकर्य) 
तके-विचार करके (सकलम्‌) सकल-विश्व-जगत को (स्वतत्त्वाशया) आत्मतत््व की आशा से (वृष्दवा) 
देखकर (पशुः) पशु के (इव) समान (स्वच्छन्द्म) स्वच्छन्द-स्वतन्त्र-स्वेचछानुसार (आचेष्टते) चेष्टा 
करते हैं। (पुनः) किन्तु (स्थाहाबदर्शों) स्थाह्ाद-कथड्चिद्वाद से वस्तुस्वरूप को अवलोकन करने वाला 
अनेकान्ती (यत्‌) जो वस्तु (तत्‌) निज स्वरूप है (लत) वह वस्तु (तत्‌) निज स्वरूप ही है (पररूपतः) 
पर-पदार्थ रूप (न) नहीं है (इति) ऐसी (प्रतक्य) तकंणा करके (तस्य) उस वस्तु के (स्थतस्थभ्‌) निज 
स्वरूप को (विश्वात्‌) जगत से भिन्‍त (अविश्वविश्वघटितम्‌) विश्वरूप न होता हुआ ज्ञेयाकार रूप से 
विश्वमय (स्पुशेत्‌) जानता है। | 

सं० टीका-- (मनु यहुक्‍्त स्याह्रविभिरभिन्नं तविध्टमेव) शंकाकार कहता है कि स्याद्ाद सिद्धा- 
न्तियों ने जो वस्तु में अभिन्‍नता कही है वह हमें भी इष्ट ही है (तथाहि-) उसका स्पष्टीकरण निम्न 


(३१५) “ 
प्रकार से है-- (प्रतिभास एथेदस्‌) यह प्रतिभास ही है (यत्‌ प्रतिभासते तत्‌ प्रतिभास एब) जो प्रतीत- 
मालूम होता है बह प्रतीत हीं है मालूम ही पड़ता है (यथा-प्रतिभासस्वरूपमृ-प्रतिभासमानं लेदं जगत) 
जैसे प्रतिभासमान-प्रतीति में आने वाला यह जगत्‌ प्रतिभासरूप ही है--प्रतीति का विषय ही है (नचात्र 
जगत: प्रतिभासमानत्वमसिद्धमू) यहां जगत की प्रतिभासमानता प्रतीति विषयता असिद्ध नहीं है 
(साक्षादसाक्षाच्च तस्य अतिभासमानत्वे शब्दविकल्पगोचरातिक्रान्तत्वेन वक्‍्तुमशक्से:) क्योंकि प्रत्यक्ष तथा 
परोक्षरूप से जगत्‌ की प्रतिभासमानता शब्दों ओर विकल्पों का विषय न होने से कही नहीं जा सकती 
(प्रतिभासश्चिद्रप-एव) और वह प्रतिभास-प्रतीति चैतन्यरूप ही है (अन्यथा) प्रतिभास को चैतन्यरूप न 
मानने से (प्रतिभासविरोधात्‌) प्रतिभास नहीं बन सकेगा (तस्‍्थ पुरुषाहतत्वात्‌) क्‍योंकि वह प्रतिभास 
पुरुषाद्वेतरूप ही है (ह॒ति) इस प्रकार से (विश्वम्‌-) विश्व-जगत्‌ को (शानस्‌) ज्ञानरूप (प्रतक्‍्यें-विचार्य) 
विचायें--विचार करके (क्या) किससे (स्वतत््वाशया-स्वप्रतिभासान्तः प्रवेशाशया) अपने चेतन्य स्वरूप 
प्रतिभास के मध्य में प्रवेश करने की आशा से (सकलम्‌-दुष्ट्वा-प्रतिभाससयं सर्थ विलोक्य) समस्त विश्व 
को प्रतिभास स्वरूप देखकर (पुरुषाइंतमननम्‌) पुरुषाद्वेत मानना अर्थात्‌ पुरुषरूप स्वीकार करना (तस्य 
च देशकालाकारतो विच्छेदानुपलब्धे: नित्यत्वं-सर्वगतत्व-निराकारत्वडन्च व्यवतिष्ठते) और उस पुरुषाद्वैत 
के देश से काल से तथा आकार से कोई विच्छेद-विनाश उपलब्ध नहीं होता है इसलिए बह नित्य है सर्वे 
व्यापक है और निराकार भी है। (न हि कश्चिद्देशः काल: आकारश्च प्रतिभास शून्यः) कोई देश, कोई 
काल से तथा कोई आकार प्रतिभास से शून्य नहीं है (प्रतिभासविशेषाणां नोलमुखादीनां जिच्छेवात्‌ तेषास- 
सत्यत्वात्‌) जो नील मुखादि प्रतिभास हैं वे असत्य हैं -मिथ्या हैं उनके विच्छेद की उपलब्धि होने से 
आपका प्रतिभासमानरूप हेतु अनेकान्तिक दोष से दूषित है यदि ऐसा आपका कहना हो तो इसके उत्तर 
में हमारा यह कहना है कि (यदि ते न प्रतिभासन्ते तहि सन्‍्तीति कथ्य ज्ञायते) यदि वे नील मुखादि प्रति- 
भास विशेष प्रतिभासित नहीं होते हैं तो वे हैं ऐसा आप कंसे जानते हैं ? (ततो न तेरनेकान्तिकः) इस- 
लिए उन नील मुखादि प्रतिभास विशेषों से जो आपके मत में मिथ्या हैं हमारा प्रतिभासमानरूप हेतु 
अनैकान्तिक दोष से दूषित नहीं है। (थच्च कारकक्रियासेद कर्मफल लोकद्वत विद्याउजिश्या अन्ध सोक्षद्र्य 
तद्ाधकमभ्यधायि तदपि निरस्त तेषां प्रतिभासस्वभावत्यादम्यथथा व्यवस्थानायोगातु) और जो कारक 
क्रिया भेद कर्म फल लोकद्वैत विद्या अविद्या बन्ध मोक्ष द्वेत को उस हेतु का बाधक कहा है वह भी खंडित 
हो जाता है क्योंकि वे सभी प्रतिभास स्वरूप हैं यदि ऐसा न माना जायेगा तो पदार्थ व्यवस्था ही नहीं 
बन सकेगी । (यदपि पक्ष हेतु वृष्टास्सानामुपत्ियद्वाक्यानां ल प्रतिभासनसप्रतिभासनभिति दृषणोंद्धावनं 
तदपि प्रत्यास्यातं प्रतिभाससात्रात्मत्वात्तेषामु) और जो पक्ष हेतु दृष्टान्तों तथा उपनिषद्‌ वाक्‍्यों का प्रति- 
भासन अप्रतिभासनरूप दूषण का उद्भावन किया है वह भी खण्डित हो जाता है क्योंकि वे भी प्रतिभास 
स्वरूप ही हैं। (पञ्चविशतिसांख्योपकल्पितानां-प्रकृत्यादोनां तथात्वे हेतुत्वे दोषाभावात्‌) सांख्यों के द्वारा 
कल्पित प्रकृत्यादि पच्चीस तत्त्व भी प्रतिभास स्वरूप होने से हेतु में कोई दोष नहीं आता है (स्थाहाबि- 


( ३१६ ) 

नामनेकान्तात्सकत्वे साध्ये सतल्वादिसाधनवत्‌) जैसे स्याद्वादियों के अनेकान्तरूप साध्य में सत्वादि साध॑न 
को कोई दूषण दूषित नहीं कर सकता । (तत्त्वानां यसमनियमानशनादोनां संप्रज्ञातासंप्रशातयोगफलकेवल्या- 
दोनां व प्रतिभासात्मकत्वेन तदन्तः प्रविष्टत्यसिद्धें:) तत्वों के यम नियम अनशन आदिकों के तथा सम्प्र- 
ज्ञात असम्प्रज्ञात योग फल कंवल्य आदिकों के भी प्रतिभास स्वरूप होने से इन सभी की भी हेतु से ही 
सिद्धि हो जाती है (नैयायिककोपकल्पित प्रमाणप्रमेयादिषोडशतत्त्ववत) जैसे नैयायिकों के द्वारा प्रकल्पित 
प्रमाण प्रमेय आदि सोलह तत्त्व सिद्ध होते हैं। (एवं मीमांसोपकल्पितानां भट्ट प्रभाकरोपकल्पिनां चात्म- 
जन फलादोीनां, योगाचार सोत्नान्तिक वेभाषिकमाध्यमकाडुगेकृतानां क्षणक्षयलक्षणानां व चतुरायंसत्यानां 
च वेशेषिकाहगीकृत द्रव्यगुणकर्मादीनां षण्णां पदार्थानां लौकायितकरेष्ट पृथ्व्यादोनां चतुर्णा नास्तिकाध्यासित 
नास्तोति तत्त्वस्थ च गगनकुसुमादीनां च प्रतिभासमानत्वेन प्रतिभासान्त: प्रविष्टस्वसिद्धेः) इसी प्रकार से 
मोमांसकों द्वारा कल्पित तथा भट्ट प्रभाकर द्वारा कल्पित आत्माजन फल आदियों का योगाचार सौत्रा- 
न्तिक वेभाषिक माध्यमकों द्वारा स्वीकृत क्षण क्षय ही है स्वरूप जिन्‍्हों का ऐसे चतुरारय सत्यों का तथा 
वेशैषिकों द्वारा अज्जगीकृत द्रव्यगुण कर्म आदि षट्‌ पदार्थों का लौकायतिकों द्वारा अभीष्ट पृथ्वी आदि चारों 
का तथा नास्तिकों द्वारा प्रतिपादित स्वीकृत नास्तिरूप तत्व का तथा आकाश कुसुम आदिकों का भी 
प्रतिभास मानतारूप होने से प्रतिभासान्त: प्रविष्टता सिद्ध होती है इसलिए प्रतिभासमानत्व हेतु से सभी 
प्रतिभासस्वरूप साध्यों को सिद्धि हो जाती है। (अप्रतिभासमानस्वे तद्‌ व्यवस्थाविरोधात्‌) यदि उक्त 
सबों को अप्रतिभासमानरूप मान लिया जायेगा तो उनकी कोई व्यवस्था ही नहीं बन सकेगी (तथापि 
तबज्भीकारे5निष्ट तत्त्वसिद्धि प्रसड्भरात्‌ न केषांचित्स्वेष्टतर्वसिद्धिरत: प्रतिभासमानत्वमेष्टव्यम) व्यवस्था 
नहीं बनने पर भी उनको स्वीकार करने पर तो अनिष्ट तत्त्वों की सिद्धि का प्रसद्ध उपस्थित होगा इस- 
लिए किन्‍्हीं के भी अपने अभीष्ट तत्त्व की सिद्धि नहीं हो सकेगी अतएवं प्रतिभासमानता को स्वीकार कर 
लेना चाहिए । * 

(तथाश्ोक्तम) जेसा कि कहा गया है-- 

सर्व वे खल्वियं ब्रह्म नेह नानास्ति किड्चन। 
आराम तस्य पश्यन्ति न तत्पश्यति कश्चन ॥१॥ 

अन्वयार्थ--(वे) निश्चय से (इदम्‌) यह (सर्वम) समस्त जगत्‌ (खलु) निश्चितरूप से (ब्रह्म) 
ब्रह्ममय (अस्ति) है (इह) इस जगत में (किड्चन) कोई (नाना) नाना-अनेक (न) नहीं (अस्ति) है 
(तस्य) उस ब्रह्म को (आरामम्‌) माय! को ही (पश्यन्ति) देखते हैं (तम्‌) उस ब्रह्म को (कश्चन) कोई भी 
(न) नहीं (पश्यति) देखता है। 

(इति) पूर्वोक्त प्रकार से (विश्वमयो) विश्वमय (भूत्या) होकर (कश्चित्‌) कोई (अद्वेतबादी) 
अद्वैतवादी “ब्रह्मा के अतिरिक्त किसी दूसरे को नहीं कहने वाला” (पशुः) अज्ञानी (पशुः) पश्च के (इज) 
समान (अज्ञानोव) अज्ञानी पशु के समान (स्वच्छम्दं-निरंकुशत्बेन) निरंकुशतारूप स्वच्छन्द वृत्ति से 


( ३१७ ),. 

(अआवेष्टते-स्वेश्ठयेइते) अपनी इच्छानुसार चेष्टा करता है (प्रतिभासविशेषाणां पररूपत्वेन सत्यत्यात्‌) 
क्योंकि जितने भी प्रतिभास विशेष वे सबके सब परपदार्थ रूप ही होने से सत्य ही हैं। (पुनः) किन्तु 
(स्पाद्मादद्शों ) स्याद्वाद दृष्टि से देखने वाला (कश्चित्‌) कोई स्याद्वादी-अनेकान्ती (युक्‍त्या) युक्ति से 
(तस्य-बस्तुनः) उस वस्तु के (स्वतत्त्वम्‌-स्वस्वरूपतः-स्वरूपभ्‌) अपने स्वरूप से निज स्वरूप को (स्पृशेत्‌) 
जानता है (इति किम्‌) ऐसा क्‍यों ? (यत्‌) जो (ज्ञानाबि स्वरूपेण) ज्ञानादि के स्वरूप से (स्थात्‌) हो 
(तत्‌) वह (तस््वम्‌) तत्त्व (अस्ति) है (तत्‌-ज्ञानावि) वह ज्ञानादि (पररूुपत:-परस्वरूपतः) परपदार्थ के 
स्वरूप से (तत्वम्‌) तत्त्व (न) नहीं (भबति) होता है (अन्यथा) यदि ज्ञानादि तत्त्व को परपदार्थ के 
स्वरूप से माना जायगा तो (सर्वस्योभयरूपत्वे) सब के उभयरूप होने से (तद्िशेष निराकृते:) उस पदार्थ 
की विशेषता का निराकरण होगा जिससे (नोबितो द्ति खादति किसुष्ट्रं चाभिधावति) प्रेरणा किया हुआ 
दही को नहीं खाता है और ऊंठ की तरफ क्यों दौड़ता है ? (इत्यतिप्रस ,; स्थ दुनिवारत्वात्‌) ऐसा अति- 
प्रसज्भ दुनिवार हो जायेगा । (कोद्क्षम-तत्वम) केसा तत्त्व ? (विश्वात्‌-समस्त पदार्थाद्धिन्‍्नम-पुथक) 
समस्त पदार्थों से पृथक (पुनः) फिर कंसा (अविश्वेत्यादि-अविश्व॑ं-अविश्वस्वरूपं॑ तच्च तद्विश्वेन- 
विश्वपदार्थेन घटितं च निष्पादितं विश्वपदार्थपरिच्छेदकत्वात्‌) विश्वस्वरूप न होता हुआ भी विश्व के 
पदार्थों से निष्पन्न क्योंकि ज्ञान स्वयं ही विश्व के पदार्थों का परिच्छेदक-ज्ञायक-जानने वाला है। 

भावायं--जो वस्तु जिस रूप है वह वस्तु सदा उस रूप ही है अन्य रूप नहीं । यह वस्तु तस्व है। 
इसमें कभी भी फेरफार सम्भव नहीं है। कोई वस्तु परवस्तु से वस्तु नहीं कहलाती है किन्तु अपने गुण 
पर्यायों से ही वस्तु कही जाती है क्योंकि जिसमें निज के गुणों और उनके विकार स्वरूप पर्यायों का बास 
होता है वही वस्तु वस्तु शब्द से व्यवह्तत होती है अन्य वस्तु के गुण पर्यायों से नहीं । अतः जो एकान्ती 
अज्ञानी वस्तु स्वरूप से अनभिन्ञ हैं वे ही वस्तु को अन्य वस्तु रूप कल्पित करते हैं। ज्ञानाद्देतवादी सारे 
जगत को ज्ञानस्वरूप ही मानता है अन्य रूप नही । इस सिद्धान्त का खण्डन करते हुए आचार्य ने स्याद्वाद 
के द्वारा ही जगत के तमाम पदार्थों की स्वरूप व्यवस्था प्रस्तुत की है जो किसी भी विवेकी के विवेक का 
विषय बन सकती है। ज्ञान ज्ञानरूप में रहकर ही समस्त ज्ञेयों को जेयाकार रूप से परिणत होकर जानता 
है इस दृष्टि से ज्ञान में सभी ज्ञेय समा जाते हैं। इसका यह आशय कभी नहीं है कि शेय अपने-अपने 
अस्तित्व को नष्ट करके ज्ञानरूप हो जाते हैं या शान अपने अस्तित्व को खोकर ज्ञेयरूप हो जाता है। किन्तु 
इसका अभिप्राय यह है कि ज्ञान ज्ञानरूप में रहकर हो ज्ञेयों को जानता है और शेय भी शेयरूप रहकर 
ही ज्ञान में प्रतिभासित होते हैं दर्पण की तरह । जैसे दपंण अपने अस्तित्व को कायम रखता हुआ ही 
स्वच्छता से अपने में प्रतिविम्बित पदार्थों को अपनी प्रृथकत्ता के साथ ही पदार्थों की पृथकता को प्रकट 
करता हुआ ही प्रकट करता है वेसे ही ज्ञान भी अपने द्वव्यक्षेत्र काल और भाव में रहता हुआ ही पर- 
पदार्थों को द्रब्य क्षेत्र काल और भाव को पृथक्‌ रखता हुआ ही उन्हें जानता है उनके स्वरूपमय होकर 


नहीं ॥५६ ॥ 


( ३१८ ) 
(अथानेकस्ववादसा रेक्येकत्वभारेकते) अब अनेकत्ववाद को प्रकट करके एकत्ववाद को प्रकाशित 
करते हैं-- 
बाह्मायंग्रहरासत्वभावभरतो विश्वग्विचित्रोल्लस-- 
क्शेयाकार विज्ञीरण शक्तिरमितस्श्रुटयन्‌ पशुनेद्याति । 
एकद्रव्यतया सदाप्युदितिया भेदअ्न्सं ध्यंसय- 
पेक॑ ज्ञाननबाधितानुभवन पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥४७॥॥ 
अन्ययार्थ -- (बाह्माथप्रहणस्वभ्तावश्रत:) बाह्य पदार्थों के ग्रहणरूप स्वभाव के अतिशय से 
(जिश्वग्विचित्रोल्लसज्मेयाकार विशीर्ण शक्ति:) सब तरफ नाना प्रकार के प्रकाशमान ज्ञेयों के आकारों 
से उपक्षीण शक्ति वाला अतएव (अभितः) सब ओर से (त्रुट्यून्‌) ट्टता-तष्ट होता हुआ (पशुः) अज्ञानी 
एकान्तवादी (नव्यति) नाश को प्राप्त होता है। किन्तु (अनेकान्तबित्‌) अनेकान्त को जानने वाला 
ज्ञानी-स्याद्वादी (एकद्रव्यतया) एक द्रव्यस्वरूप होने से (सदा5पि) हमेशा ही (उद्ितया) उदित रहने से- 
प्रकाशमान होने से (भेदक्नमस्‌) भेद के भ्रम को (ध्वंसयन्‌) दूर करता हुआ (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (एकल) 
एक-अद्वितीय (अबाधितानुभवनस्‌) बाधा रहित अनुभव वाला (पश्यति) देखता है-जानता है-अनुभव 
करता है। 
सं० टीका- (पशुः-सोगताल्योइश्ञानी) अज्ञानी सौगत-बुद्धमतानुयायी (नश्यति-नाशं याति) नाश 
को प्राप्त करता है (तत्कल्पितो जान क्षणों युक्‍त्या न व्यवस्थामेति-इत्यथ:) अर्थात्‌ सोगत कल्पित ज्ञान- 
क्षण युक्ति से व्यवस्था को नहीं प्राप्त करता है (कोदक्ष: सः) वह कसा है ? (अभितः-समनन्‍्तात्‌) सब 
तरफ से (तुटधन्‌ विनश्यन्‌-पृर्वेक्षणस्वलक्षणनिमूल विनश्यदुत्तरमुत्पादयति) स्वलक्षण स्वरूप पूर्व क्षण को 
निर्मुल नष्ट करता हुआ उत्तर क्षण को उत्पन्न करता है अतएव नाश को प्राप्त होता हुआ (पुनः कीदक्ष:) 
फिर कैसा--( विश्वागित्यादि:--विश्वकू-सामस्त्येत, विवित्रा-नीलपोतादइनेकप्रकारा:, उल्लसन्त:-स्वाका- 
राषंणेनोल्लसन्त:-गच्छल्त:, ते च ते शेयानां-ज्ञानविषयभूतानां नोलादिक्षणानामाकारा ज्ञानि स्वाकारापकत्वं 
तेः विशोर्णा-अनेकधा जाता शक्षित: सामथ्य यस्थ-) समस्तरूप से नीलपीत आदि अनेक प्रकार के अपने ही 
आकार से शोभमान ज्ञान के विषयभूत ज्ञेयों के नील पीत आदि क्षणों के आकार जो ज्ञान में अपने हो 
आकार रूप से प्रतिविम्बित हुए हैं उनसे जिसकी शक्ति अनेकता को प्राप्त हुई है (नोलपीतादोीनां क्षणि- 
कत्वात्‌-तदुत्पलितस्तदाकारमन्‌ कुर्बाणं शानम्‌-तवध्यवसायतः प्रमाणं क्षणिकं कारकगुणानां कार्यस:्भा- 
बात) नीलपीत आदिकों के क्षणिक होने से उन नीलादि की उत्पत्ति से उनके ही आकार को अनुसरण 
करने वाला ज्ञान उनके ही अध्यवसाय-निश्चल से प्रमाणरूप होता हुआ क्षणिक होता है क्योंकि कारण के 
गुणों का कार्य में सद्भाव होता है। (क्षणिकम्‌ हि सर्वमू) सभी पदार्थ क्षणिक हैं यह निश्चय है। 
(यत्सत्तत्कषणिकम्‌) जो सत्‌ है वह क्षणिक है (यथाघद:) जैसे घट (सन्ति श्र नोलपीतानि नर) और नील 


( ३१९ ) 


पीत आदि भी सत्‌ हैं। (घटाद्मवयवों न कपालांशसन्तरेणोपलभ्यते) घट आदि का अवयव कपालांश के 
बिना उपलब्ध नहीं होता है (स हि अवयदों अवयवेषु वर्तमान: प्रत्यकयवं साकल्येन बतंते एकदेशेन वा ? ) 
वस्तुतः वह अवयवी अवयवों में रहता हुआ प्रति अवयव में पूर्णरूप से रहता है अथवा एकदेश रूप से 
(यदि साकल्येन तदा यावन्तो5वयवास्तावन्तोष्बयविन:) यदि पूर्णझप से रहता है तो जितने अवयब हैं 
उतने ही अवयवी होंगे । (तत्रापि चावयबकल्पनायामनवस्था) और उन अवयवियों में भी अवयवों की 
कल्पना होने पर अनवस्था दोष होगा। (एकदेशेन चेत्‌) यदि यह कहो कि वह अवयवी एकदेशरूप से अब- 
यवों में रहता है (तदा भंगित्वप्रसंगात्‌-एकत्वं न स्थात्‌) तो भड़िता का प्रसज़ होने से एकत्व नहीं बन 
सकेगा । (इत्यावि युकक्‍त्या नीलपीताद्यययवा एथ) इत्यादि युक्ति से नील पीत आदि अवयब ही हैं। 
(बाह्मेत्यादि:-क्षणिकलक्षणानां बाह्मार्थानां प्रहणं तदेवस्वभाव: स्वरूपं यस्य भरतो5अप्रतिशयात्‌) क्षणिक 
स्वभाव वाले बाह्य पदार्थों का ग्रहण करना रूप ही जिसका स्वभाव है ऐसे ज्ञान के अतिशय से (श्ञानसपि 
क्षणिकम्‌) ज्ञान भी क्षणिक है (तबप्ययुक्तम्‌) यह कहना भी युक्तियुक्त नहीं है अर्थात्‌ अयुक्त है (यतः) 
कारण कि (अनेकान्तवित्‌-स्याह्यादी) अनेकान्त को जानने वाला स्याद्वादी (एकं-पूर्वापरविवर्तध्यापितया- 
अद्वितीयम्‌) पूर्वापर-प्रथम एवं द्वितीय आदि पर्यायों में व्यापक होने से अद्वितीय-असाधारण (ज्ञानम्‌) 
ज्ञान को (पश्यति) देखता है (कोद्क्ष तत्‌) वह ज्ञान कंसा ? (अबाधितेत्यादिः-अबाधितं-प्रमाणेरनुभवर्न 
यस्य तत्‌) प्रमाणों से बाधा रहित है अनुभव जिसका--जिसका अनुभव प्रमाणों से बाधित नहीं है अर्थात्‌ 
प्रमाण सिद्ध है (न चल कस्यापि-ईदृशो प्रतीतिमंया क्षणिक वस्तु लब्धमिति) मैंने क्षणिक वस्तु को प्राप्त किया 
ऐसी किसी की भी प्रतीति नहीं होती है (सर्वेषां साधारणस्थूलघटादोनां प्राप्ते:) क्योंकि सभी के साधारण 
तौर हर स्थूल घटादि की प्राप्ति होती है (एकद्रव्यतया-अहं मतिशानी स एवाहं भुतज्ञानी यदेव सयादुष्टं 
तदेव मया लब्धमित्येकद्रव्यत्वेन) मैं मतिज्ञानी हूँ वही मैं श्रुतज्ञानी हूँ । जिसे मैंने देखा था उसे ही मैंने प्राप्त 
किया इत्यादि एक द्रव्यरूप से (भेदझ्ममं भिन्‍नज्ञानभ्रान्तिम) भेद के भ्रम को अर्थात्‌ भिन्‍न ज्ञान की 
श्रान्तियों को (ध्वंसयन्‌ू-विनाशयन्‌) विनाश करता हुआ (अन्यथा जोवान्तरवत्‌ स्वात्मन्यपि भेद- 
प्रसक्षणात्‌) यदि ऐसा न माना जाये तो जीवान्तर-अन्य जीव की तरह अपनी आत्मा में भी भेद का प्रसद्ध 
उपस्थित होगा (कोवृक्षया तया ?) कैसी एकद्रव्यता से (सदाप्युवितया-्सदा नित्यं, आबालगोपाल 
साण्डालाबालादीनां प्रसिद्धणा विद्यमानतया) जो निरन्तर बालक से लेकर गोपाल चाण्डाल आवदिकों 
के भी विद्यमान है। 

सावाध--सौगत ने ज्ञान को ज्ञेयों के आका ररूप ही मानकर जेयों की क्षणनह्वरता के साथ ज्ञान 
को भी क्षणनशव र माना है जो अनुभव से तो विरुद्ध है ही साथ ही प्रत्यक्षादि प्रमाणों से भी बाधित है। 
इसी बात को अनेकान्त की दृष्टि से सिद्ध किया गया है और कहा गया है कि जैसे मैंने मतिज्ञान की 
अवस्था जिसे जाना था उसी को अथ्थे में श्रुतज्ञान की दशा में जान रहा हूँ इस कथन से ज्ञान एक द्रव्य 
रूप ही है अनेक शैय द्रव्यरूप नहीं । साथ ही ज्ञान क्षणनश्वर भी नहीं है क्योंकि वह नित्य द्रव्य का नित्य 


( ३२० ) 
गुण है पर्याय की अपेक्षा से ही वह क्षणनश्वर कहा गया है क्योंकि क्षणनश्व रता पर्यायरूप होती है । 
(अथेक ज्ञानमतर्मात निराजिकोर्ष रनेकतां शानस्यचिकीर्षति) अब ज्ञान एक ही है ऐसा जिसका 
मत है उसकी उक्त प्रकार की बुद्धि के निराकरण की इच्छा करने वाला ज्ञान की अनेकता की इच्छा 
करता है यह प्रकट करते हैं-- ह 
शेयाकारकलजूमेचकचिति प्रक्षालनं कल्पव-- 
न्नेकाकार चिकोर्षयास्फुटमपि ज्ञान पशुनेंब्छति । 
वेचिश्येष्प्यविचित्रतासुपगत ज्ञान श्वतः क्षालित॑ं- 
पर्याय स्तदनेकता परिमृशन्‌ पह्यत्यनेकास्तवित्‌ ॥४५८४॥ 
अन्वयार्थ--(पशुः) अज्ञानी-वस्तुस्वरूप की यथार्थता से अनभिज्न (एकाकार थिकीर्षया) एक 
आकार को करने की इच्छा से (शेयाकार कलडूः मेचकचिति) शेयों के आकार रूप कलड्ूू से कलड्धूत 
ज्ञान में (प्रकालनमृ) अनेक आकारों को साफ करने की (कल्पयन्‌) कल्पना करता हुआ (स्फुटमपि) 
अनेकाकार रूप से अति स्पष्ट (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (न) नहीं (इच्छति) इच्छा करता है। किन्तु (अने- 
कान्तवित्‌) अनेकान्त का ज्ञाता विवेकी स्याह्ादी (पर्याये:) पर्यायों से (अनेकताम्‌) अनेकाकारता को 
(परिमृशन्‌) स्वीकार करता हुआ (वैखित्ये) नाना ज्ञेयाका ररूप विचित्रता में (अषि) भी (अविचिब्रताम) 
अनेकाका रता की शून्यता को (उपगतम्‌) प्राप्त (स्वतः) स्वभाव से (क्षालितम्‌) निर्मेल (ज्ञानमृ) ज्ञान 
को (पश्यति) देखता है । 
सं० टीका - (पशुः-अज्ञानी-सांख्यादि: कश्चित्‌) कोई सांख्य आदि अज्ञानी पुरुष (स्फुटपि-अनेका- 
कारतया व्यक्तमषि) अनेक आकर रूप से व्यक्त होते हुए भी (ज्ञानम्‌-) ज्ञान को (नेच्छति) नहीं 
चाहता है (कोब्क्ष:-सन्‌) कंसा होता हुआ (एकेत्याबि:-जानस्थ-एकाकारं-एकत्वम्‌-चिकोर्षया-कर्तुमिच्छया ) 
ज्ञान को एकरूप करने की इच्छा से (सेयेत्यावि:-सेयस्य-पदार्थस्थ-आकार:-जञानेतदाकार: सएवं कलडू:- 
कालिसा-शाने तदाकारस्थाभावात्‌-एकस्वभावत्वात्तस्यक्टस्थ नित्यत्वात्‌ तेन सेचकः चित्रित: चित-शानस्‌- 
तत्र) ज्ञेय-ज्ञान के विषय बनने वाले पदार्थ का ज्ञान में ज्ञेयाकार रूप होना ही कलद्धू है क्योंकि ज्ञान में 
तदाका रता-ज्ञेयाकारता का अभाव है कारण कि वह ज्ञान एक ज्ञान स्वभाव वाला ही है कूटस्थनित्य होने 
से, उस ज्ञेयाकारता से मेचक-चित्रित-ज्ञान में (प्रकालनं-अनेकाकारनिवारणम्‌) अनेक आकारों को दूर 
करने की चेष्टा को (कल्पयन-कुर्बन) करता हुआ (तत्राह अनेकान्तबित्‌) उस विषय में कहते हैं कि-- 
अनेकांत का ज्ञाता (ततु-ज्ञानम्‌) उस ज्ञान को (पश्यति-ईक्षत्े) देखता है (कोद्शम्‌-तत्‌) कैसे उस ज्ञान 
को (पर्याये:-मतिभुतादिशानविवरतें:) मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदि विवर्तों-पर्यायों से (अनेक्ता-कथडिचिद- 
नेकत्वभू) विवक्षा के वश से अनेकता को (परिमृशन्‌-अद्गीकुबन्‌) अज्भीकार करता हुआ (सर्वेकत्वे नाना 
शेयप्रहरणं न स्थात्‌) ज्ञान को सर्वंथा एकाकार मानने पर नाना ज्ञेयों का अहण नहीं बन सकेगा (एकार्थ- 
शानस्थ नित्यमसम्भवात्‌ तवभावः स्यात्‌) एकार्थरूप ज्ञान की नित्यता कथमपि सम्भव नहीं है अतएवं उस 


(१२१ ) 
एकाप् श्वान का ही अभाव हो जाससा (ब्रदकाससयहमापाह) वही दात अप्टलहली में कही गई है --- 
प्रभाजकार क्षेम्पंक्त॑ व्यक्तश्वेखिया् क्त्‌ । 
ते ज मित्ये जिकायें कि सालोस्तेशहुबादूबहिः ॥१) 


अन्वयार्थ--(प्रसाणकारक:) प्रमाण-प्रत्यक्षादि-तथाकारक कतुं आदि से ज्ञान (व्यक्तम्‌) स्पष्ट 
है (ज) और (इन्द्रियार्थजत्‌) इम्कद्रिय और अर्थ-पदार्थ के समान वहज्ञान (व्यक्तम्‌) व्यक्त-स्पष्ट है 
(थ) और यदि (ते) प्रमाण और कारक अथबः इन्त्रिय और पवार्श्व (निल्ये) निर्य (स्थाताभ) हो (तहि) 
ते (ब्िकायंदु) विकाय-रूमं (कि) कोर (सकल) होएा (ब्रक्त) इसलिए (ते) वे नित्यवादी (साधोः) 
साधु (तै) तुम्द्दारे (शासनात्‌) शासन से (कहिः) कहर हैं । 

(जन झ्ञान पर्यायरनेकत्ल दधदशुद्व स्फात्‌-कर्माबल्मालुदत्वशयाक्मभह्त) झंकाकार कहता है कि पर्यायों 
से अनेकता को क्षारण करने वाला शञान अद्यगुद्ध हो ह्पगा कुफोंकि पर्यायों को अशुद्ध कहा गया है (इति- 
चेक) यवि यह तुम्हारा कहना हो तो वह ठीक नहीं है (बतः) क्योंकि (सतत) वह ज्ञान (स्वतः-स्वभावत:) 
स्वृश्भुव से (क्षालितं-निर्मेलम) निमेल (अर) है (नमु-शामस्यावेकश्कमेबेब्ट दृष्टेष्टानां कह्िवयाणासिष्ट- 
त्वात्‌-जगतोविचिल्रत्मात्‌) शंकाकार कहता है कि झन को अखेक रूप ही स्वीकार किया है क्योंकि उस 
ज्ञान के विषयभूत पदार्थ जो प्रत्यक्ष और परोक्ष हैं अवेझ छप दुष्ट हैं। जुदतु को ऐसी ही विचित्रता है 
(इतिजेन्न) ग्रद्ि ऐस। तुम्हारा कहना हो तो वह उचित वहीं है. (छुतः) कंझे (फर्शायापेक्षया) पर्यायों की 
अपेक्षा से (बेचित्येडपि) विचित्रता होने पर प्री (एकश्ावदकतया) एक शञानकूप द्रव्यता से (अविधित्रताम्‌- 
एकुस्वरूपतामू) एक स्वरूपता को (उपगतस-प्राप्तस्‌) प्राप्त हुआ (अतः कथडिचदेकं-वरव्यापंजात) इसलिए 
द्रब्याथिक नय की अपेक्षा से कथड्चित्‌ एक (कथडिखवनेकं-पर्यावापंजात्‌) तथा पर्यायाथिक नय की 
विवक्षा से कथ्ड्न्चितू अनेक है।।५५॥ 

भाषाक--एकान्ती-हठधर्मी ज्ञान को एकमाज, चैतन्याकार ही मानता है अन्य शेयों के आकारों को 
शान में; फूलिनता मान उन्हें दूर करने की बलदती! इच्छा से ज्ञान को ही नष्ठ कर देता है। क्योंकि ज्ञान 
स्कूप्स्बल: शेयाकार परिणमतरूप है ओर बहः उसे उन परिणमत्रों से युक्त वेखवा नहीं चाहता है। 
ऐस्री- स्थिति में ज्ञान की अवस्थिति ही नहों बन सकती तब ज्ञान का नाश ही समझा जायगा। 
किल्तु अनेकान्ती-अनेक धर्म स्वरूप वस्तु को अज्भीकार करने वाला विवेकी कहता है कि ज्ञान का 
स्वागत, ही जेयों को जानने का है और वह जानता: भी ज्ञाल में शेयों का आकाररूप परिणमन हीः है जो 
पर्य[यद्धम- है ।; अत: पर्यायाथिक नय की विवक्षा: से. ज्ञान: अनेकाकार रूप भी है तथा द्रव्याथिक नय की 
विवृक्षा से. एकाकार-चेतन्याकार भी है केंकि वह चैतस्वाकारः एकमात्र क्ननरूप ही है अन्य पदार्थरूप 
नहीं ।, इस तरह से जात एक भी है. और बतेक भी. है यह किककाः की: प्रमुखता पर अधारईरित है, जिसे 
अज्ाती समझता ही नहीं है। .' . 


( ३२३ ) 


(अथ परव्रथ्यास्तित्वस्पस्तं ज्ञान निराकृत्य स्वास्तित्वास्तिक्यमागभ्यते) अब परद्वव्य के अस्तित्व 
के अधीन ज्ञान का निराकरण करके अपने ही अस्तित्व से ज्ञान का अस्तित्व है यह प्रकट करते हैं-- 


प्रत्यक्षालिखितस्फुट स्थिरपरव्रव्यास्तितावश्चितः 
स्वद्रव्याववलोकनेन परितः शुम्यः पशुनंश्यति। 
स्वद्वव्यास्तितयानिरूष्य निपुणं सल्ः समुम्मज्जता 
स्पाद्रादी तु विशुद्धधो धमहसा पृरयोभवन्‌ जीवति ॥५६॥ 


अन्ययार्थ -(पशः) अज्ञानी (प्रत्यक्षालिखितस्फुटस्थिर परद्रव्यास्तितावड्चितः) प्रत्यक्ष रूप से 
अतिशयप्रकाशमान-अतएव अति स्पष्ट रूप से स्थिर परद्रव्य के अस्तित्व से प्रतारित-ठगा हुआ (परितः) 
सब तरफ से (स्वव्रव्यानवलोकनेन) आत्मद्रव्य के नहीं देखने से (शून्यः) शून्य-आत्मद्रव्य को नहीं मानने 
वाला (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है। (हु) किन्तु (स्थाद्वादी) अनेकान्ती-स्याद्वाद सिद्धान्तानुसारी 
(स्वग्र्यास्तितया) अपने आत्मद्रव्व के अस्तित्व से (निपुणम्‌) अपने को भले प्रकार (निरूष्य) अवलोकन- 
जान करके (सथ्यः) तत्काल (समुन्मज्णता) देदीप्यमान (विशुद्धधोधमहसा) निर्मल ज्ञान के तेज से (पूर्णः) 
परिपूर्ण (भबन्‌) होता हुआ (जीबति) जीता है अर्थात्‌ आत्मस्वरूप से विद्यमान रहता है । 


सं० टीका - (पशुः-परव्रथ्येण सदिति प्रतिपश्षमान: कश्चित्‌) परद्वव्य के रूप में अपने अस्तित्व को 
स्वीकार करने वाला कोई अज्ञानी (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है (स्वपक्षापक्षेपं लक्षयति) अज्ञानी 
अपने पक्ष के समर्थन को प्रदर्शित करता है (परितः-सामस्त्येन) समग्र रूप से (स्वेत्यादि:-स्थस्य आत्मसः 
द्रव्यम्‌-ब्रवतिद्रोष्पति-अदुद्रबत्‌ स्वगुणपर्यायान्‌ इति ब्रव्यं-तस्थानबलोकनेन स्वामित्यावीक्षमाणेन) जो अपने 
गुणों और पर्यायों को प्राप्त कर रहा है भविष्य में प्राप्त करेगा और भूत में प्राप्त कर चुका हो वह द्रव्य 
कहलाता है ऐसे आत्मद्रव्य के परद्रव्य के समान स्वामित्व के न देखने से (शून्यः) अपने अस्तित्व से रहित 
(पुनः कोबुक्ष:) फिर कैसा (प्रत्यक्षेत्पादि:-प्रत्यक्षेण-बेशद्शानेन-आलिखिता-आज्ञाता, स्फूटा-ध्यक्ता-स्थिरा- 
अनेककाल स्थायित्वातं ता चासो परबव्रव्यास्तिता थ, न व धटास्तित्वं पटास्तित्वे5स्ति सर्वस्य सर्वार्थ क्रिया- 
करणात्‌, न हि घटादय: घटादय इव पय आहरणलक्षणामर्थक्रियां कुवन्ति घटादिज्ञानं या इति-परात्तित्या- 
भसावेदषि तया बश्चित:ः) प्रत्यक्ष-निर्मेल ज्ञान से भले प्रकार अवगत अति स्पष्ट और अनेक काल पर्यन्त 
स्थिर रहने वाले परद्रव्य के अस्तित्व से अर्थात्‌ घट का अस्तित्व पट में नहीं है क्योंकि सभी पदार्थ सभी 
पदार्थों की अथे क्रिया करने वाले नहीं हो सकते । पट आदि घट आदि की तरह जल घारण हरूप अर्थ- 
क्रिया को नहीं करते हैं--अथवा पटादि घटादि के ज्ञान को नहीं करा सकते हैं इस तरह से परद्वव्य में 
अपने से भिन्‍न द्रव्य के अस्तित्व का अभाव होने पर भी--परद्रव्य के अस्तित्व से बब्न्चित-ठगा गया। 
(स्थाह्ादी तु कर्थ व्यवतिष्ठते-अनेकान्तमतसति:-स्वतत्वं जीबति-स्थिरं स्थपयति-हत्यर्थ:) किन्तु स्याद्वादी 
कंसे व्यवस्था करता है अर्थात्‌ अनेकान्त मतावलम्बी आत्मतत्त्व को स्थिरता के साथ स्थापित करता है। 


( ३२३ ) 
(कोदृक्ष:-) कंसा अनेकान्ती-- (विशुद्धित्यादि-विशुद्धशान तेजसा) निर्मल ज्ञान के तेज से (पृ्णोसवर्- 
स्वमनो रथ पूर्णोकुर्बंन) अपने मनो5भिलाब को पूरा करता हुआ (कोदुशेन-लेन) कैसे ज्ञान के तेज से 
(समुन्मज्जता-समुच्छता-जगति-प्रकाशं गश्छता) सम्यक्‌ श्रकार से उछलने वाले अर्थात्‌ जगत्‌ में प्रकाशित 
होने वाले (कि कृत्वा) क्या करके (सबश्च:-तत्कालम्‌) तत्काल-उसी समय-शीघ्र (स्वेत्यादि:-स्वस्य-आत्मनः 
द्रव्यास्तित्वं तथा) अपने आत्मद्रव्य के अस्तित्व से (मिपुणम्‌-पथोक्तं-अस्तित्वम्‌) पूर्वोक्त आत्मा के अस्ति- 
त्व को (निरुप्य-अवलोक्य) देखकर-जानकर | 
भावार्थ -- यद्यपि एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य में नास्तित्व है तथापि अज्ञानी अपने आत्मद्रव्य के 
अस्तित्व को परद्रग्व के रूप में अन्तहित कर अपने आतद्वव्य का नाश करता है परन्तु ज्ञानी स्याद्बादी अने- 
कानन्‍्ती अपने ही निर्मेल शान से अपने आत्मद्रव्य को स्वानुभव रूप से स्वीकार कर उसके पृथक अस्तित्व 
का स्थापन करता है जो यथार्थ है। 
(अथ परदव्रव्य स्वरूप अ्रह्मेतिवादिनं प्रति परद्य्येणासविति सम्स्पस्यते) अब आत्मा परद्रव्यरूप है 
ऐसा कहने वाले के प्रति आत्मा परद्रव्य रूप नहीं है यह प्रतिपादन करते हैं-- 
सर्वंद्रव्यमयं प्रप्य पुरुष दुर्धघासनावासितः- 
स्वव्रव्यभ्रमतः पशुः किल परव्रव्येधु विभ्राम्यति । 
स्थाह्ादी तु समस्त वस्तुषु परव्रव्यात्मना नाह्तिताम- 
जानग्निमंलशुद्धबोधभहिमा. स्वव्रव्यमेवाअयेत्‌ ॥६०॥ 
अस्वयार्थ -- (दुर्बासनाबासितः) मिथ्या वासना से वासित (पशुः) अज्ञानी-मिथ्याशानी (पुरुष) 
आत्मा को (सर्वव्रध्यमयम्‌) समस्त द्रव्यस्वरूप (प्रप्च) जानकर (किल) निदचय से (स्वव्रव्यक्षमतः) 
आत्मद्रव्य के क्रम से (परद्रष्येषु) परपदार्थों में (विभ्राम्यति) विश्वाम को प्राप्त करता है अर्थात्‌ पर को 
ही आत्मा मान निदिचन्त हो जाता है (तु) किन्तु (स्थाह्ादो) अनेकान्ती (समस्त वस्तुषु) सभी पदार्थों में 
(परव्रव्यात्मना) पर द्रव्यरूप से अर्थात्‌ कोई भी द्रव्य अपने से भिन्न द्रव्यरूप से (नास्तिताम्‌) नास्तिता- 
अविद्यमानता को (जानन) जानता हुआ (निम्नेलशुद्धबोधमहिसा) निर्मल शुद्ध ज्ञान की मद्त्ता वाला ज्ञानी 
(स्वव्रव्यम) अपने आत्मद्रव्य का (एव) ही (भाणमेत्‌) आश्रय-सेवन-करता है। 
सं० टीका -- (पशु:-अद्व तेकान्तावलम्धो ) अद्वेतरूप एकांत का अवलम्बन करने वाला अज्ञानी (स्वेत्यादि:- 
स्वस्थ ब्रव्यं तस्य घामत:ः धास्ते:) अपने आत्मद्रव्यके भ्रमसे (परव्रव्येषु-समस्त जेतनाचेतनेष्जपरव्रव्येषु )स मस्त 
चेतना तथा अचेवनारूप अन्य द्रव्यों में (किल-मिश्चितम्‌) निश्चितरूप से (विश्ाम्यति-विश्रामं याति) 
विश्वामको प्राप्त करता है (परव्रव्य॑-सर्व स्ववष्यसिति कृत्ना तिध्ठति)अर्थात्‌ सभी परद्रव्य को आत्मद्रव्यरूप 
मानकर बैठ जाता है (कि छुत्था) क्या करके (पुरुष॑-ब्रह्म) पुरुष-ब्रह्य] को (सर्वत्रव्यमयम्‌-समस्तचेतनेतर 
वस्तु सयम्‌) सभी चेतनाचेतन वस्तुरूप (प्रप्ष-अज्भीकृत्य) स्वीकार करके (लवस्युपगमे बेदबाक्‍्य “पुरुष 
एवेद॑ यद्भूत यज्चभाव्यं स एन हि सकल लोक प्रलयस्थितिहेंतुरिति”) सब वस्तुमय मानने में--जो है बह 


( ३२४ ) 

भौर जी पहले हो चुका है तथा आगे होगा वह संब पुरुष ही हैं समेस्त लीक के प्रलय-विनाश तथा स्थित 
का हेतु है ऐसे वेद वाक्‍्यों को ही प्रमाणरूष से उपस्थित करता है (सर्वेषां प्रतिभासमानंत्वेन प्रतिभार्सेन्त: 
प्रविष्टत्वं) सभी पदार्थों के प्रतिभासमान होने से सभी पदार्थे-प्रतिभास के अन्दर संमा जाते हैं (तसवंकंत्वे) 
उसकी एकता में (घटपट लकुंट मुकुट शकटादीनां भेदरस्तु) घँट-पट लकुट 'लकड़ी' मुकुट शकट आदि के 
भेद तो (दुर्षासनावासित:-दुर्धासनया-अविंधया संर्सस्नित्वानित्वैकानेकादिख्पेण प्रतिभ्नासमानयो वेलसिते:- 
कल्पित:, इति बदन्‌ अद्वंतदुर्वासनावासितः दुर्वातनया अनादि कांलभूतमंहामोहाख्ययाएर्विद्ययों वासित॑:- 
बासनाविषयोकृतः) सत्‌-असत्‌, नित्य॑-अनित्य, एक-अनेक आदि रूप से प्रतिभासमान होने वाली अविद्या 
से कल्पित हैं। ऐसा कहने वाले अद्वेत-एकान्तावलम्बी, अद्गैत की खोटी वासना से ग्रसित हैं और 
अनादि काल की महामोहरूप अविद्या की वासना से गृहीत है। (स्थाह्ावी तु) स्थाद्वादी-अंनेकान्ती तो 
(समस्तथस्तुषु-सर्व पदार्थेषु) सभी पदार्थों में (स्वव्रव्यमेब-स्वद्रव्येणास्तित्वमेष) आत्मद्रव्य रूप से अस्तित्व 
को ही (आशभयेत्‌-भजेत्‌) आश्रय करता है-- भजता हैं। (कि कुबंनू-) क्या करता हुआ (तेषु-) उन पर- 
पदार्थों में (परद्रव्यात्मना-परस्वरूपेण) परद्रव्य के रूप से (नास्तिताम) नास्तित्व-अभाव को (जानन्‌- 
प्रमाणवलान्नारितित्वमभ्युपगछछन्‌ं) प्रमाण के बंले से नीस्तिता को निर्बाध रूंपं से जानता हुआ (कीद्क्ष 
सः) वह कंसा (निर्मेलेत्यांबिः- निर्मर्ल: बध्यंमरलकल अटूरहित:; शुद्धं:-संधिकेंसे विंकल: स चासो बोधश्च 
तेन महिमा माहात्म्य॑ यरस्ये संः) निर्मल ज्ञानीवरेणादिं हूंप॑ ट्रव्य कर्मेमयं कै से रहित, शुद्ध - राग-द्वेष 
मोह आदि भावकर्म से शून्य शनि की मेंहिंमी-महत्ता से युक्त | 

भावार्थ- पुरुषाद्वेतवा दी सारे जगतें को एकमांश्र पृरुषंरूप ही देखता एंवं जानता है। इस विषय में 
वह “पुरुषएवेदम्‌” वह सब जगत पुरुष ही है इत्यार्दि वेंदवाक्य को प्रंमाणरूप में उपस्थित करता है और 
जब कोई जिज्ञासु यह जानने की इंच्छा प्रकट कैर्रतों है कि घट पटांदि जुदे-जुदे दिखने वाले पदार्थों का 
भेद क्‍यों कर निर्षेध किया जा सकता हैं, जो जंगंतूं की अनैकेसा को स्पष्ट रूप से जांहिर करंतैं हैंतब 
उत्तर में वह कहंता है कि अनार्दि कालीन मौहंरूप अंज्ञांन के बंशं से हो वेसा प्रतीत होता हैं वेस्‍्तुत॑: वेंसे 
है ही नहीं इत्यादि । प्रत्यक्षापलापी बज्ञानीं हठीप्रहीं परिद्रर्य रूप से नास्तिता कीं न मानकर स्वंद्रब्यं की 
ही पररूप से स्वीकार कर आत्मतस्‍्त्व का समूल॑ नांशै केरेंती हैं। किंस्तु अंनैंकीन्तों विंवक्षी के वह सैं परैं- 
द्रव्यरूप से आत्मद्रव्य का नास्तित्वं तंथा स्व-आतम॑-दरव्यरूप से अंरस्तित्वें की स्वैंकीय मिमेल जीने से अन- 
कर अपने में ही अपने को भजता हैं अपंर्नेरूप से, प॑ररूँप से नहीँ । 


(अथ परक्षेत्रास्तित्वं निराकुवन्‌ स्वक्षेत्रास्तित्वं तुबलि) अब॑ परक्षेत्र की अपेक्षा से आत्मा के अस्तित्व 
का मिराकरण करता हुआ स्याद्वादी-अनेकान्ती स्व-क्षेत्र की अपेक्षा से हीं अस्तित्व का समर्थन करतां है. 


मिन्कक्षेत्र मिषष्श बोध्यनियत ज्यापारमिष्ठः सदा 


(३२६ ) 
स्वक्षेत्रास्तितयां निरद्धरभंसः स्थांद्ादवेदोपुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिरंवातबोध्य नियत व्यापारश्ञ क्तिभंवन्‌ ॥६१७ 

अन्वयार्थ -- (सिन्‍लक्षेत्रनिषण्ण बोध्यनियतव्यापारनिष्ठः) पृथक क्षेत्र में स्थित ज्ञेय-पदार्थों के जानने 
रूप निश्चित व्यापा रवान्‌ (पशुः) अज्ञानी एकान्ती (पुर्मांसम्‌) पुरुष-आत्मा को (अभितः) सब तरफ से-- 
(बहिः) बाहिर-परिक्षेत्र में (पतन्तम्‌) ज्ञानरूप से जाता हुआ (पश्यन्‌) देखता है अतएवं (सदा) निरन्तर 
(एव) ही (सोदति) नाशको प्राप्त होता है। (पुनः) किन्तु (स्याद्रादवेदी) स्याद्वाद सिद्धान्ती (स्वक्षेत्रास्ति- 
तया) स्वक्षेत्र के अस्तित्व से (निरुद्धरमसः) परक्षेत्रमें गमनका निरोधी (आत्मनिरवातबोध्यनियत व्यापार- 
शक्ति:) अपने आत्मा में प्रतिविम्बित पदार्थों को निश्चित रूप से जानने की शक्ति वाला (भबन्‌) होता 
हुआ (तिष्ठति) अपने आत्तमिक क्षेत्र में ही स्थित रहता है। 

सं० टीक - (कश्चिन्नैयायिकादिः पशु:-अज्ञानी) कोई नैयायिक आदि अज्ञानी-वस्तु के वास्तविक 
स्वरूप से अनभिज्ञ पुरुष (सीदत्येब-स्वस्थित्यभावाद्विषादं यात्येष) अपनी आत्मा की स्थिति के अभाव से 
विषाद को ही प्राप्त करता है (कि कुर्वनू) कया करता हुआ (अधितः-समन्तात्‌) सब ओर से (बहिः- 
पतन्तम्‌ स्वक्षेत्रात्परक्षे त्रपतन्तम) अपने स्थान से पर के स्थान पर जानने वाले (पुसांसम्‌ृ-आत्मानस्‌ ) 
पुरुष-आत्मा को (पश्यनू-अवलोकयन्‌) देखता हुआ (सदा-नित्यभ्‌) स्वेदा-हमेशा (आत्मनः व्यापकत्वा- 
ज्भीकारात्‌) क्‍योंकि आत्मा को सर्व व्यापक स्वीकार किया है (कोद्क्ष:-सः) वह अज्ञानो कंसा है ? 
(भिन्‍्नेत्यादिः--भिन्‍्न चर तत्‌ क्षेत्र तत्र निषण्णं-बतंसानं तस्च तंदुओध्यं शातुं योग्यं द्रब्यं च तत्न नियत 
विश्चितः व्यापार: सन्निकर्षोदिक्रिया-आत्मा मनसा संयुम्यते, सन इंलियेण, इन्च्रियं अर्थेन इन्त्रिवाणां 
प्राप्यकारित्वनियमात्‌-दृति सन्निकर्षादि व्यापार: बोध्यक्षेत्रगमनलंक्षण: तेत्न निष्ठ:) भिन्‍न क्षेत्र में वतंमान 
ज्ञेय-जानने योग्य द्रव्य के विषय में निश्चित-सब्निकर्ष आदि रूप क्रिया में तत्पर अर्थात्‌ सर्वप्रथम आत्मा मन 
से सँथुबत होती है, मन इन्द्रिय से संयुक्त होता है, इन्द्रिय पदार्थे से संयुक्त होती है क्योंकि इन्द्रियों को 
प्राप्यंकारी माना गया है अर्थार्त इस्द्रियां पदार्थों से मिलकर ही पदार्थों को जानती हैं ऐसा नियम है इस 
तरह से सन्निकर्षांदि व्यापार में परिनिष्ठ यानी ज्ञेय पदार्थों के क्षेत्र में गमन करने वाला (तत्पक्षावलम्बी 
स्वेब्पेबस्थानाभावात्सोदत्येब) अर्थात्‌ स्वक्षेत्र विनाश पूंवंक परक्षेत्र गमन रूप पक्ष को अवलम्बन करने 
वाली एंकॉन्सी आत्मतत्त्वकी स्थिंतिका अभांव होनेंसे दुं:खी ही रहंता है। (स्था्ादवेंदी पुनः कथ्थ तिष्ठंति) 
और स्थांढ्रांदी कैसे स्थित रहंता हैं? (स्वैल्यावि:--स्वस्यक्षीत्र अस्तिता अस्तित्व तेया निदद्ध रसस:-संन्नि- 
कर्षादीनां सिरद्धोरभस: वेग: येन सः) जिसने स्वक्षेत्र के अस्तित्व से सन्निकर्षादिं के प्रसार कौ रोक दिया 
है (प्रमाण परीक्षादों ससिकर्षस्थें गतोंवावीलिप्रसद्धेंल दूषितत्वात) कंयोंकि प्रमाण परीक्षा आदि 
ग्रत्थों में धश्निंकेंष को गतादि में अंतिप्रसद्ध होने से दूर्षित किया गंया है (नंपिनेसस्निकर्षस्थ घटरूपयों 
संभबेधयों: सं'द्धांबे समवेतयोघेंटर्रसथो: से कर्य न॑ स्योत्‌ इतिं निरस्तेत्वार्त) अंर्थात्‌ जैसे संमेंवैर्त-समवाय 
संम्वेन्ध से सम्वैद्धेंंघंट और घंटंगत रूप में चाक्षुष संन्तिकेंषे की सद्भाव होता है वेसें ही समवेत-समंरवर्य 
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सम्बन्ध से सम्बद्ध-घट और घटमत रस में वह चाक्षष सन्निकर्ष क्यों नहीं होता है इस तरह से सन्निकर्ष 
का खण्डन हो जाता है (तहिं क्वधिदपिवोध्ये आत्मनों व्यापित्वं न इति वदस्‍्त प्रति स्थादबादी कोदक्षो 
भवांस्तिष्ठति ?) ऐसी स्थिति में तो किसी भी बोध्य-जानने योग्य-द्रव्य में आत्मा की व्यापकता ही नहीं 
बन सकेगी ऐसा कहने वाले के प्रति स्याद्गादी कैसा बनकर रहेगा ? (आत्मेत्यादि: -- आऑत्मनि-स्वस्सिन्‌- 
निरवातं-व्यवस्थितं तच्च यद्दोध्यं च स्‍्वरूपलक्षणं बोध्यमित्यर्थ: तत्र नियता-निश्चिता व्यापार शक्ति: येन स 
ईदुक्को भवन्‌ सन्‌) अर्थात्‌ शायक स्वरूप निज आत्मामें निरवात-व्यवस्थित-प्रतिविम्बित ज्ेयरूप से स्थित 
पदार्थों को जानना ही जिसका निश्चित स्वभाव है ऐसा होता हुआ । 
भावा्थ--अज्ञानी-एकान्ती परक्षेत्रस्थ पदार्थों के आकार को धारण करने वाले आत्मा को स्वक्षेत्र 
को त्यागकर परक्षेत्र में गया हुआ मानकर स्वक्षेत्र के विधात से आत्मा के विधात को अज्भीकार करता 
है परन्तु अनेकान्ती स्याद्वाद के प्रबल प्रकाश में जब वस्तु के स्वरूप को देखता है तब उसे यही दिखाई 
देता है कि आत्मा अपने क्षेत्र में स्थित रहकर ही परक्षेत्रस्थ पदार्थों को अपने ज्ञान स्वभाव से तदाकार 
रूप से परिणत होकर जानता है अतएव स्वक्षेत्र की अपेक्षा से इसके अस्तित्व में कोई बाधा उपस्थित 
नहीं होती है । 
(अथ परक्षेत्रे नास्तित्वाभावं बदन्तं प्रति परक्षेत्रे नास्तित्वं क्कणति) अब परक्षेत्र में नास्तित्व के 
अभाव को कहने वाले वादी के प्रति परक्षेत्र में नास्तित्व के सद्भाव का समर्थन करते हैं-- 
स्वक्षेत्रस्थितये पृथग्विधपरक्षेत्रास्थितार्थोज्कनानू- 
तुच्छीभूषपशुः प्रशस्पति चिदाकारानु सहर्थेव॑सन्‌ । 
स्थाह्ादी तु बसन्‌ स्वधामनि परक्षेत्रे विदन्नास्तितास्‌- 
त्यक्तार्भोडपि न तुच्छतासनुभवत्याकारकर्षो परान्‌ ॥६२॥ 
अन्वयार्थ - (पशुः) अज्ञानी (स्वक्षेत्रस्थितये) अपने क्षेत्र में स्थित रहने के हेतु (पृथग्विधपरक्षेत्र- 
स्थितार्थोज्सनात्‌) विभिन्न परक्षेत्रों में स्थित पदार्थों के परित्याग से (तुच्छीन्य) निज स्वभाव से शून्य 
होकर (अर्थें:) परपदार्थों के (सह) साथ (चिदाकारान्‌) चंतन्य के आकारों को (बमन्‌) त्यागता हुआ 
(प्रणस्थति) विनाश को प्राप्त होता है (ठु) किन्तु (स्थाद्वादो) स्याद्वादसिद्धान्ती (स्वधासनि) अपने क्षोत्र 
में (बसन्‌) रहता हुआ (परक्षेत्रे) परक्षेत्र में (नास्तिताम्‌) नास्तित्व को (बिदन्‌) जानता हुआ (त्यक्तार्थ:) 
परक्षेत्रस्थ पदार्थों को छोड़ता हुआ (अपषि) भी (परान्‌) परपदार्थों का (आकारकर्षो) आकारधारी (सम) 
होता हुआ (तुच्छताम्‌) शून्यता को (न) नहीं (अनुभ्नवति) अनुभव करता है। 
सं० टीका-- (पशु:-कश्चिदज्ञानी) कोई अज्ञानी (प्रणश्यति-स्वक्षयं नयति) अपनी आत्मा के विनाश 
को प्राप्त करता है (कि कृत्वा) क्‍या करके (पृथगित्यादिः-पृथग-भिन्‍्नं विधि: प्रयोजन येषान्ते ते थ ते 
परक्षेत्रे-स्वक्षेत्रादप रक्षेत्रे-स्थितार्थाश्च॒ तेषां-उज्सन परिहरणं तस्मात्‌) भिन्न प्रयोजन वाले परक्षेत्र में स्थित 
पदार्थों के परित्याग से (तुण्छोभूय-निस्स्व्ावं भृत्वा) स्वभाव से शूल्य होकर (किमर्थभम) किस लिए 


( ३२७ ) 
(स्वक्षेत्रास्थितये-स्वश्लेत्रभवनाथ ) अपने क्षेत्र में रहने के लिए (स्थाद्वादी तु) स्थाह्वादी तो (पुनः) फिर 
(परानू-परिष्छेक्षपदार्थानू) पर-परिच्छेद्यपदार्थान्‌- जानते योग्य पदार्थों के (आकारकर्षी-आकार प्राहो 
सन्‌) आकारों को ग्रहण करने वाला होता हुआ (न तुच्छताम्‌-न तुच्छभावताम्‌) तुच्छभावता को नहीं 
(अनुभवति) अनुभव करता है (ननु पराकारकर्षो स्थाह्ाविबोध: पराथंग्राहो स्थादित्याशकुायामाह) 
शद्भाकार कहता है कि पर पदार्थों के आकारों को ग्रहण करने वाला स्याद्वादी का ज्ञान भी पर- 
पदार्थों के आकारों को ग्रहण करने वाला होगा ऐसी आशडुूट में उत्तर देते हैं--(त्यक्ताथोंडपित्यक्त पर- 
ब्रद्योषपि परिष्छिन्तस्ति) परपदार्थों का परित्यागी स्याह्वादी भी परपदार्थों को जानता है (त्यवतायंत्व॑ 
कथम्‌) परपदार्थों का त्यागी कैसे ? (परक्षेत्रे-स्वक्षेत्रादप रक्षेत्रे नास्तितां बदन-प्रतिपादयन्‌) अपने क्षेत्र से 
भिन्न क्षेत्र में अपनी नास्तिता-अभावता को प्रतिपादन करने वाला (ननु परक्षेत्र हव स्वक्षेत्रे मास्त्विति- 
चेन्त) शद्भ[कार कहता है कि जैसे आत्मा परक्षेत्र में नहीं रहता है वैसे ही अपने क्षेत्र में भी मत रहो तो 
आचायें कहते हैं कि यह तुम्हारी आशद्भा उचित नहीं है (यत्तः)का रण कि (स्वधामनि-स्वक्षेत्रे) आत्मा अपने 
आत्मिक क्षेत्र में (बसन्‌-अत्तित्वं भजन्‌) अस्तित्व को धारण करता हुआ (पुनः) फिर (कि क्ुवन्‌) क्‍या 
करता हुआ (जिदाकारान्‌-चित्यर्यायान्‌) चैतन्य के आकारों-पर्यायों को (बमन्‌-उव्गरन्‌) त्यागता हुआ 
(के: सह) किनके साथ (अर्थे:-पदार्थे:) परपदार्थों के साथ । 
भावार्थ - एकान्ती परक्षेत्रों में स्थित परपदार्थों के आकारों को जो अपने ज्ञान में ज्ञानाकार ही 
स्थित हैं उन्हें अपने क्षेत्र की स्थिति के हेतु छोड़ देता है क्योंकि वह ऐसा जानता है कि परपदार्थों के 
समान ही यदि मैं उनके आकारों को नहीं छोड़ंगा तो मेरा निज का क्षेत्र ही नष्ट हो जायगा अतएवं वह 
चैतन्य के आकारों को भी छोड़ बैठता है इसलिए सर्वथा शून्य हो जाता है अर्थात्‌ आत्मा का नाश कर 
बैठता है। किन्तु स्थाद्वादी परक्षेत्र स्थित पदार्थों के आकार को नहीं छोड़ता हुआ अपने क्षोत्र में ही 
रहता है और परक्षेत्र में अपनी नास्तिता को भी कायम रखता है इस तरह से यह अनेकान्ती स्व्षोत्र 
स्थिति पूर्वक परक्षेत्र स्थित नास्तिता को भी धारण करता है यही परक्षेत्र नास्तिता है ॥६२॥ 
(अथ स्थकालास्तित्वं प्रोणाति) अब अपने काल में अपने-अस्तित्व को पुष्ट करते हैं-- 

पूर्वालस्थितवोध्यताश समये शझञानतु्य नाश विदन्‌ 

सीदत्येव न किड्चनापि कलयपन्नत्वग्ततुण्छः पशु: । 

झल्तित्वं विज कालतोउत्य कलबत्‌ स्थाहादबेदी पुनः 

पूर्रस्तिष्ठति बाह्मवस्तुषुमुहुभृत्या विनशयत्स्थपि ॥६३॥ 


अन्वयार्भ -- (पशुः) अज्ञानी-एकान्तवादी (पूर्जालस्वितबोध्यनाशसमये) पूर्व समय में जेयाकाररूप 
से उपस्थित श्ञेत्र के नाश के समय में. (श्ानस्थ) ज्ञान के (नाशस) नाश को (जिदन) जानता हुआ 
(अत्यन्सतुच्छः) अतिशय रूप से अभाव स्वरूप (सन्‌) होता हुआ (किश्चन) किसी पदार्थ को (अषि) भी 
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(व) नहीं (कलयन्‌) जानता हुआ (एव) ही (सौबति) नाश को प्राप्त होता है (पूतः) दिन्त (स्छणेह) 
स्पाद्वाद्‌ को जानने वाला ज्ञानी (अस्य) शान के (अस्तित्व॒म्‌) अस्तित्व को (निजकालतः) झुपते काल प्ले 
(कलयन्‌) सम्पादन करता हुआ (मुहुः) बार-बार (भूत्या) उत्पन्न होकर (विनश्यत्सु) वाश होने वाले 
(बाह्मवस्तुषु) बाह्य पदार्थों में (अषि) भी (मुहः) बार-बार (भूत्या) शायकरूप से होकर अर्थात्‌ उन्हें 
प्रति समय जानकर (अपि) भी (पुर्ण:) पूर्णरूप से (तिष्ठति) विद्यमात्र रहता है। 

सं० टीका-- (पशुःकश्चिदशानी ) कोई अज्ञात्ी (स्रोदत्मेव-विभश्यत्मेश्र) विनाश को ही प्राप्त करता 
है (कि कुबंन्‌-) क्या करता हुआ (पृर्वेल्यानिः-पृ्॑नुवोत्पत्तिल्षणे, आलम्बितं-हेयस्वकूपेण अब्लस्थित तर्क 
तदूबोध्यं व शेयं तस्य नाशः क्षयः तस्य सुसप्रे-क्षुमे) पृ सं-“अप्रती उत्पत्ति के समय में ज्ेयरूप से अ्ृवु- 
लम्बित-उपस्थित ज्ञेय के नाश के समय में (ज्ानस्थ-क्ोधज़्य) ज्ञान के (नाशं-विनाशम्‌) विनाश को 
(बिदन्‌-जानन्‌) जानता हुआ (अत्यन्त तुश्छः-अत्यन्तं-दिश्शेष्ं तुछ्छ:-निस्स्व्श्लावः) पूर्ण रूप से स्वभाव शून्यृता 
से (सर्बेषां तुच्छस्वभावत्वुज़ु-निरन्यय विनाशात्व) कुस्पेंकि सभी पदार्थ तुच्छ स्वभाव वाले अर्थात्‌ अन्कय 
शून्य विनाश वाले हैं। (सोड5पि वादी तुच्छत्दभावु: तम्म्रध्ये पूतित॒त्दात) वरह वादी भी तुच्छ स्वभाव 
वाला निरन्वय विनाश वाला है क्योंकि वह भी उद्ग सभी तुच्छ स्व॒भाव वालों के मध्य में समाविष्ट है 
(किड्चनापि-किसपि चेतनाचेतनभ्‌) किसी भी चेतन तृश्ना अचेतन पदार्थ को (स्थिरं न कल्यन्‌) स्थिर 
नहीं मानता (पुनः) किन्तु (स्थाद्ाबुबंदी) स्याद्वाद्‌ का शाता (पूर्णु:-पूर्वापुर कालस्थायित्वेन पूर्णमनोरणः) 
पूर्वोत्तर काल में स्थितिशील होने से ही परिपूर्ण मनोरृथ बाला (तिष्ठति-आस्ते) स्थित रहता है। (कि 
कुर्बनू) क्या करता हुआ (अस्य-शानस्य) ज्ञान के (निजकालत:-स्वकालतः) अपने काल से (अस्तित्व 
कलयन्‌) अस्तित्व को जानता हुआ (कि. कृत्वा) क्या करके (मुहः-पुनः) बार-बार (बाहावस्तुषु-बहि 
पदूर्थेष) बाह्य पदार्थों में (भूत्वा-तद॒प्राहुक स्वरूपेणोत्पश्च) उन पदार्थों का ग्राहक रूप से उत्पन्न होकर 
(कोदुशेषु तेषु) कंसे पदार्थों में (विनश्यत्स्वपि-पर्यावापेक्षया-प्रतिक्षणं बिनाशं गच्छत्सु) पर्यायों की अपेक्षा 
से प्रति समय विनाश को प्राप्त करने वाले (अपिशब्दात्‌-ब्रव्यावेशादविनश्यत्सु) द्रव्याथिक नय के आदेश 
से नष्ट नहीं होने वाले (बाह्मापदार्थेषु विनश्यत्स्थपि) बाह्य पदार्थों के विनाश को प्राप्त होने पर भी 
(जान न विद्वश्यति) ज्ञान नहीं नष्ट होता है (स्वकाले सत्त्यात्‌) क्‍योंकि ज्ञान अपने समय में विद्यमान 
रहता है ॥६३॥ 

भावा्--वादी-एकान्ती के सतत में सभी पदार्थ निरन्‍्व विनाशशील हैं अतएव वह भी उनके मध्य 
अन्तहित होने से स्वयं ही विनाशशील है। किन्तु प्रतिवयादी अनेकान्ती के मत में पर्यायाथिक नय की 
विवक्षा से सभो पदार्थ क्षणनश्वर होते हुए भी. द्रब्याएबुक्त नय की अपेक्षा: से सभी. पदार्थ नित्य हैं अवि- 
नइव्‌र हैं चिर॒स्थायी हैं अनन्तकाल पर्युन्त स्थित रहने वाले हैं. अतः आत्मा भी उन्हीं पदार्थों में से एक 
है इसलिए उक्त उभय नयों की दृष्टि से उभूयरूप है यही स्व॒कालास्तित्व नाम का भज्ज है ॥६३॥ 

(मूथ प्रकाले, नास्तित्वमाविभूते) अब परकाल में आत्मा के नास्त्ित्व का समर्थन करते हूँ-. 


( ३२९ ) 


ध्र्थालम्बनकाल एवं कलयत्‌ शानस्थ सर्व बहि- 
शेयालम्बतलालसेन मनसा पज्राम्यत्‌ पशुनंध्यति । 
नास्तित्वं परकालतो5स्थ कलयनु स्थादादवेदी पून- 
ह्तिष्ठत्यात्मनिरवातनित्यसहुअश्ञानकपुझजी मवन्‌ ॥६४॥ 
अन्यया्थ--(पशु) अज्ञानी (अर्थालस्बनकाले) अथ॑ं-पदार्थ के आलम्बन काल में (एव) ही 
(शानस्य) ज्ञान के (सत्वम्‌) अस्तित्व को (कलयन्‌) जानता या मानता हुआ (बहिशेयालम्बन लालसेन) 
बाह्य ज्ञेगों के आलम्बन की लालसा वाले (मनसा) मन से (स्रास्यन) बाह्य पदार्थों में अनुरक्तता के 
वश से धूमता हुआ (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है। (पुनः) किन्तु (स्थाहादबेदी) स्यद्वाद के स्वरूप 
का वेत्ता (अस्य) ज्ञान का (परकालतः) परपदार्थ के काल से (नास्तित्वम) नास्तित्व को-अभाव को 
(कलयन्‌) जानता हुआ (आत्मनिरवातनित्य सहजलानेक पुञ्जोभवन्‌) आत्मा में अवस्थित नित्य स्वाभा- 
विक ज्ञान का अद्वितीय पुञ्ज होता हुआ (तिष्ठति) स्थित रहता है। 
सं० टोका--(पशु:-कश्चिदज्ञानो) कोई अज्ञानी (परकाले बस्तुनो5स्तित्ववादी) परद्रव्य के काल में 
वस्तु की अस्तित्वता को कहने वाला अविवेकी (नश्यति-ल्वपक्षक्षयेणस्वयं क्षय याति) अपने पक्ष के विनाश 
से स्वयं ही विनाश को प्राप्त होता है (कीवक्ष: सन्‌ ?) कैसा होता हुआ (मनसा-चित्तेन) चित्त से (क्ृत्वा 
आराम्यन-अन्यथार्थ स्थान्यथार्थकल्पनया स्लमं गछ्छन्‌) पदार्थ के असली स्वरूप से विपरीत स्वरूप कल्पना 
करके भ्रम को प्राप्त होता हुआ (कीदुशेन तेन ?) कंसे चित्त से (बहिरित्यादिः-बहिलेंयं-बाह्याचेत- 
नादिव्रव्यं तदेवालम्बनं-अवलम्बनं तत्न लालस यसेन) बाहिरी अचेतन आदि द्वव्यरूप आलम्बन में लालसा 
रखने वाले (पुन: कीदक्ष: सः) फिर भो वह अज्ञानी केसा (अर्थेत्यादि:-अर्थंस्थ शेयस्प आलम्बनं तदुत्पत्त्या- 
दिवशादवलम्बनं तस्य काले-समये-एव) ज्ञेय-ज्ञान के द्वारा जानने योग्य-पदार्थ के आलम्बन अर्थात्‌ उस पदार्थ 
की उत्पत्ति आदि के वश से अवलम्बन काल में ही (ज्ञानस्थ) ज्ञान के (सत्त्वं-अस्तित्वम्‌) अस्तित्व-सत्त्व 
को (कलयन्‌-अज्जीकुर्वन्‌) अज्भीकार करता हुआ (तदुक्त तन्‍्मले) यही बात उसके मत में कही गई है--- 
अर्थस्थासम्भवे सावात्‌ प्रत्यक्षे च प्रमाणता। 
प्रतिवद्धस्वभावस्य तद्वेतुत्वे सम॑ हयम्‌ ॥१॥। 
(अर्थालंबन लक्षणे परकाले सत्वे सब्वदा सस्वप्रसड्गत्‌ स्थाह्ादवेदी पुनः) और स्याद्वादवेदी 
(अस्य ज्ञानस्य) इस ज्ञान का (परकालतः:-परकालेन) परपदार्थ के काल से (नास्तित्मू-असत्त्वम्‌) 
नास्तित्व-असत्व को (कलयन्‌-अज्भोकुबंन) अज्भीकार करता हुआ (तिथ्ठति-आस्ते) स्थित रहता है 
(ननु यया परकालेन नास्तित्वं स्थाह्वादिनां तथा स्वकालेषपि तवस्तु इति चेत्‌) शद्भाकार कहता है 
कि जैसे स्याद्वादियों के परद्रव्य के काल से ज्ञान का नास्तित्व है वेसे ही वह नास्तित्व अपने ज्ञान 
के काल से भी रहो यदि ऐसा तुम्हारा कहना है तो (न) वह कहना ठोक नहीं है (बतः) कारण 
कि (आत्मेत्यादि:-आत्मनि-चिट्रपेनिरणातस्‌-आरोपितं तज्य तन्तित्यं-द्रृव्यरूपतया शास्वतम्‌-सहज ज्ञान 


( ३३० ) 
जे चित्रूपस्य शास्वतिकत्वे ज्ञानस्थापि शाश्वतिकत्वात्‌ तत्काले तस्य सद्भाबः तस्येकपुआजीसवन्‌-अद्वितोय 
समह: सन्‌) चैतन्य स्वरूप आत्मा में स्थित ट्रव्यरूप होने से नित्य स्वाभाविक क्‍योंकि चेतन्यमय आत्मा 
के नित्य होने से उसका ज्ञानगुण भी नित्य ही है अतएवं आत्मा के अस्तित्व काल में ज्ञान का भी अस्तित्व 
रहता है ऐसे ज्ञान का अद्वितीय समूह होता हुआ । 
भावाथं--पराधीन बृद्धि अज्ञानी एक पक्षपाती पर के अस्तित्व काल में ही अपने ज्ञान के अस्तित्व 
को स्वीकार करने वाला पर के विनाश काल में अपने विनाश को मानने वाला अपने अस्तित्व को ही 
खो बैठता है। किन्तु स्पाद्वादी स्वाधीन बुद्धि अनेकान्ती-अनेक पक्षों को विविध अपेक्षाओं से स्वीकार 
करने वाला स्व के अस्तित्व से ही अपने अस्तित्व को मानता है पर के अस्तित्व से नहीं । अतएवं जिस 
काल ज्ञान परद्रव्य को जानता है उस काल में वह अपने काल के अस्तित्व से ही अपने अस्तित्व को नियत 
करता है परज्ञेय पदार्थ के अस्तित्व काल से नहीं। यदि कोई यह कहे कि जैसे स्थाद्वादी परद्रव्य के काल 
से अपने नास्तित्त को अजद्भीकार करता है वैसे ही अपने काल से भी नास्तित्व स्वीकार 
करे तो उसका यह कहना सर्वथा अनुचित है कारण कि आत्मा द्रव्यदृष्टि से नित्य है अतएव उसका ज्ञान 
गुण भी उसके आधार से नित्य ही है। क्योंकि आधार आधेय में यहां तादात्म्य सम्बन्ध है और जिनका 
तादात्म्य सम्बन्ध होता है वे गुण और गुणी नित्य ही होते हैं। उनका स्वकाल में भी नास्तित्व कथमपि 
सम्भव नहीं है। अतएव परकाल के नास्तित्व के समान स्वकाल में नास्तित्व नहीं है । स्वकाल में नास्तित्व 
स्वीकार करने पर द्रव्य का ही मूलोच्छेद होगा। 
(अथ स्वभावास्तित्वमनुभ्यते) अब स्वभाव की अपेक्षा से अस्तित्व का अनुभव करते हैं-- 
विभान्तः परभावभावकलना न्षित्यं बहिव॑स्तुषु- 
नवदयत्येव पशुः स्वभावमहिमन्येकान्तनिशचेतन: । 
सर्बेस्मिन्तियतस्वभावभवनज्ञानादिभकक्‍तो मवन्‌- 
स्थाह्दी तु न नाशभेति सहजस्पष्टीकृत प्रत्ययः ॥६५॥ 
अन्वयार्थ - (पशु:) अज्ञानी एकान्तवादी हठाग्रही (नित्यम्‌ ) निरन्तर ( परभावभाव 
कलनात्‌) परभावों में आत्मभाव की कल्पना से (बहिवं॑स्तुष) बाह्य पदार्थों में (विश्वान्तः) 
विश्वान्ति को प्राप्त हुआ (स्वप्ताव महिमनि) निज चैतन्य स्वरूप की महिमा में (एकान्तनिश्चेतनः) 
अत्यन्त निश्चेतन “जड़” वर्तता हुआ (एवं) ही (नश्यति) नाश को प्राप्त करता है। (तु) किन्तु 
(स्थाह्ठादो) स्थाद्वाद का परिवेत्ता अनेकान्ती निराग्रही (सर्वस्मिन्‌) सभी पदार्थों में (निमतस्वभावभवन- 
शानात्‌) निश्चित स्वभावभाव के परिशान से (बिभकतः) उन समस्त परपदार्थों से पृथझ्‌ (भवन) होता 
हुआ (सहज स्पष्टीकृत प्रत्ययः) स्वभाव से स्पष्ट प्रत्यक्ष--अनुभव रूप किया है जिसने अर्थात्‌ स्वभाव से 
स्फूट विश्वास वाला (नश्यति-नाशम्‌) नाश को (न) नहीं (एति) प्राप्त करता है अर्थात्‌ आत्म श्रद्धावान 
होने से अविनदवर बना रहता है। 


(६ ३३१ ) 


सं० टीका-- (पशुः-परभावेनात्मानं सन्‍्यमान: कश्चिदज्ञाता) परपदार्थ रूपं से आत्मा को मानने 
वाला कोई अज्ञानी (नश्यत्येब) नाश को हो प्राप्त करता है (कोबुशः) कैसा (नित्यम्‌-निरन्तरम) 
निरन्तर-हमेशा (बहिवंस्तुब॒ु-नीलादिशेयक्षणेषु) नील आदि पदार्थों के समय में (विशभ्रान्त:-स्थित:) स्थित 
(कुतः) कैसे (परेत्यावि:-परे च ते भावाश्चनोलपीतादयस्लेषां भाव:-स्वन्नाव: तस्य कलना-प्रहणम्‌-आत्म- 
सात्करणम्‌-तस्मात्‌) नील पीतादि परपदार्थों के स्वभाव को ही आत्मा का स्वभाव स्वीकार करने से 
(स्थाह्ाबवेदी तु न नाशमेति-बिनाशं न प्राप्नोति) किन्तु स्याह्वाद के स्वरूप का संवेत्ता विनाश को नहीं 
प्राप्त होता (कीवश:) कैसा स्याद्वादी (सहजेत्यादिः-सहज: स्वभाविक:ः स्पष्टीकृत: प्रत्ययः ज्ञानं येन सः) 
जिसने आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान को सर्वेथा स्पष्ट कर लिया है (स्वस्वभावनियतत्वात्‌) क्योंकि आत्मा 
का स्वभाव नियत-निर्चित है (सर्वस्मात्‌-सेयात्‌-विभकतः भिन्‍नः) सभी जेय-पदार्थों से भिन्न (सवन्‌-सन्‌) 
होता हुआ (परभावस्वभावग्राहकत्वाभावात्‌) क्योंकि आत्मा अपने से भिन्न किसी भी पदार्थ के 
स्वभाव का ग्राहक-ग्रहण करने वाला नहीं है। (कुतः) कैसे (नियतेत्यादि:-नियतः मिश्चितः 
स्वभाव: चैतन्यादि स्वरूपम्‌-तेन भवन यस्य तच्च तज्ज्ञानंच तस्मातु) जिसका चेतन्यादि स्वरूप रूप 
परिणमन निश्चित है उसके ज्ञान से (कोदुक्ष:ः सः) वह कैसा (स्वेत्यादि:-स्वस्थभाव: पर्याय:, ज्ञानादि- 
लक्षण: तस्यमहिमा-माहात्म्यं-यत्र तस्मिन्नात्मनि) जिस आत्मा'में ज्ञानादि स्वरूप महिमा विद्यमान है 
उसमें (एकास्तेत्यादि:-एकास्तात्‌-सर्वधास्तित्वनास्तित्वादे: निर्गतं चेतन ज्ञानं यस्य सः) जिसका ज्ञान 
सर्वथा अस्तित्व एवं स्वंथा नास्तित्वादि रूप एकान्तवाद से शून्य है (आत्मनि एकान्तशानाभावात्‌-अनेकान्त 
ज्ञानम्‌) आत्मा में एकान्त ज्ञान का अभाव होने से अनेकान्त रूप ज्ञान होता है। 

भावायं -- एकान्ती अपनी आत्मा को परपदार्थ स्वरूप ही मानता है अतएवं वह बाह्य पदार्थों में 
आसकत रहता है इसलिए वह अपनी आत्मा का विनाश करने वाला है अपनी आत्मा से बेखबर है। 
किन्तु स्थाद्वादी आत्मज्ञानी प्रत्येक पदार्थ को अपने-अपने निश्चित-नियत स्वरूप में ही परिणमनशील 
स्वीकार करता है अतएवं अपने आत्मपदार्थ को भी समस्त चेतन एवं अचेतन पदार्थों से स्वभावतः पृथक्‌ 
जानता है अतएव वह अपने ज्ञानादि गुणों के पुञ्जभूत आत्मा का कदापि नाश नहीं होने देता है ज्ञानी 
की दृष्टि में कूटस्थ नित्य कोई वस्तु है ही नहीं ॥६५॥ 

(अथापरपर्यायपरं ब्रह्मनिषेधयन्‌ परस्वरूपेण सवित्युदृधाटयति) अब परपदार्थ रूप से आत्मा का 


निषेध करते हुए स्वरूप से आत्मा के अस्तित्व का उद्घाटन-निरूपण करते हैं--अर्थात्‌ आत्मा पररूप से 
नास्तिर्प है और निजरूप से अस्तिरूप है, यह प्रकट करते है-- 


भ्रध्यास्थात्मनि सर्वधावभवन शुद्धल्वभावध्युतः 
सर्वत्राप्पनियारितों गतमयः स्वेरं॑ पशुः-कोडति । 
स्याद्ादों तु विधुद्ध एकलसतलि स्वस्थ स्वभाव भरा-- 
दारूढः परभावभावषविरहुभ्यालोकनिष्कमस्पितः: ॥६६॥ 


( ३३२ ) 

अन्वयार्थ-- (पशु:) अज्ञानी एकान्ती (आत्मनि) आत्मा में--अपने चैतन्य स्वरूप में (सर्वभावशय- 
नम्‌) समस्त पदार्थों के अस्तित्व को (अध्यास्य) आरोपित-कल्पित करके-- (शुद्धस्वभावच्युत:) अपने 
शुद्ध स्वभाव से स्खलित-रहित अतएवं (सर्वत्र) सभी अकतंव्यों में (अपि) भी (अनिवारितः) बेरकावट 
प्रवृत्ति करने वाला (गतभयः) निर्भगरूप होता हुआ (स्वैरम्‌) स्वच्छन्द. मनचाही (क्रीडति) क्रीड़ा करने 
लगता है (तु) किन्तु (स्थाद्वादी) स्वाद्बाद से वस्तु स्वरूप की व्यवस्था को जानने वाला अनेकान्ती 
(भरातू) अतिशयरूप से (स्वस्थ) अपने ( स्वभावम्‌ ) स्वभाव को (आरूढः) प्राप्त हुआ अतएव 
(परभावभावविरह व्यालोक निष्कम्पितः) परपदार्थों तथा परपर्यायों के अभाव के विशिष्ट दशेन से 
निशचल अतः (विशुद्ध:) परिपूर्ण निमंल रूप से - (एव) ही (लसति) शोभित होता है । 

सं० टीका-- (सर्वभावसय पुरुषम-कल्पयन्‌ पशुः-कश्चिदक्ञानी) सर्व पदार्थ स्वरूप आत्मा को स्वी- 
कार करने वाला कोई अज्ञानी (स्वरम्‌-स्वेच्छया) अपनी इच्छानुसार (यमनियमासनाइभावात्‌) यम, 
नियम, आसन आदि का अभाव होने से (क्रीडति विहरति-इतस्ततः) इधर-उधर सब जगह क्रीड़ा करता 
रहता है (कीदुक्ष:) कसा (गतभयः-गतः नष्ट: भयः-इहपरलोकादि लक्षणोयस्थ सः:) जिसका इस लोक 
तथा परलोक आदि का भय नष्ट हो चुका है (स्वस्थ ब्रह्ममयत्वाविहपरलोकाद्यम्मावः) समस्त पदार्थों के 
ब्रह्म स्वरूप होने से ही इस लोक तथा परलोक आदि का अभाव सिद्ध होता है (पुनः सर्वेत्नापि-निषिद्धा- 
नुष्ठानेईपि) और शास्त्र से निषिद्ध-नहीं करने योग्य क्रियाओंके करनेमें (अनिवारितः) बे रोक टोक होता है 
(अलाबूनिमज्जन्ति, ग्रावाण: प्लवन्ते, अन्धोमणिमवन्दिवत्‌ तमनड्गुलिरावतत्‌ उत्ताना वे देवगाबो बहन्ती- 
त्यादोनां बेदबाक्यानां पूर्वापरविरुद्धानां मातृगसनावि प्ररकूपकाणां च सद्भाबान्त तेषां कश्चिन्तिवारकः) 
अर्थात्‌ तूम्बड़ियां पानी में डूबती हैं, पाषाण-पत्थर पानी में तैरते हैं अन्धा आदमी मणि को पाया, उसको 
बिना अंग्रुलि की ध्वनि व्याप्त करती है, ऊपर मुख किये हुए देवों की गायें तैरती हैं इत्यादि वेद वाक्‍य 
जो पूर्वापर विरुद्ध हैं उनके और माता के साथ काम सेवन आदि के निरूपण करने वाले बचनों के सद्भाव 
से उनका कोई निवारण करने वाला नहीं है। (पुनः) और (शुद्ध त्यादिः-शुद्धस्वभावे च्यूतः शुभाशुभ 
पर्यायमयत्वात्‌) शभ और अशुभ पर्यायस्वरूप होने से शुद्ध स्वभाव से शून्य (कि-कृत्वा) क्‍या करके 
(आत्मनि-चिद्रुपे) चेतन्य स्वरूप आत्मा में (सर्वेत्यादि:-सर्वभावानां-सभस्तस्वभावानां भवनं-अस्तित्वभ्‌-) 
सभी स्वभावों के अस्तित्व को (अध्यास्य-अध्यारोप्य) आरोपण करके । (स्याद्वादी तु) किन्तु स्थाह्मादी तो 
(बिशुद्ध एव-निर्मलस्वज्ञाननियत एव) पूर्णरूप से परिशुद्ध अपने ज्ञान में निश्चित होकर ही (लसति- 
विलास करोति) विलास को करता है (दृष्टेष्टविरोधाभावात्‌) क्योंकि इस निर्मल ज्ञान में नियत रहना 
प्रत्यक्ष तथा परोक्ष किसी भी प्रमाण से विरुद्ध नहीं है (कीब॒क्ष:-) कैसा (भरात्‌ृ-अतिशयेन) अतिशय रूप 
से (स्वस्थ-आात्मनः) आत्मा के (स्वभावं-स्वरूपम्‌) स्वरूप को (आरूढ़:-विश्वान्तः) प्राप्त हुआ (स्वभावेन 
सत्त्वात्‌) क्योंकि आत्मा स्वभाव से सत्‌ रूप है (तहिं परस्वभावेनाप्यस्तु) यदि स्वभाव से आत्मा सत्‌ 
स्वरूप है तो परस्व्रभाव से भी वह सतू रहो ऐसा वादी का कहना है (ततन्निवारणार्थभाह) उसका निवा- 


( ३३३ ) 
रण करने के हेतु कहते हैं अर्थात्‌ आत्मा स्वभाव से तो सत्‌ है परस्वभाव से सत्‌ नहीं है यह दिखाते हैं-- 
(परेत्यादिः-परे थ ते सावश्च चेतनाचेतनादयश्च तेषां भावा: पर्याया: राग-देष नोलपीतादयः तेषां विरहेण॑- 
अभावेन व्यालोक:-स्वतत्वाचलोकनं तेन निष्कम्पित:-निश्चल:) आत्मा से भिन्न सभी चेतन तथा अचेतन 
पदार्थों के राग-देष आदि तथा नीलपीतादि पर्यायों के अभाव से आत्मतत्त्व के अवलोकन द्वारा निश्चल है 
' (प्रमाणप्रसिद्धत्वात्‌) क्योंकि आत्मा का पूर्वोक्‍्त स्वरूप प्रत्यक्षादि प्रमाणों से प्रसिद्ध है ॥६६॥ 
भावा्थ--एकास्ती दुराग्रही ज्ञान में ज्ञेयरूप से प्रतिभासित समस्त पदार्थों को सदाकाल अपने में 
ही स्थित मानकर तद्गूप हुआ अपने शुद्ध स्वभाव से शून्य हो स्वयं के अस्तित्व को नष्ट कर परपदार्थों में 
ही स्वच्छन्दता से प्रवृत्ति करता रहता है और उन्हीं में अपनी अनुभूति को स्वीकार करता है। किन्तु अने- 
कान्‍्ती स्याद्वादी अपेक्षा से वस्तुस्वरूप को देखने और जानने वाला--सभी परद्रव्यों से अपने श्ञान स्वभाव 
को पृथक्‌ मानता हुआ उन्हें जानता है क्योंकि ज्ञान का काये ही शेयों को जानने का है पर शेयरूप होने 
का नहीं । अतएवं अपने ज्ञान स्वभाव का अनुभव करता हुआ सदा काल अपने अस्तित्व को उन समस्त 
ज्ञेयों से भिन्न ही स्वीकार करता है। यही परभाव की अपेक्षा से निज भाव का नास्तित्व है ॥ ६६॥। 
(अथ सर्वेस्य क्षणसद्भाभोंगभड्िसद्भतस्य तत्वस्थ निरसनव्यसन नित्यत्वं पणायते) सभी तत्त्वों 
की क्षणभंगुरता का निरसन पूर्वक नित्यता की प्रतिज्ञा करते हैं-- 


प्रादुर्भावविदशममुप्रितवहुदशानाधनानात्मना-- 
निर्शानात्क्षशभड्रस डरपतित:ः प्रायः पशुनेश्यति । 
स्थाद्रादी तु चिदात्मना परिसृशंश्चिद्वस्तु नित्योदितं- 
टडरेत्की रांघनस्वभमावमहिसशानं मवत्‌ जोवति ॥६७॥ 
अन्वयार्थ--(पशु:) अज्ञानी-एकान्ती (प्रादुर्भाव विराम सुद्रितवहद्‌ शानांश नानात्मना) उत्पत्ति 
तथा विनाश से चिह्नित वस्तु को जानने वाले ज्ञान के अंशों से ज्ञान के भी नाना रूप होने से (निर्शानात्‌) 
और अपने सिद्धान्त के निश्चयात्मक निर्णय से (क्षणभड्भः संगपषतितः) क्षणनह्वरता की संगति में पतित- 
पड़ा हुआ अर्थात्‌ क्षणनश्वरता को स्वीकार करने वाला (प्रायः) बहुधा (नश्यति) नाश को प्राप्त करता 
है। (तु) किन्तु (स्थाह्रादो) अनेकान्तात्मक वस्तु की व्यवस्था को अपेक्षावाद से जानने वाला कथड्चिद 
वादी- (चिह्रस्तु) चेतन्य स्वरूप आत्मपदार्थ को (चिदात्मना) चेतन्य स्वरूप से (परिमुशन्‌) निश्चय 
करता हुआ (नित्योवितम्‌) निरन्तर उदित करने वाले (ढक्केत्कोर्ण घनस्वभावमहिमज्ञानमृ) निरन्तर 
देदीप्यमान महिमाशाली ज्ञानस्वरूप (भ्रवन्‌) होता हुआ (जीवति) सदा काल जीवित रहता है अर्थात्‌ 
कभी भी विनाश को प्राप्त नहीं होता है। 
सं० टोका--( प्रायः बाहुलयेन) बहुलता से (पशुः-सर्वक्षणिकबादी कश्चिदज्ञानीो) समस्त पदार्थसमूह 
को क्षणनइवर स्वीकार करने वाला कोई अज्ञानी (नश्यति-सीदति) नाश को प्राप्त होता है (कोदक्षः) 


( ३३४ ) 

कैसा (क्षणत्यादि:-क्षणे पदार्थानां भड्भ:-विनाश: तस्वथ सद्भः सद्भृतिः-तत्र पतित:-तवद्भीकार परवशीभृतः) 
प्रत्येक क्षण में पदार्थों के विनाश के सद्भ में पड़ा हुआ अर्थात्‌ पदार्थों की क्षणनश्वरता के आधीन हुआ 
(कुतः) कंसे (निज्ञनात्‌-स्वपक्षसिद्ध दुत्टेष्ट प्रभाणनिर्णयात्‌) अपने पक्ष-क्षणनव्वरता में साधकरूप से प्रसिद्ध 
प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाणों के निणंय से (कल्पनापोठ्मश्चान्त प्रत्यक्ष स्वलक्षमनिर्देश्यमित्यादि लक्षणस->्धा- 
बात) क्‍योंकि जो काल्पनिक न हो तथा भ्रान्त न हो और जिसके लक्षण का निर्देश करना आवश्यक 
नहीं वह प्रत्यक्ष प्रमाण है ऐसा प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण कहा गया है। (ज्ञानांशेत्याविः - ज्ञानानमांशा:- 
पर्यायाः सुख-दुः:खहडद्भारादय: तेषां नानात्मना-परस्परं सर्वथाभिन्नस्वभाजेन) ज्ञानों के सुख-दुःख अहद्भुर 
आदि रूप पर्यायों के परस्पर में सर्वंथा भिन्न स्वभाव वाले होने से (प्रादुरित्यादि:-पीतादिज्ञान क्षणानां 
प्रादुर्भाव: उत्पत्ति, नीलाविज्ञान क्षणानां विराम: विनाश: तेन मुद्रितं लाडिछतं वस्तु वबहतोति) पीतादि 
को विषय करने वाले ज्ञानों के क्षणों की उत्पत्ति से तथा नीलादि को विषय करने वाले ज्ञानों के क्षणों के 
विनाशसे सहित वस्तुको जानने वाला होने से (ननु स्याद्वाविनां प्रतिक्षणं क्षणिकानां पर्यायाणां सद्भावात्सुगत 
गतिगसनसारमणमेव विभावपर्यायाणां तु नारकादीनांतुस्थायित्वाभ्युपगमे5पि तेषामसत्वात्‌) शंकाकार 
कहता है कि स्याद्वादियों को भी यावज्जीवन सुगतों की गति पर चलना ही होगा क्योंकि उन्होंने भी प्रति 
समय क्षणनइ्वर पर्यायों को अद्भीकार किया है और जिन नारकादि विभाव पर्यायों को उन्होंने स्थायी 
स्वीकार किया है वे हैं ही नहीं (इति चेत) यदि ऐसा शद्भूकार का कहना है तो (न) वह ठीक नहीं है-- 
(यतः) क्योंकि (स्थाद्वादी तु जोवति-समस्त मतसण्डनखण्डनेन विलासित्वात्‌ उज्जीबति) स्याद्वादी तो 
मतों के मण्डन तथा खण्डन से सुशोभित होने के कारण सर्वोपरि जीवित रहता है--सदा विद्यमान रहता 
है (कोदुश:) कंसा स्याह्रादी (चिदात्मना-चेतना स्वरूपेण सर्वन्रावप्रहेहादो चेतन्यस्वभाबेन) चेतना स्वरूप 
से अर्थात्‌ सव जगह अवग्रह ईहा आदि में चैतन्य स्वभाव के होने से (नित्योदितं-नित्यस्वरूपेणोदितम) 
सववंदा चेतन्यरूप से प्रकाशित (चिह्स्तु-चंतन्यद्रव्यम) चेतन्यद्रव्य-यानी आत्मारूप पदार्थ को (परिमुशन्‌- 
कलयन्‌) जानता हुआ (प्रमाणबलावनुभवन्नित्यर्थ:) अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणों के बल से--अनुभव करता 
हुआ (पुनः) और (टज्जूेत्कोर्णेत्यादि:-टज्यू न-उतकीर्ण: घनस्वभाव: निरस्तरप्रकाशभानस्वरूपं स एव 
महिमा माहात्म्यं यस्य तत्‌-टजुसेत्कोर्ण च घनस्वभावमहिमा च तच्च तज्ज्ञानं च) जिसकी महिमा निरन्तर 
प्रकाशमान रहना ही है ऐसे ज्ञान स्वरूप (भवन्‌-जायमानः सन्‌) होता हुआ । 

भावार्थ --एकान्तवादी तो समस्त जगत्‌ को क्षण विनाशी मानता है। अतएव पदार्थ की उत्पत्ति के 
समय में ज्ञान की उत्पत्ति तथा विनाश के समय में ज्ञान के विनाश को स्वीकार करता है अर्थात्‌ ज्ञान को 
परपदार्थों के अधीन मानता है उसकी दृष्टि में ज्ञान का स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है। अतएव वह ज्ञान का 
सर्वेथा विनाशक है। किन्तु स्याद्वादी ज्ञान के परिणमनों को परपदार्थों के निमित्त से स्वीकार करता 
हुआ भो शञान के अस्तित्व को अपने आत्मिक चैतन्य के रूप में ही स्वीकार करता है। अतएव ज्ञान पर्याय 
दृष्टि से क्षणनइ्वर होते हुए भी द्रव्यदृष्टि से नित्य है अविनाशी है सदा काल विद्यमान-वेदीप्यमान रहता 


(३३४ ) 
है। यह स्वापेक्ष नित्यता का भज्भध है। 


(अथ सर्वेथा सत्यनित्यचित्शातनमनित्यत्वसात्मनों ज्ञानस्य-विज्ञापपति) अब सब तरह से सत्य- 
नित्य आत्मा में भी प्रति समय परिणमन होता रहता है अतएव आत्मा का ज्ञान भी प्रति समय परिणमन 
करता रहता है इसलिए अनित्य है यह बताते हैं-- 


टकोत्फीरो विधुदबो धविस राका रात्मतत्वाशया 
वाडुछतत्यु्शलवच्छचित्प रिशतेभिन्न पशुः किड्चन । 

शान नित्यमनित्यतापरिगर्सेडप्यासावयत्युड्जव्लं- 

स्थाढादी तदनित्यतां परिभृष्ठांश्चिह स्तुव त्तिक्रमात्‌ ॥६८॥ 


अन्वयार्थ--(पशुः) अज्ञानी-एकान्ती (दल्ज्रोत्कोणेविशुद्धबोधविसराकारात्मतत्त्वाशया) कूटस्थ 
नित्य-परिणमनशून्य अतएव विशुद्ध निविकार ज्ञान के समूहरूप आत्मतत्त्व की आशा से (उच्छलवच्छ- 
चित्परिणतेः:) उछलने वाली निर्मल चैतन्य की परिणति से (मिन्तम्‌) भिन्न-पृथक्‌-जुदा (किचन) किसी 
ज्ञान को (वाजछति) चाहता है। (स्याद्वादी) स्याद्वाद से अनेकान्तात्मक वस्तु की व्यवस्था को जानने 
वाला ज्ञानी (अनित्यतापरिगमेषपि) अनित्यता का परिज्ञान होने पर भी (चिह्ृस्तु वत्तिकमात्‌) चैतन्य 
स्वरूप आत्मपदार्थ के परिवतेन के क्रम से (अनित्यताम्‌) अनित्यता का (परिसृशन्‌) अनुभव करता हुआ 
(वद्‌) उस (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (नित्यम्‌) नित्य (उज्ज्यलमभ्‌) उज्ज्वल (आसावयति) प्राप्त करता है-- 
जानता है। 

सं० टीका- (पशुः-कश्चिन्नित्येकान्तवादी शठ:) कोई नित्येकान्तवादी अज्ञानी (किश्चनापि-किमपि 
ज्ञानमू) किसी अनिवेचनीय ज्ञान को (भिन्‍्नम्‌-पृथक्‌) जुदा (बाञुछति-ईहले) चाहता है (कुतः) किससे 
(उच्छलदित्यादिः-उद्‌-ऊध्वंमुच्छलन्तो-अच्छा-निर्मेल! सा चासौ चित्परिणतिश्चिलित्पर्यायः तस्याः) प्रति 
समय अपने में उछलने वाली निर्मल चैतन्यरूप परिणति से (पर्यायपर्यायिणो: परस्परं भेदात्‌) क्‍योंकि 
पर्याय-परिणाम तथा पर्यायी-परिणामी में भेद होता ही है इस लिए (श्ञानस्थ नित्यत्वमू) शान 
की नित्यता (कमा) किससे (टर्केदित्यादि:-ट'छू नोत्कोर्णा: पर्यायाभावात्‌ नित्यत्वात्‌ स चासौ 
विशु्वश्ण॒पुर्वापरविवर्तकालिकाविकलत्वात्‌ स चासो बोधश्ञ तस्थ बिसरः निवहः: स एवाकारः 
वैनोपलक्षितं आत्मतरवं तस्य वाजूछा-नित्यत्वात्मश्ञानाकाइक्षा तया) टझ्कोत्कीणे यानी पर्याय का अभाव 
होने से नित्य अतएवं विशुद्ध-यानी पूर्वापर पर्यायरूप कालिमा से शून्य ज्ञान के समूह रूप आकार से 
सहित नित्य आत्मतत्व की आकांक्षा से (स्थाह्ादी-स्यात्कथडिचिच्छम्देनोपलक्षितोवाद:-जल्पनम्‌, बिच्ते 
यस्‍्य सः) जिसके कथड्न्चित्‌ शब्द से सहित जल्पन-सम्भाषण है (बस्तुनः तथात्वात्‌) क्योंकि वस्तु कथ- 
ड्चितू अर्थ वाले स्यात्‌ शब्द का वाज्य है (तथाकाइक्षाया: समुत्पतते:) क्योंकि कर्थंचित्‌ रूप इच्छा उत्पन्न 
होती है (तथा विवक्षायाः सद्भाबात्‌) क्योंकि बोलने की इच्छा कथड्चचित्‌ रूप होती है (अनेकान्तांत्मक 


( १३६ ) 

सर्व एकास्तस्वरूपानुपलब्धेरित्यनेकास्तवादी) समस्त वस्तु समूह अनेकान्त-अनैक धर्म-स्वरूप है क्‍योंकि 
एकान्तस्वरूप-एक धर्मात्मकता की उपलब्धि-प्राप्ति नहीं है अतएवं अनेकान्तवादी-अनेक धर्मात्मक वस्तु 
का विवेचक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (नित्यम्‌-पूर्वापरावग्रहेह्ाविषुव्याप्त शानत्व सामान्येन स्यान्तित्थम्‌) पूर्वा- 
पर अवग्नमह आदि ज्ञानों में व्यापकरूप से रहने वाले--ज्ञानत्वरूप सामान्य से कथडिचत्‌ नित्य (आसाव- 
यति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कोद्क्षण) केसे ज्ञान को (उज्ज्यलस्‌-अवदातस्‌) परिपूर्ण स्वच्छ-अति 
निर्मल (अनित्यतापरिगसेइ5पि-बस्तुनोइनित्यताप रिज्ञाने, अपिशव्दान्तकेवल नित्यमेज अनित्यता परिशाने 
सत्यपि) वस्तु की अनित्यता का परिज्ञान होने पर अपि' शब्द से सिर्फ नित्य ही नहीं किन्तु अनित्यतता 
का परिज्ञान होने पर भी (नन्‍्वनित्यता परिज्ञान मात्रवस्तु शुक्तिकायां रजतपरिज्ञानवस्नपुनस्तथा बस्तुनः 
प्राप्तिरिति) शंकाकार कहता है कि अनित्यता के परिज्ञान स्वरूप वस्तु को मानने पर तो शुक्तिका-सीप 
में रजत-चांदी के परिज्ञान के होने पर भी चांदी रूप से वस्तु की उपलब्धि नहीं होती है (तबषि स्थसनो- 
रथ मसात्रम) उत्तर में अनेकान्ती का कहना है कि यह तुम्हारा मनोविचार ही है मानसिक कल्पना मात्र 
ही है (यतः) क्योंकि (अनित्यताम्‌-बस्तुगतानित्यत्वम्‌) वस्तु स्वरूप में उपलब्ध अनित्यता को (परिमुशन्‌- 
अर्थक्रिययोपलभमानः) अधे क्रिया के द्वारा प्राप्त करता है (कुतः) किससे (खिवित्याविः-चिह्ठस्तुनः 
चेतनारूपवस्तु पर्यायस्य वृत्ति:-बर्तेना तस्या: क्रमात्‌ू-अनुऋ्रमात्‌) चेतनारूप वस्तु की पर्याय के अनुक्रम से । 

भावायं--एकान्तवादी की यह हादिक बलवती इच्छा है कि जिस ज्ञान में जो तरह-तरह के अन्य 
ज्ेयों के आकार प्रतिभासित होते हैं उस ज्ञान से स्वंधा भिन्न कूटस्थ नित्य ज्ञान हमें चाहिए सो ऐसा 
ज्ञान कथमपि सम्भव नहीं है। अतएवं उसकी उक्त चाह के अनुकूल ज्ञान की उपलब्धि ही जब नहीं है तब 
उसकी दुष्टि में ज्ञान ही का अभाव है क्योंकि वह ज्ञान ही क्या जो परिणमनशील न हो । परस्तु स्याद्वादी 
अनेकान्ती ज्ञान को परिणमनश्नोल ज्ञेयाकार रूप मानता हुआ भी उसे चैतन्य से भिन्न नहीं मानता है 
किन्तु चेतन्यमय ही अद्भीकार करता है। अतएव ज्ञान प्रति समय शेयाकार रूप होने से तो अनित्य है तथा 
चैतन्य सामान्य रूप होने से नित्य है इस तरह से ज्ञान नित्यानित्यात्मक है यह मात्र कल्पना नहीं है किन्तु 
वस्तुस्थिति ही ऐसी है जो सहज सिद्ध है अक्लत्रिम है अनादि अनस्त है ॥।६५॥। 

(अथानेकान्तमतव्यवस्था सुघटेति समजाघटीति इति पद्चद्ययेन) अब अनेकान्त सिद्धान्त की 
व्यवस्था सरलता से घटित होती है इसलिए दो पद्यों द्वारा उसे अतिशय रूप से घटित करते हैं-- 

हत्यज्ञानविधृदानां शानमात्र प्रसाधयन्‌ । 
प्रात्मतस्वसनेकास्तः स्वयमेवानुभूयते ॥६६॥ 

अस्वयार्थ--(इति) पूर्वोक्त प्रकार से (अनेकान्तः) अनेकान्त सिद्धान्त (अज्ञानविमृढ्ानाम्‌) अज्ञान 
से व्यामोहित प्राणियों के (आत्मतत््वम्‌) आत्मतत्त्व-आत्मा के असली स्वरूप को (ज्ञानसात्रमु) शान 
स्वरूप (प्रसाधयन्‌) प्रसाधता हुआ (स्वयसेव) स्वत: ही, (अनुभूयते) अनेकान्तरूप से--अनेक धर्मों के 
अखण्ड पिण्डरूप से अनुभव में आता है। 


( ३३७ ) 

स॒० टीका-- (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (स्वयमेव-स्वयं-प्रकाशमानत्वाविस्वरुपेण-आलो- 
काहपाबेन च) स्वयमेव-स्वयं प्रकाशमान रूप से तथा आलोक आदि उपाय से (आत्मतस्थं-आत्मस्वरूपस) 
आत्मा के स्वरूप को (अनेकान्तःस्याज्स्तासिस्नत्व सत््वासस्वेकानेकनित्यत्वानित्यत्वादयः) कथड्चितृ- 
किसी अपेक्षा से भिन्न, अभिन्न, सत्त्व, असत््व, एक, अनेक, नित्य तथा अनित्य आदि रूप अनेकान्त 
(अनुभूयते-स्वानुभव प्रत्यक्षोक्रियते) अपने ही अनुभव से प्रत्यक्ष किया जाता है (कि कुर्वन्‌) क्या करता 
हुआ (अशानेत्यावि:-अज्ञानेन-अनादिकाल विजम्मितमोहाज्ञानेन विम॒दृत्नां-बिमोहितानाम) अनादि काल से 
वृद्धि को प्राप्त मोहरूप अज्ञान से विमोहित जीवों को (झानमात्रम्‌-शानसाकल्यम्‌) ज्ञानमात्र-शान से परि- 
पूर्ण (प्रसाधयन-स्थरूप प्रकाशनादिभिदेशयन्‌) आत्मा के असली स्वरूप के प्रकाशन आदि से दिखाता हुआ। 


भसावा्--अनादि अज्ञान के कारण प्राणीमात्र आत्मस्वरूप से विमुख हैं साथ ही अज्ञानियों के 
उपदेश से भी आत्मा को एक धर्मात्मक मानकर आत्मा के खास स्वरूप से सवंदा वड्चित रहते हैं। उन्हें 
अनेकान्तस्वरूप आत्मा है यह समझाने के लिए सर्वप्रथम अनेकान्त सिद्धान्त आत्मा को ज्ञानस्वरूप प्रसिद्ध 
करता है और जब आत्मा ज्ञानस्वरूप प्रसिद्ध हो जाता है तब उसमें अपने आप अनेक धर्म सिद्ध हो जाते हैं। 
क्योंकि वे धर्म आत्मा में अनादित: स्वभाव सिद्ध हैं इतना ही नहीं प्रत्युत्‌ वे अनेक धर्म अनुभव करता के 
अनुभव में स्वयमेव आते रहते हैं अतएव स्वानुभव सिद्ध हैं ॥६६॥। 
एवं तरवण्यवस्थिर्या ₹वं व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
प्रलइष्यशासनं जनसनेकास्तोी व्यवस्थित: ॥७०७ 
अन्ययार्थ -- (एवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (तत्त्यव्यवस्थित्या) वस्तु स्वरूपकी व्यवस्था द्वारा (स्वयस ) 
स्वतः-अपने आप (स्वभ्‌) अपने को (व्यवस्थापन्‌) व्यवस्थित करता हुआ (अनेकान्तः) अनेकान्त 
सिद्धान्त (जनम) जिनेद्रदेव द्वारा प्रणीत (अलंध्यशासनम्‌) एकान्तवादियों द्वारा अलड्घनीय मत को 
(व्यवस्थापयन्‌ ) प्रतिष्ठित करता हुआ (व्यवस्थितः) व्यवस्थित-प्रतिष्ठित हुआ । 


सं० टीका- (अनेकान्त:-कथडिन्थिद्धमं:) विवक्षित विषय को विवक्षा के वश से निरूषण करने रूप 
धर्म (व्यवस्थित:-प्रभाणनयोपन्यासे :-सुप्रतिष्ठः) प्रमाणों और नयों के समुद्धरणों द्वारा भले प्रकार प्रति- 
पिठत-प्रसिद्ध हुआ (कया) किससे- (एवमित्यादिः-एवमुक्तप्रकारेण-पुर्व स्थाह्ाद समर्थनेन) पूर्व में कहे 
अनुसार अर्थात्‌ स्याद्गाद के समर्थन से (तत्त्वस्य-वस्तुयाथात्म्यस्य-आत्मतस्वस्थ वा) चस्तु की यथार्थता का 
अथवा आत्मा के असली स्वरूप का (व्यवस्थिति:-ध्यवस्थापनम्‌ तया) व्यवस्थापन विविध अपेक्षाओं से 
सिद्ध करने से (कि कुर्बम्‌) क्या करता हुआ (स्वयम्‌-आत्मना कृत्वा) अपने द्वारा ही (स्वम-आत्मानम्‌) 
आत्मा को (व्यवस्थापयन्‌-सुस्थिरीकुवंस्‌-) अच्छी तरह से स्थिर करता हुआ (पुत्ः) फिर-और (जैनस्‌- 
सर्वश्भट्टारक प्रणीतम्‌) स्वेज्ञ अरहन्तदेव द्वारा प्ररूपित (शासनम्‌-सतम्‌) शासन-मत को (व्यवस्थापयन) 
अतिशयरूप से व्यवस्थित-स्थिर करता हुआ (अथवा)अथवा (यतोध्नेकान्तादित्यध्याहायेम्‌)अथवा यहां “अने- 


( श्र ) 


कान्ताद्‌” देसा पञ्चम्यन्त पद का अध्याहार करना चाहिए जिससे (जेनं-शासनम्‌ अलझ्ष्ष्यं-एकास्ससतमति 
जिजुम्मितसिष्यादृष्टिकोटिसिनेलड्वितुं शहश्यम्‌) जंनशासन-अहुन्त भट्टारक सर्वेश्देव द्वारा प्रणीत वस्तु 
व्यवस्थापक सिद्धान्त, एकान्त-एकधमंस्वरूप वस्तु को प्रतिपादन करने वाला जो मत-सिद्धान्त ऐसे 
सिद्धान्त में स्थित बुद्धि से जिनका मिथ्यात्व वृद्धिगत हुआ है ऐसे करोड़ों मिथ्यादृष्टियों द्वारा नहीं लांचा 
जा सकता ॥७०॥। 
भावार्थ--जिस सिद्धान्त का प्रतिपादन भगवान्‌ सर्वज्ञ अहेन्त प्रभु ने किया है वह अनेकान्त स्वरूप 
होने से एकाम्तियों के द्वारा त्रिकाल में भी खण्डित नहीं हो सकता, क्योंकि वस्तुगत अनेक धर्मों को अपने 
निरावरण अनन्त ज्ञान द्वारा जानकर ही अनेकान्त के सिद्धान्त को व्यवस्था सर्वेदर्शी भगवान जिनेन्द्र ने 
की है ॥७०॥। 
(अथानन्त शक्तियुक्तितां संवक्ति) अब प्रत्येक पदार्थ अनन्त शक्तियों से युक्त हैं यह निरूपण 
करते हैं-- 
इत्याशनेक निजश किषुनिभ रोडइपि 
यो शानसात्रमयतां न जहाति मावः। 
एवं. क़रमाक़म विवर्तिविवर्त सित्रं- 
तलब व्रव्यपर्य पसयं चिविहास्तु वस्तु ॥७१॥ 
अन्ययार्थ--(इत्पयाशनेकनिजशक्तिषु) पूर्वोक्‍क्त भिश्चत्व अभिन्‍नत्व एकत्व-अनेकत्व आदि अनेक 
आत्मिक शक्तितयों में (निर्भर:) अतिशयरूप से भरा हुआ-व्यापक होता हुआ (अपि) भी (यः) जो 
(सावः) आत्मारूप पदार्थ (ज्ञानमात्रसयताम) ज्ञानरूप स्वरूप को (न) नहीं (जहाति) छोड़ता है (एवम) 
पूर्वोकत प्रकार से (ऋभाक्रमविवर्तिविवर्त चित्रमू) क्र और अक्रम से विवर्तनशील पर्यायों से विचित्र- 
विविधरूप (द्रव्यपर्ययमयम्‌) द्रव्य-सामान्य तथा पर्यय-विशेष स्वरूप (तद्‌) वह (चिब्‌) चैतन्यमय (वस्तु) 
पदार्थ (इह) इस जगत ्‌ में (अस्तु) विद्यमान है । 
सं० टीका--(यः-भावः पदार्थ:) जो पदार्थ (ज्ञानेत्यादिः शानसात्रकल्परूपताम-न जहाति न त्यभअति) 
ज्ञान को कल्पान्त काल तक भी अपने स्वरूप से नहीं त्यागता है। अपने स्वरूपरूप ज्ञान को कल्पान्त काल-« 
पर्यन्त नहीं छोड़ता है। (ननु ऋ्रमाक्रमवृत्तानन्तघर्ममयस्यात्मन: कर्थ ज्ञानसात्रत्वभितिचेत्‌ ) क्रम तथा अक्रम- 
रूप अनन्त धर्म स्वरूप आत्मा को मात्र ज्ञान स्वरूप आप कंसे कहते हैं यदि ऐसा तुम्हारा कहना हो तो 
(उच्यते) उत्तर में कहते हैं (परस्पर व्यतिरिक्तानन्तधंसमुदायपरिणतेकज्ञप्तिमात्भावरूपेण स्वयमेज 
भवनात्‌-आानमात्रत्वमू) आपस में एक दूसरे से स्वरूपतः पृथक रहने वाले अनन्त धर्मों के समूह रूप से 
परिणत एक ज्ञप्तिरूप क्रिया स्वरूप स्वयमेव होने से ही आत्मा को ज्ञानमात्र कहा है (कोवुक्षोईपि) कैसा 
पदार्थ (इत्यावीत्यादी:-गत्यात्षा:-भिस्नाभिस्तत्वाद्या: ताश्य ता अनेकनिजशक्तय:-अनन्तस्वश्क्तयः तासु 


( ३३९ ] 


सतोचु) भिन्‍्नत्व अभिन्‍तत्व आदि अनन्त निज शक्तियों के रहते हुए (निर्भरोष्षि-अतिशयं गतो5पि शान॑- 
मात्र एव) अतिशयता को प्राप्त होता हुआ भी ज्ञानमात्र ही (इह-जगति) इस जगत्‌ में (तत्‌-चित्‌-चेतना- 
वस्तु व्रध्यम्‌) वह चैतन्य द्रव्य (अस्ति-बिछ्वते) है (कीदुक्षमु) कैसा (व्रध्यपयंयसयस्‌-अ्व्यपर्यायात्मकम्‌) 
द्रव्यपर्याय स्थरूप (एवं-पूर्वोक्त प्रकारेण) पूर्वोक्त प्रकार से (ऋमेत्यादि:-करमः:-कालकृत:, अक्रम:-युगपत्‌, 
ऋमश्लाकरसश्य ऋमाक्मो ताध्यां बिवरतिनः वर्तनशीला: विबर्ता: पर्यावा: तेः चित्रं-चित्रतां नीतम्‌) क्रम- 
कालकृत तथा अक्रम-युगपत्‌ दोनों रूप से स्वभावत: होने वाली पर्यायों से विचित्रता-नानारूपता को प्राप्त 
(यथा दोपः क्रमेण अक्रमेण तमोनाशपदार्थ प्रकाशादि पर्यायात्मक: तेलशोषणवृत्तिमुखदाहको ज्वालोत्पाद- 
नावि पर्यायात्मकस्तथात्मादिः) जैसे दीपक क्रम से तथा युगपत्‌-एक साथ अन्धकार का नाश तथा पदार्थों 
का प्रकाशन आदि पर्याय स्वरूप तथा तेल का शोषण करना, मुख का जलाना, ज्वालाओं को उत्पन्न 
करना आदि नाना पर्यायों का स्वरूप होता है वेसे ही आत्मा आदि समस्त द्रव्यें भी नाता पर्यायस्वरूप हैं। 
भावाथ -- अभी इससे पूर्व दो पद्यों में आत्मा को ज्ञानमात्र प्रसिद्ध किया था इससे कोई यह निष्कर्ष 
न निकाल ले कि आत्मा मात्र ज्ञान गुण वाला ही है अन्य कोई भी ग्रुण इसमें नहीं है। आत्मा में जैसे 
ज्ञानगुण है वैसे ही अन्य अनेक-अनन्त गुण भी आत्मा में विद्यमान हैं क्योंकि आत्मा भी एक वस्तु है और 
जो वस्तु होती है वह नियम से अनन्त गुणों का भण्डार होती है। उसमें प्रति समय नवीन पर्याय की 
उत्पत्ति और पूर्व पर्याय का विनाश होता रहता है इस उत्पाद तथा विनाशरूप विशेष से सहित चैतन्य 
सामान्य सदा काल ही विद्यमान रहता है। चैतन्य का परिणमन अनन्त प्रकार का होता है क्‍योंकि वह 
अनन्त गुणों का पिण्ड है लेकिन परिणमन काल में भी वह अपने चेतन्य स्वभाव को अबाध ही रखता है 
कारण कि स्वभाव नित्य निविनाशी होता है। 
(अथ स्थाह्ादतः शुद्धि दीव्यति) अब स्याद्वाद से शुद्धि को प्रकट करते हैं-- 
नेकान्तससड्भतह॒शा स्वयसेव वस्तु- 
तस्वव्यवस्थितिमिति प्रविलोकयन्तः । 
स्पाद्ादशुद्धसधिकासधिगस्य सम्तो- 
शानीभवन्ति जिननीतिमसलद्धूयस्त: ॥७२॥ 
अन्वयाध--(सन्तः) सत्पुरुष-ज्ञानीजन (इति) पूर्व में कहे अनुसार (स्वयम्‌) स्वत: (एव) ही 
(बस्तुतत्वव्यवस्थितिम्‌) वस्तु-पदार्थ के असली स्वरूप की व्यवस्था को (नेकान्तसद्भतव॒शा) अनेकान्त से 
प्राप्त हुई समीचीन दृष्टि द्वारा (स्वयमेज) स्वतः ही (प्रबिलोकयम्तः) सम्यक्‌ प्रकार से देखते हुए (इति) 
पूर्वोक्त प्रकार से (अधिकाम्‌) अतिशय-अत्यधिक (स्थाह्ावशुद्धिम्‌) स्याद्वाद-कथडिचिदृवाद की शुद्धि को 
(अधिगम्य) जान कर (जिननोतिम्‌) जिन भगवान की नीति--वस्तु स्वरूप के प्रतिपादन करने की पद्धति 
को (अलद्भूय॒स्तः) उल्लंघन नहीं करते हुए (ज्ञानोभबन्ति) मिथ्या ज्ञान के परिहार पूर्वक सम्यरज्ञानी 
बनते हैं । 


( ३४० ) 

सं० टोका-- (सन्तः-सत्पुरुषा:) सत्पुरुष (ज्ञानोभवन्ति-संसारबति-अशानं शान भवन्तोति ज्ञानो 
भवजन्ति) संसार के कारणभूत अज्ञान को छोड़ कर मोक्ष के साधनभूत ज्ञान को प्राप्त कर ज्ञानी हो जाते 
हैं (कि कृत्वा) क्या करके (इति-पूर्वोक्त प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (स्थाह्ादशुद्धिम-अनेकास्त शुद्धि) 
अनेकान्त के प्रतिपादक स्थाद्वाद की शुद्धि- निर्मलता के (अधिकां-विचारतः प्रकर्ष प्राप्ताम) विचार 
से श्रेष्ठता को प्राप्त हुई है (अधिगम्य-ज्ञात्वा-निश्चित्य बा) जानकर अथवा निश्चय करके (कौदक्षास्ते) 
वे ज्ञानी सत्पुरुष कंसे हैं (स्वयमेब-स्वात्मनकृत्वा) अपने द्वारा ही (वल्त्वित्यादि:--वस्तुनः तत्त्व॑ 
स्वरूपं-अनेकान्तात्मकम्‌-तस्य व्यवस्थिति:-ब्यवस्था ताम्‌) वस्तु के स्वरूप रूप अनेकान्त की व्यवस्था 
को (प्रविलोकयन्त:-ईक्षमाणा:) देखते हुए (कया) किससे (नेकाम्तेत्यादि:--न एकास्तो नेकान्तः स्थाद्राद:- 
क्यजिदस्य नाकादिमध्यपाठान्त नकारलोप: तत्ध सड्भता-सम्यक प्राप्ता दुक्‌ दृष्टि: तथा) नेकान्त--यानी 
स्पाद्वाद में सम्यक्‌ प्रकार से प्रविष्ट हुई दृष्टि से “यहां नैकान्त शब्द का नाकादि के मध्य में पाठ होने के 
कारण नकार का लोप नहीं हुआ है” (पुनः कोदृक्षा:) फिर कंसे (जिन नीतिमु--सर्वश् प्रकाशितमार्ग म्‌) 
सर्वज्ञ प्रभु के द्वारा दिव्य ध्वनि से प्रकाशित मार्ग को (अलडूुयन्तः-अनुल्लड्भूयन्त:) नहीं उल्लंघन 
करने वाले ॥७२॥।। 

भावार्थ -स्याद्वाद की तीक्षण-पैनी दृष्टि से वस्तुस्वरूप का अवलोकन करने वाले अनेकान्ती- 
सम्यरज्ञानी पुरुष-भगवान्‌ सर्वज्ञ सर्वदर्शी जिनेन्द्र प्रभु की अनेकान्तात्मक वस्तु के स्वरूप को प्रतिपादन 
करने वालो स्याद्वाद की पद्धति को वस्तुस्वरूप के समझने में कसौटी मानते हैं। क्योंकि स्यादह्वाद-अपेक्षावाद 
के बिना किसी भो वस्तु का यथार्थ स्वरूप निर्णीत नहीं हो सकता । उसके न समझ सकने के कारण ही 
प्राणी अज्ञानी बना रहता है। अपने और पर के स्वरूप का निर्णय नहीं कर पाता है। अतएवं एकान्ती 
हठाग्रही हो संसार में ही भ्रमण करता रहता है ॥७२॥ 


(इति श्रो समयसारपच्स्याध्यात्मतरंगिण्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां स्याह्द अधिकार समाप्त: ।) 
इस प्रकार से श्रो समयसार के पद्यों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरंगिणी है 
यह स्याद्वाद अधिकार समाप्त हुआ । 
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अथास्योपायोपेय भाव: सम्भाव्यते) अब इस ज्ञान के उपाय तथा उपेय भाव का विचार करते हैं-- 
ये ज्ञानसात्रनिजभावसयीसकस्पां- 
भूमि भ्रयन्ति कथमप्यपीतमोहाः । 
ते साधकत्वमधिगम्य भवन्तिसिडा- 
मृढास्त्वमूमनुपलस्थ परिश्रमश्ति ॥७३॥ 
अन्वयार्थ-- (कथमपि) किसी भी प्रकार से अर्थात्‌ महान्‌ कष्ट से (अपनोतमोहा:) दूर कर दिया 
है मोह को जिन्होंने अर्थात्‌ मिथ्यात्व रहित (ये) जो भव्य जीव (अकम्पास्‌) कम्पन रहित अर्थात्‌ निश्चल 
(सानमात्रनिज भावमयीम्‌) ज्ञानमात्र निज भावरूप (भूमिम) भूमि को (अ्रयन्ति) आश्रय करते हैं (ले) 
वे भव्य जीव (साधकत्वम्‌) साधकता को (अधिमस्‍्थ) प्राप्त करके (सिद्धा:) सिद्ध (भवन्ति) होते हैं (तु) 
किन्तु (मूढा:) अज्ञानी मिथ्यादृष्टि (अमूम्‌) इस भूमि को (अनुपलभ्य) बिना प्राप्त किये (परिक्रमन्ति) 
संसार में ही भ्रमण करते रहते हैं । 
सं० टीका--(ये साधवः) जो साधु पुरुष (कथमपि-केनापिप्रकारेण महता कष्टेन वा) किसी भी 
तरह से महान्‌ कष्ट सह करके भी (ज्ञानेत्याविः-ज्ञानमात्र:-ज्ञानेन साकल्य:, स चासो निजमावश्ल स्वात्म- 
परिणास: तेन निवेत्तामु) जञानस्वरूप आत्मपरिणाम से निभित (भूमि-शुद्धोपयोगभूमिम) शुद्धोपयोग रूप 
भूमि का (अ्रयन्ति धजन्ते) सेवन करते हैं (कोद्शास्‌-ताम्‌) कंसो भूमि को (अकम्पां-निश्चलास्‌) निश्वल 
(अपनीतमोहा:-अपनोत:-निराकृत: मोहः-रागद्वेषाज्ञानावियेंस्ते योगिनः) राग-द्वेष अज्ञान आदि रूप भोह 
का निराकरण करने वाले पोगी जन (साधकत्वं-रत्नत्रयाविलक्षणमुपायत्वस्‌) र॒त्नत्रयादि लक्षणरूप उपाय- 
साधन को (अधिगम्य-आश्रित्य) आश्रय करके (सिद्धा:-उपेया:-साध्या:) सिद्ध अर्थात्‌ उपेय-साध्यरूप मोक्षकों 
प्राप्त करने वाले (सबन्ति-जायम्ते) हो जाते हैं। (आत्मनो शानमात्रत्वे उपायोपेथ भाजोविद्यत एवं तस्येक- 
स्थापिस्वयं साधक सिद्धरूपोभयपरिणामित्यात्‌) आत्मा के ज्ञान स्वरूप में उपाय साधन तथा उपेय-साध्य 
भाव विद्यमान है ही क्‍योंकि वह ज्ञानमात्र आत्मा स्वयं ही साधक तथा सिद्धरूप परिणाम वाला है 
(मूढा:-अज्ञानिनस्तु) मोही अज्ञानी तो (अमूस्‌-अन्तर्नोतानेकास्तशानसात्रकप्ाव रुपास्‌-भूसिम) जिसमें 
अनेंकान्त समाया हुआ है ऐसी ज्ञानस्वरूप भूमि को (अनुपलब्य-अप्राप्य) प्राप्त नहीं करने से (परिश्चमन्ति- 
संसारापारभूमिमण्डलीमाकमस्ते) अपार-अनन्त संसाररूप भूमण्डल पर आक्रमण करते रहते हैं अर्थात्‌ 
अनन्त संसा री बने रहते हैं । ह | 


( श्थरं ) 
भावार्थ--यहां उपाय उपैय भाव का सारांश प्रकट करते हुए आचार्य ने आत्मज्ञान को उपाय तथां 
उससे प्राप्य सिद्ध अवस्था को उपेय कहा है। यह तो भेदपरक वर्णन है अर्थात्‌ आत्मज्ञान को साधक और 
सिद्ध दशा को साध्य भेद बुद्धि से ही कहा गया है। अभेद बुद्धि से आत्मज्ञान स्वयं ही साधक तथा 
स्वयं ही साध्य है क्योंकि उक्त दोनों प्रकार की दशाएं आत्मा की हैं अन्य की नहीं । आत्मा स्वयं ही उन 
दोनों रूप परिणमन करने वाला परिणामी द्रव्य है। अतएवं आत्मा खुद-ब-खुद उपाय उपेयरूप है इसे 
ज्ञानीजन स्वमेव अनुभव करते हैं ॥७३॥ 
(अथ शुद्धोपयोग भूमि प्राप्त्युपायं लक्षयति) अब शुद्धोपयोगरूप भूमिका की प्राप्ति के उपाय को 
दिखाते हैं-- 
श्याहादकोशल  सुनिद्यलसंयमा स्यां- 
यो भावयत्यहरहः स्वमिहोपयुक्तः । 
शानक्ियानयपरस्पर तो ब्रमेत्री- 
पात्रीकृतः: अ्रयतिभूमिसिमां स एकः ॥७४॥ 


अन्वयाथे-- (यः) जो साधु पुरुष (स्थाह्रादकोशल सुनिश्चल संयमाभ्याम्‌) स्याह्वादवाणी की कुश- 
लता तथा निर्मल चारित्र से (हह) आत्मस्वरूप में (उपयुक्त:) उपयुक्त-संलग्न (सन्‌) होता हुआ (स्वम्‌) 
अपनी आत्मा को (अहरहः) प्रति दिन (भावयति) भाता-ध्याता है (सः) वह (एकः) एक अद्वितीय- 
असाधारण साधु पुरुष (एव) ही (ज्ञानक्रियानयपरस्परतीब्रमंत्रीपात्नोकृत:) ज्ञाननय तथा क्रियानय की 
पारस्परिक प्रगाढ़ मित्रता का पात्र हुआ (इसास्‌) इस (भूसिस्‌) शुद्धोपपोगरूप भूमिका (अ्यति) आश्रय- 
सेवन करता है । 

सं० टीका--(स एवं एकः अद्वितीयों मुनिः) वही एक असाधारण साधु (इसां-प्रत्यक्षां) इस 
प्रत्यक्ष (भूसि-शुद्धोपयोग स्थानसम्‌) शुद्धोपपोगरूप भूमि को (श्रयति-भजति) सेता है-भजता है। (कोदक्षः) 
कसा साधु (स्ञानेत्यादि:-जानं स्वात्मज्ञाम-क्रियास्वात्माचरणं लक्षणं चारित्रम्‌ त्रयोदशप्रकार लक्षणं वा 
नयः-नपति-प्राप्नोति स्वात्मस्वरूपसिति नयः प्रसाणक देशो नेगसादि: दर्शनं वा ज्ञान च क्रिया स नयश्य 
तेषां परस्पर अस्योशन्यं तोत्रमेत्नो-अत्यस्त सखित्वं तया अपान्नं पात्र कृत इतिपात्रीकृतः) आत्मज्ञानरूप ज्ञान 
तथा आत्म आचरणरूप चारित्रात्मक क्रिया अथवा तेरह प्रकार के स्वरूप वाला बाह्य चारित्ररूप क्रिया, 
आत्मा के स्वरूप को प्राप्त कराने वाला नय जो प्रमाण का एक देशरूप है अथवा नैगमादि नय, दर्शन 
ज्ञान तथा क्रियारूप नयों की परस्पर की तीव्र मित्रता की पात्रता को प्राप्त कर (सः कः) वह कौन (यः 
योगी) जो मुनि (भावयति ध्यानविषयों करोति) भाता है अर्थात्‌ ध्यान का विषय करता है- ध्याता है 
(कथस्‌) कंसे (अहरह:-दिने दिने तत्सासर्थ्यात्प्रतिक्षणम्‌) प्रति दिन अपनी शक्ति प्रमाण प्रति समय (क्म-) 
किसको (स्थम्‌-आत्मानम्‌) आत्माको (क्य) कहां (इह-आत्मनि-स्वस्थरूपे )अपने आत्मस्वरूपमें (काभ्याम-) 


( ३४३ ) 
किनसे (स्गावित्यावि-स्थाहादः श्रुतनानम्‌) स्याद्वाद अर्थात्‌ श्रुतश्ञान (तथालोक्त देखागसे) ऐसा हो 
देवागम स्तोत्र में कहा गया है-- 
स्थाहावकेवललाने सर्व तस्व प्रकाशते । 
सेव: साक्षादसाक्षाच्च बस्तु हान्यतमं भवेत्‌ ॥१४ - 

(सर्वतस्वप्रकाशने) समस्त वस्तुस्वरूप को प्रकाशित करने वाले (स्थाह्ाद केबलज्ञाने) स्याद्वाद 
और केवलज्ञान में (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष (ज) और (असाक्षात्‌) परोक्ष रूप (भेदः) भेद (अस्ति) है अर्थात्‌ 
केवलज्ञान प्रत्यक्ष रूप से वस्तुमात्र के स्वरूप को जानता है तथा स्याद्वाद शास्त्र के साहाय्य रूप परोक्ष 
से पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को अवगत करता है (हि) निश्चय से (अभ्यतमस) अन्यतम (बस्तु) वस्तु 
(भवेत्‌ ) उन दोनों का विषय होती है। 

(इति तत्न कौशलं-निपुणता सुनिश्चल:-सुष्ठु-अक्षोस्यः स चासो संयम: चारित्र च उन्दः ताभ्याम) 
में निपुणता तथा निर्बाध चारित्र से (कोदक्ष: सः) कंसा वह साधु (उपयुक्तः-शुद्धोपयोगे सावधानः) 
शुद्धोपयोग में सावधान निरत । 

भावा्थ--इस कलश में पहला उपाय स्याद्वाद न्याय का प्रवीणपना बताया है। उसका विचार 
करना है - वस्तु-सामान्य+विशेष *- वस्तु है सामान्य द्रव्यदृष्टि का विषय है और विशेष पर्यायदृष्टि का । 
दोनों का अविरोधरूप से श्रद्धान करना जरूरी है अन्यथा प्रमाण ज्ञान नहीं है और सम्यकज्ञान है वही 
प्रमाण है। जो वस्तु जैसी है उसका उसी रूप का श्रद्धान होना चाहिए। संयोग का संयोगरूप का-- 
अभेद का अभेदरूप का, विकार का विकारखरूप का, अनित्य का अनित्यरूप का, पर्याय का पर्यायरूप का, 
द्रव्यस्वभाव का द्रव्यस्वभावरूप का। द्रव्यदृष्टि के ज्ञान बिना पर्यायदृष्टि का ज्ञान अधूरा है और 
पर्यायदृष्टि के ज्ञान बिना द्रव्यदृष्टि का ज्ञान अधूरा है। अत: द्रव्य पर्यायात्मक वस्तु की श्रद्धा ही 
सही श्रद्धा है। आचार्यों ने कहीं द्रव्यदृष्टि की मुख्यता से कथन किया है और कहीं पर्यायदृष्टि की मुख्यता 
परन्तु दोनों कथन सापेक्ष है । 

इस कलश की टीका में ज्ञाननय और क्रियानय की तीब्र मित्रता का कथन किया है। 
झाननय से अपने चेतन्य स्वभाव का अनुभव और उसका बार-बार अवलंब लेना-उसमें ठहरना है । 
क्रियानय का अर्थ आचायें शुभचंद्र जी ने आत्म आचरणरूप चारित्रात्मक क्रिया अथवा तेरह प्रकार के 
स्वरूप वाला बाह्य चारित्ररूप क्रिया किया है। आचायें को क्रियानय का अर्थ दोनों ही इष्ट है अर्थात्‌ 
निदचयरूप भी और व्यवहाररूप भी । अब यहां पर यह विचार करना है कि बाह्यचारित्र रूप क्रियामात्र 
बंध का ही कारण है अथवा किसी रूप में आत्म-दर्शन में, एवं आत्मानुभव में आत्मरमणता में कुछ सह- 
योगी भी है अगर है तो किस रूप में । 

सच्चे देवशास्त्र गुरू को श्रद्धा भी करी--देव के माध्यम से यह भी समझा कि शरीर आत्मा दो 
है। ऐसा ही शास्त्रोंके अध्ययनसे तर्क युक्तियोंके द्वारा जाना कि शरीर आत्मा दो हैं--सच्चे गुरुओं ने भी 
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यह बताया कि हमने शरीर और आत्मा को अलग-अलग प्रत्यक्ष में अनुभव किया है। इस प्रकार देवशास्त्र 
गुरू की श्रद्धा की, उनके अलावा अन्य कुदेवादि को कभी नहीं माना। मांस-मदिरा और मधु आदि के 
त्यागरूप मूल गुणों का पालन किया, सप्त व्यसन का त्याग भी किया। सात तत्त्वों के बारे में अच्छी तरह 
समझ लिया फिर भी आत्मानुभव नहीं होता इसका क्या कारण है-इस पर विचार करनाहै। 

ऐसा लगता है कि हमने यह माना है कि इतना कार्य करते-करते सम्यकत्व हो जायेगा इसलिए इन 
कार्यों को किये जा रहे हैं। अब यह सवाल उठता है कि हमने शास्त्रों से जाना, गुरुओं से जाना कि शरीर 
आत्मा दो है क्या हमने अपने में दो देखनेकी चेष्टा भी की | क्या दोपने की भावना-चितन- मनन निरन्तर 
किया, क्‍या यह निर्णय किया कि दो को दो देखे बिना मोक्षमा्गं चालू नहीं होगा--धर्म की शुरुआत नहीं 
होगी । पहले तो जिनदर्शन में दोपने का दर्शन करें फिर अपने को दो देखें यह दो काम अलग-अलग है । 
ऐसा लगता है कि हमारे तो पहले काम में ही कमी रह गयी क्योंकि सच्चे देवशास्त्र गुरू को तो पूजा 
परन्तु उस ढंग से नहीं दर्शन किये, उस ढंग से नहीं शास्त्र अध्ययन किया जिससे शरीर और आत्मा दो 
दिखाई दे | हमने उनको पुष्य का, मान बढ़ाने का- भोगों का तो साधन बनाया परन्तु शरीर और आत्मा 
को दो देखने का साधन नहीं बनाया । दो देखने का भी अगर साधन बनाया तो भी अपने में अपने को 
शरीर से भिन्न देखना था, वह पुरुषार्थ-वह चेष्टा नहीं करी तब आत्मदशशन कैसे हो । 


साधन तो उसको कहते हैं-जो कायय करता नहीं, जिसके अवलम्बन से कार्य होता नहीं 
परन्तु जिसका अवलम्बन लेकर हम अपना कार्य करें तो हो। जैसे लकड़ी चलती नहीं, लकड़ी के 
अवलम्बन से चलना होता नहीं परन्तु लकड़ी का चलने के लिए जिस प्रकार से सहयोगी हो उस 
प्रकार से अवलम्बन लेकर हम चलें तो कार्य हो तब उपचार से कहा जाता है कि लकड़ी ने चला दिया 
या लकड़ी के अवलम्बन से घर आ गये। सही बात है कि लकड़ी का हमने उस प्रकार से अवलम्बन 
लिया और अवलम्बन लेकर हम ही चले तब काये हुआ। जैसे-जैसे अपना पुरुषा्ं-बल बढ़ने लगा 
लकड़ी का अवलम्बन ढीला होने लगा और एक रोज जहां हमारा बल बढ़ गया लकड़ी का अवलम्बन 
छूट गया। यह एक सरल उदाहरण निमित्त की निमित्तता समझने के लिए है अवलम्बन लेना भी है 
और छोड़ना भी है । 

ऐसा ही निमित्तपना सच्चे देवशास्त्र गर्व का अथवा व्रत-उपवासादि का है। उनका 
अवलम्बन लेना है उस प्रकार से लेना है जिस ढंग से शरीर आत्मा को दो देखने में वे सहकारी हो सकें । 
यहां तक उनका सहकारीपना है। फिर अपने को अपने में दो देखना है यहां पर आप ही अपना 
सहकारी है। जब तक सम्यक्त्व न हो तब तक उसी भावना का वितवन-मनन करके अपने को 
दो देखने की चेष्टा करनी है। सम्यक्‍त्व होने के बाद भी ब्रत-उपवासादि और तपस्चरण के द्वारा बाहर 
से हटना है यह एक काम हुआ और अन्तरंग में लगना है यह दूसरा काम हुआ । बाहर से तो हटे उससे 
अपने में लग जावेंगे ऐसा नहीं है परन्तु बाहर से हटकर अन्तरंग में लगने का पुरुषार्थ हम ही करें तो लग 
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सकते हैं अतः यहां पर भी यह समझना होगा कि बाहरी ब्रतादि से अंतरंग में लग जावेंगे यह उपचार 
कथन है परन्तु बाहर से हटकर अंतरंग में लगने का पुरुषार्थ करें तो लग सकते हैं अत: इनको इस प्रकार 
से सहयोगी कहा है। दूसरे शब्दों में यह कहा जा सकता है कि जो स्वभाव में लगेगा उसके बाहर में 
व्रतादि तपस्चरणादि की भूमिका होगी ही । बाहर से हटना है और स्वभाव में लगना है इन दोनों कार्यों 
में तीत्र मित्रता होनो चाहिए | धर्म -संवर-निर्जरा बाहर से हटने से नहीं स्वआत्मा में लगने से होता है। 
परन्तु दोनों साथ-साथ चलते हैं। अगर स्वरूप में सातवें गुणस्थान के योग्य रमणता है तो बाहर में पंच 
महाब्रत--२८ मूलगुण नग्न दिगम्बरपना जरूर होगा अगर ऐसा बाहर में नहीं है तो भीतर में ऐसी रम- 
णता भी नहीं है । अगर बाहर में बेईमानी, अन्याय अभक्ष-मायाचा री है तो भीतर आत्मामें श्रावकके जैसा 
होना चाहिए वैसा स्वरूप का अनुभव व ठहराव नहीं है। अगर किसी भी रूप में कुदेवादि--शासनदेवों 
को पूजता है सच्चे देव-शास्त्र गुरू को भी पुण्यके लिए-मान बड़ाई के लिए भोगों की लालसा से पूजता 
है तो अंतरंग में भेदविज्ञान नहीं है यह निदिचत है यह ज्ञाननय और क्रियानय की एकता है और यह 
एकता भीतर से बाहर की तरफ है। बाहर से भीतर की तरफ नहीं है अर्थात्‌ बाहर में ऐसी क्रिया 
और ब्रतादि है तो भीतर में स्वरूप रमणता होगी ही ऐसा नहीं है । परन्तु अन्तर में ठहराव है तो बाहरी 
आचरण भी उसी रूप जरूर है। शुभ राग बंधरूप है यह बात सही है क्योंकि जितना राग होगा 
उतना बंध जरूरी है परन्तु हम उनको पुण्य का साधन न बनाकर आत्मद्शन ओर आत्मस्थिरता का 
भी साधन बना सकते हैं और साधन बना कर हमें ही आत्मदर्शन और आत्मस्थिरता करनी होगी। वे 
करवा दे अथवा उनसे हो जावे, उनके करते-करते हो जावे, ऐसा तत्त्व नहीं है । 

मैले कपड़ेके साबुन लगानेसे रंग नहीं चढ़ेगा परन्तु रंगमें डालेंगे तो रंग चढ़ेगा अगर रंगमें न डालें 
तो अनंतकाल तक भी साबुन लगाता रहे तो रंग नहीं चढ़ेगा। यह गलती हमारी है कि हम उन्हें पुण्यबंध 
का या भोगों का साधन बनाते हैं। प्रण्य बंध का साधन नहीं बनाने पर भी पुण्य बंध तो होगा परन्तु वह 
हमारे अभिप्राय बिना होगा। अत: ज्ञानी उसका कर्ता नहीं है ज्ञानी तो उनको शरीर और आत्मा को भिन्न 
देखने का ही साधन बनता है जो आत्मदर्शन करने में सहकारी है। इसलिए इनको अ्यवहारदृष्टि से मोक्ष 
मार्ग कहा है। ऐसा ही पं० जयचन्द जी ने अर्थ किया है--“जे पक्षपात का अभिप्राय छोडि निरंतर ज्ञान 
रूप होते कर्मकांड कूं छोड़े है अर निरंतर ज्ञानस्वरूप विषे “जेतै न थव्या जाय तेतै” अशुभ कमें कूं छोड़ि 
स्वरूप का साधनरूप शुभ करममकांड विषै प्रवर्ते है ते कमें का नाश करि संसार ते निवृत होय है।” 

इसो कलश का भावार्थ --जो ज्ञाननय ही कूं ग्रहण करि क्रियानय कूं छोड़े हैं सो प्रमादी स्वच्छन्द 
भया इस भूमि कूं न पावे है। बहुरि जो क्रिया नय ही कूं ग्रहण करि ज्ञाननय कूं नाहीं जाने है सो भी 
शुभकर्म मैं संतुष्ट भया इस निष्कर्म भूमिका कूं नाहीं पावे है। बहुरि ज्ञान पाय निश्चल संयम कूं अंगी- 
क्रार करे हैं तिनिके ज्ञाननय के अर क्रियानय के परस्पर अत्यंत मित्रता होय है ते इस भूमिका कूं पावे है। 

गाया १२ का साबा्व -तहां जैते यथार्थ ज्ञान श्रद्धान की प्राप्तीरूप सम्यक्दशन की प्राप्ति न भई 
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होय, तेते तो यथार्थ उपदेश जिनिते पायीये ऐसे जिनवंचन का सुनना-धारना तथा जिनवचन के कहने 
वाले श्री जिनंगुरू तिनि की भक्ति जिनबिंब का दर्दान इत्यादि व्यवहार मार्ग में प्रवतना प्रयोजनवान है। 
बंहुरि जिनि क॑ श्र्दधान, ज्ञान तौ भया अर साक्षात्प्राप्ति न भई तेतें पूर्वोक्त कार्य भी अर परद्रव्य का 
आलंबन छोड़ने रूप अणुत्नत महाक्रत का ग्रहण तथा समिति गुप्ति पंचपरमेष्ठी का ध्यानरूप प्रवर्तना तथा 
तैसे प्रव्तेन वालिकी संगति करना, विशेष ज्ञान करने कूं शास्त्रनि का अभ्यास करना ''''''प्रवोजनवान है। 
प्रवचनसार में चरणानुयोग चूलिका में गाथा २०१ की टीका करते हुए आचाये अमृतचन्द स्वामी 
ने लिखा है जिसकाअर्थ है कि अहो -आउठ प्रकार ज्ञानाचार--आठ अंगरूप दर्शनाचा र--तेरह प्रकार चारि- 
त्राचार और बारह प्रकार तपाचा र मैं यह निश्चय से जानता हूँ कि तू शुद्ध।/त्माका नहीं है तथापि तुम्हें तब 
तक अंगीकार करता हूँ जब॑ तक तेरे प्रसाद से शुद्धात्मा को उपलब्ध कर लूं। यहां पर -“तू शुद्धात्मा का 
का नहीं है” इसके द्वारा बंध का कारण बताया और “रे प्रसाद से” इसके द्वारा साधनपना स्वीकार 
किया है। “प्राप्त करलू” इसके द्वारा जीव का अपना वेसा करने का पुरुषार्थ बताया है। 
क्या तत्त्वविचा र, ब्रत-उपवासादि अथवा जिनदर्शनादि मात्र संसार बंध का ही कारण है 
अथवा इनके द्वारा हम अपने स्वभाव की, भेदविज्ञान की, वोतरागता की भी पुष्टि कर सकते हैं। 
अगर इनके द्वारा इनकी पुष्टि नहीं हो सकती तब तो ज्ञानी को इन कार्यों में जाना ही नहीं चाहिए । 
ज्ञानी पुण्य बंध के लिए इन कार्यों को नहीं करता परन्तु इनके माध्यम से आत्मस्वभाव की रुचि को, 
भेदविज्ञान की, वीतरागता की, सम्यक्दर्शन-शान-चा रित्र की पुष्टि करके तदरूप होने का उपाय करता 
है अत: उतने रूप में यथापदवी प्रयोजनवान भी है परन्तु उपादेय तो मात्र निज स्वभाव में रमण 
करना ही है ॥७४।। 
(अभात्मोदयमावस्पति) अब आत्मा के उदय को प्रकट करते हैं-- 
चित्पिण्डसण्डिसविला सिविकासहासः 
शुद्धप्रकाशभरविभंरसुप्रमातः । 
ह्रानन्वसुस्थित सदात्खलित करूप-- 
स्तस्येष चांयसुदयत्यचलाधिरात्मा ॥७४॥ 
अन्वयायथ--(तस्य) उक्त प्रकार के शुद्वोपपोगी साधु के (एव) ही (चित्पिण्ड चण्डिस बिलासि 
विकास हासः) चैतन्य के पिण्ड की प्रचण्डता से विलासरूप जिसका खिलना है (शुद्धप्रकाशभरनिर्भर 
सुप्रभातः) कर्म मल से शून्य ज्ञानरूप प्रकाश के समूहरूप सातिशय प्रातःकाल वाला (आनन्दसुस्थित सदा- 
स्खलितेकरूप:) आत्मिक आनन्द में सम्यक्‌ प्रकार से स्थित नित्य स्खलन रहित अद्वितीय रूप वाला (चल) 
हक अर निशचल ज्योति: स्वरूप (अयम्‌ृ) यह (आत्मा) आत्मा (उदयत्ति) उदय को प्राप्त 
है । 
सं० टीका--(तस्येवमुनेः शुद्धोंपयोग भूमि पतस्य न धुमरन्‍्यस्थ) शुद्धोपयोग की भूमि को प्राप्त हुए 
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साधु कै हो अन्य के नहीं (अम्रमू) यह (आत्मा-चि6त्रूप:) चैतन्य स्वरूप आत्मा (द्दयति-उदयं प्राप्नोति- 
साक्षाउूबत्ति-इत्यथं:) उदय को प्राप्त होता है बर्मात्‌ प्रत्यक्ष होता है. (कोबुक्ष:ः सः) वह आत्मा.कंसा 
(चिदित्यादि:-चित्पिण्ड:-लानपिण्ड:, तस्यचचण्डिमा प्रोदत्य तेल विललतोत्येवं शोलो बिकास: स एवं हासः 
झर्झर यस्‍्य सः) ज्ञान पिण्ड की प्रौढ़ता से विलास स्वभावरूप विकासात्मक हास वाला (अन्योध्प्युदये 
विकासहासों भवतोत्युक्तिलेश:) उत्करषे के समय साधारण मनुष्य भी आनन्दोल्लसरूप हास्य को प्राप्त 
होता है यह इसका तांत्पर्यार्थ है (पुनः कीवशः) फिर कैसा (शुद्धेत्यादि:-शुद्ध:कर्ममलकलऊकूरहितः स चासो 
प्रकाशश्य ज्ञानोद्योत: तस्य भर: समृह: स एवं निर्भरप्रभात:-सातिशय प्रातःकालों यस्य सः) कर्ममलरूप 
कलझ्ू से रहित ज्ञान का समुज्वल प्रकाश का समूहरूप सातिशय प्रात:काल वाला (अन्यस्थापि-उबये 
प्रातःकालोभवति) अर्थात्‌ लोक में भी पुण्य का उदय होने पर मनुष्य के प्रात:काल-सुखदायक समय प्राप्त 
होता है (पुनः कीदश:) फिर कैसा (आनमन्‍्वेत्यादि:-आनन्दे-अकर्मशर्मणि सुस्थितं सुप्रतिष्ठं -सदा-नित्यं- 
अस्खलितेकरुपं-स्खलितरहित एकमद्वितीयस्वरूपं यस्य सः) कर्मोपाधिशन्य सुखमें स्थित हमेशा स्खलन रहित 
अद्वितीय स्वरूप वाला (अन्यस्थाप्युदयस्यास्खलितस्वरूपं भवतीत्युक्तिलेश:) अर्थात्‌ व्यवहार में भी किसी 
के पुण्य का उदय दीर्घकाल स्थायी देखा जाता है ॥७४॥ 

भावा्थे--जंसे लोक में इष्ट-प्रिय-पदार्थ के दर्शन से मनुष्य खुशी से हँसने लगता है वैसे ही आत्मा 
आत्मदर्शन से आनन्दविभोर हो जाता है। जैसे व्यवहार में पापोदय के दूर होने और प्रबल पुण्य के उदय 
होने पर जीव को अपनी दुखद अवस्था के पदचात्‌ सुखद श्ञान होने से सुप्रभात प्राप्त होता है वैसे ही ज्ञानी 
को आत्मज्ञान की प्राप्तिकाल में हर्षोन्मग्नता प्राप्त होती है। जैसे लोक में आकुलता के कारण के हटने 
पर बहुकाल स्थायी निराकुलता रूप सुख प्राप्त होता है बसे ही ज्ञानी को कर्मोपाधि के हटने पर अनन्त 
अविनाशी शाश्वतिक अनन्त सुख की प्राप्ति होती है। जैसे व्यवहार में दुबंल आदमी को योग्योपचार से 
बल की प्राप्ति होती है वैसे ही ज्ञानी को अपने ही प्रबल पुरुषार्थ से अनन्त बल की प्राप्ति होती है जो 
आत्मिक अनंत बल अनंत काल तक स्थित रहता है ॥७४॥ 

(अथ स्वस्थभावविस्फुरणं काम्यति) अब अपने स्वभाव के पूर्ण विकास की इच्छा प्रकट करते हैं-- 


स्थादाददी पितश्नसस्भहूृत्ि. प्रकाणे 
शुदस्वभावस हिसन्युदिते मबीति । 
कि अस्थमोक्ष पथपातिमिरिस्यमार्य 
विल्योदयः परमय ल्फुरतु स्वभाव: ॥७६॥ 
अस्वयार्थ-- (इति) पूर्वोित-अकार के (स्ख्लाद क्रोपित ऋतस्महसि) स्थाद्वाद से प्रकाशित अतएव 
परित: शोभमान तेज काले (शुद्धल्यक्षय महिदनि) शुद्ध स्वभाव की महत्ता वाले (प्रकाशे) ज्ञानरूप प्रकाश 
के (मपि) मेरे में (उबिलि) उदित को प्राप्त होने पर (बच्चसोक्षपक्षपातिभि:) बन्धमार्ग तथा मोक्षमार्ग में 


( ३४८ ) 
पड़ने वाले (अन्यभाव:) अन्य भावों से (सम) मेरा (किस) क्‍या (प्रयोजनम्‌) प्रयोजन (अस्ति) है ? 
अर्थात्‌ (किस्पि न) कुछ भी नहीं (मम) मेरे तो (परम) केवल-सिर्फ (अयम ) यह (नित्योदयः) निरन्तर 
उदयशील (स्वभ्ावः) आत्म स्वभाव (स्फुरतु) प्रकाशमान हो । 


सं० टोका-(इति हेतो:) इसलिए (अयं-प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (स्वभाव:-आत्सस्वरूपम्‌) आत्मा का 
स्वरूप (स्फुरतु-प्रकाशं यातु) स्फुरायमान हो अर्थात्‌ प्रकाश को प्राप्त हो (परं-केबलमृ) केवल-सिर्फ 
(कोदुशः सः) वह आत्म स्वभाव कैसा (नित्योदय:-नित्यं सदा उदयो यस्य सः) जिसका उदत-प्रकाश निरंतर 
विद्यमान रहता है (इति किम) ऐसा कैसा (मय्रि-शुद्धभावे-आत्मनि) शुद्ध स्वभाव स्वरूप आत्मा के 
(उदिते-उदयं प्राप्त) उदय को प्राप्त (सति) होने पर (अन्यभाजेः:-शुभाशुभोपयोगेः) शुभ तथा 
अशुभरूप उपयोगों से (किस) क्‍या (न किसपि ) कुछ भो नहीं (स्थात्‌) हो सकता है ? 
(को्ृशैस्ते:) कंसे शुभाशुभ उपयोगों से -- (वन्धेत्यादि:-कर्मणां बन्धश्च सोक्षश्थ बन्धसोक्षो तयोः पन्‍्या:, 
मार्ग, तत्रपातिभि:-पतनशीले:, अय॑ बन्धहेतुः, अय॑ मोक्षहेतु: इत्यादीनां भावानां प्रयोजनाभावात्‌) क्‍योंकि 
कर्मों का बन्ध तथा उनका मोक्ष इन दोनों का जो मार्ग उसमें ले जाना ही जिनका स्वभाव है अर्थात्‌ यह 
बंध का कारण है तथा यह मोक्ष का कारण है इत्यादि भावों से आत्मा का कोई प्रयोजन नहीं है । 
(कीदुक्षे तस्सिन्‌ू) कंसे आत्मस्वभाव में (स्थादित्यादि:-स्याद्राद:-श्ुतं-भावभुत तेन दीपितं, लसन्भहः- 
उल्लससेजो यस्य तस्मिन) स्याद्वाद-भावश्रुतज्ञान से प्रकाशित महान्‌ तेज जिसमें प्रकाशमान है (प्रकाशे- 
स्वपरप्रकाशात्मके) ऐसे स्वपर के प्रकाश स्वरूप अर्थात्‌ अपने स्वरूप को तथा अपने से भिन्न समस्त 
पदार्थों के स्वरूप को प्रकाशित करना हो जिसका मुख्य स्वभाव है ऐसे (पुनः) फिर कंसे (शुद्धेत्यादि:- 
शुद्धस्वभावे महिसा-साहात्म्यं यस्य तस्सिन्‌) आत्मा के परिपूर्ण शुद्धकर्मंमल रहित-स्वरूप में ही जिसकी 
महत्ता विद्यमान रहती है ऐसे । 
भावा्थ--भावना प्रधान मुमुक्षु यह भावना व्यक्त कर रहा है कि स्याद्वाद के यथार्थ ज्ञान से मुझे 
मेरी सच्ची आत्मा के स्वरूप का ज्ञान हो जिससे मैं स्वयं ही अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतसुख तथा अनंत 
वीर्यरूप अनंत चतुष्टय का धारी बनूं। यही मेरा खास स्वरूप है अतएवं इसीसे मेरा मुख्य प्रयोजन है इससे 
भिन्न बंध के मार्य तथा मोक्ष के मार्गभूत शुभाशुभ भावों से मेरा कोई खास प्रयोजन नहीं है ॥॥७६॥ 
(अथ चिस्महो रोचते) अब मुझे तो चेतनन्‍्यमय तेज ही रुचिकर है यह प्रकट करते हैं-- 
चित्रात्मशक्तिसमुदायमयोइ्यमात्मा-- 
सचद्चः प्रणस्यति नयक्षराक्षण्डयमानः । 
तस्मादक्षण्डमविराकृत सण्डसेक- 
मेकान्तशान्तमचलं चिदहूं महोडस्सि ॥७७॥॥ 


अन्ययार्थ--(चित्रात्मशक्तिसमुदायमयः) ताना शक्तियों के समूहरूप (अयम) यह (आत्मा) आत्मा 


( ३४९ ) 

(गयेक्षणक्षण्डघरमान:) नयों की दृष्टियों से खण्डित किया गया (सब्यः) शीघ्र (प्रणश्यति) नाश को प्राप्त 
होता है। (तस्मात्‌) इसलिए मैं ऐसा अनुभव करता हूँ कि (अश्ण्डम्‌) अखण्ड (अभिराकृत खब्डम्‌) खंडों 
के निषेध से शून्य अर्थात्‌ विवक्षा के वश से खण्ड सहित भी (एकम्‌) एक है (एकान्त शान्तम्‌) एक रूप से 
अत्यन्त ही शान्त अर्थात्‌ कमंजनित अशान्ति से भी शून्य होने से अत्यधिक शान्त (अचलम्‌) चड्चलता 

रहित (चित) चैतन्यमात्र (महः) तेज (अहम) मैं (अस्मि) हूँ । 
सं० टौका- (अयमात्मा-चिद्रप:) यह चैतन्य स्वरूप आत्मा (नयेत्यादि:-नयानां व्रव्यपर्यायाणां ईक्षणं 
अवलोकन तेन खण्डयान: भिद्यमान:) द्रव्याथिक एवं पर्यायाथिक नयों के दर्शन से खण्ड-भेद को प्राप्त 
हुआ (प्रणश्यति-ब्रव्यक्षेत्रकालभावेन खण्डचते, इत्यर्थ:) अर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र, काल तथा भाव से खण्ड को 
प्राप्त होता है। (कोदक्ष:) कंसा (चिल्रेत्यादि:-चित्रा: नाता प्रकाराः साश्च ताः आत्मक्तयश्ज जीवशक्ति 
चितिशक्तिवृशिशक्तिज्ञानशक्तिसुखशक्तिवीर्यशक्ति प्रभुत्वशक्ति विभुत्वशक्ति सर्वव्शित्वशक्ति स्वश- 
त्वशक्ति सस्‍्यवशकित प्रकाशशक्षित संकुचितविकासत्वशक्ति कार्यकारणशक्ति परिणास्यपरिणासिकत्व- 
.शक्ति त्यागोपादानश्न्यत्वागुरुलघुत्वोत्पादव्ययप्रुवत्वपरिणासमूतंत्वाकतृत्वाभोक्तुत्व निष्करियत्व नियत- 
प्रदेशत्वस्वधमंध्यापकत्व साधारणासाधा रणघर्मत्वानन्तधमंत्वविरुद्धधर्मत्व तत्त्वातस्वेकत्वानेकत्वभावाभावा - 
भावाभावाभावभावाभावाभावाभावक्रिया कर्म कतुंकरणसम्प्रदानापादानाधिकरणत्व सम्बन्धादय:ः शक्तयः 
तासां समुवायेननिवृत्त:) जीवशकित, चितिशक्ति, दुशिशक्ति, ज्ञानशक्ति, सुखशक्ति, वीयेशक्ति, प्रभुत्व- 
शक्ति, विभुत्व शक्ति, सर्वदर्शित्वशक्ति, सर्वशत्वशक्ति, सत्त्वशक्ति, प्रकाशशक्ति, संकुचितशक्ति, विका- 
प्रत्वशक्ति, कार्य कारण शक्ति, परिणम्यपरिणामिकत्व शक्ति, त्यागोपादान शक्ति, शुन्यत्वशक्ति, अगुर- 
लघुत्वशक्ति, उत्पादत्वशक्ति, व्ययत्वशक्ति, भ्रुवत्वशबित, परिणामत्वशक्ति, मूतंत्वशक्ति, अकतृत्वभक्ति, 


अभोकतृत्वशक्ति, निष्क्रियत्वशक्ति, नियतप्रदेशत्वशक्ति, स्वधर्म व्यापकत्व शक्ति, साधा रणासाधारणघरमे- 
त्वशक्ति, अनन्तधर्मत्वशक्ति, विरुद्धधर्मत्वशक्ति, तत्त्वशक्ति, अतत्त्वशक्ति, एकत्वशक्ति, अनेकत्वश वित, 


भावत्वशक्ति, अभावत्वशक्ति, भावाभावत्व शक्ति, भावभावत्व शक्ति, अभावभावत्वशक्ति, अभावा- 
भावत्व शक्ति, क्रियात्वशकित, कर्मत्वशक्ति, कतुंस्वशक्ति, करणत्वशक्ति, सम्प्रदानत्व शक्ति, अपादानत्व 
शक्ति, अधिकरणत्व शक्ति तथा सम्बन्धत्व आदि नाना शक्तियों के समुदाय से निर्मित-सम्पन्न (अस्मातृ- 
कारणात्‌) इस कारण से (अहम) मैं (चित्‌-बेतना) चेतन्य रूप (महः-ध्वाम) तेज (अस्मि-भवासि) हूँ 
(कोबुक्षम-महः) कैसा तेज (अखण्डम्‌-त खण्डभते केतापीत्यअण्डम्‌) अखण्ड-जिसका किसी के द्वारा भी 
ख्ण्डन न हो सके अर्थात्‌ अछेद्य (अनिरित्यातिः-अनिराक्षता-न दूरोकृता व्यवहार नयापेक्षया जण्डाः पर्याया 
पस्य तत्‌) व्यवहारनय की अपेक्षा जिसके खण्ड दूर नहीं किये गये हैं अर्थात्‌ व्यवह्ारनय की दृष्टि से 
जिसके खण्ड यथायोग्य रीति से सम्भव हैं (एकम्‌-अद्वितोयम्‌) अद्वितीय (क्मब्यतिरिक्तत्वात्‌) कर्मों से 
सर्वथा भिन्न स्वरूप होने के कारण (एकान्तशास्तम्‌-एकान्तेन अद्वितोयेत स्वभावेन शान्त समारूठम्‌) 
अद्वितीय स्वभाव से शान्त भावमय (पुनः) फिर कैसा (अचलम्‌-स्वस्वभावत्वादविनश्वरत्वान्निश्वलम्‌ ) 


(३४० ) 

स्वकीय स्वभाव से अविनाशी होने के कारण निशचल । 

भावार्थ --आत्मा अनन्त शक्तियों का एक अखण्ड पिण्ड है तथापि उन भिन्न-भिन्न शक्तियों को 
भ्रहण करने वाले तयों की दृष्द्धि से आत्मा खण्ड-खण्ड सा प्रतीत होता है जिससे एकान्ती खण्ड-खण्डरूप 
ही आत्मा को मान बेठते हैं। अतः स्याद्वादी उन विभिन्न नयों की दृष्टि को गौणकर-अनन्त शक्ततिस्वरूप 
सामान्य विशेषात्मक सर्वेयुण पर्यायमय एक अखण्ड द्रव्यरूप से ही आत्मा का अनुभव करता है जो यथार्थ 
है निविरोध है और है वस्तुस्थिति मूलक । 

(अथ शानम मात्रत्वं सम्तथते आत्मनः) अब आत्मा ज्ञानमात्र है यह विचार प्रस्तुत करते हैं-- 

योध्यं भावों शानसात्रोहमस्मि शेयों शेयशानसात्र: स सेय । 
ज्ेयी शेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ शानलेयशातृमदस्तुसात्र: ॥७८॥। 

अन्वया्--(य:) जो (अयम्‌) यह (ज्ञानसान्न:) ज्ञान स्वरूप (भावः) पदार्थ (अहम) मैं (अस्मि) 
हूँ (सः) वह मैं. (ज्षेयज्ञानसात्र:) ज्ेय के ज्ञानमात्र (लेयः) जानने योग्य (नेब) नहीं (अस्मि) हूँ किन्तु 
(मेयशानकल्लोलबल्गन) जेयों-पदार्थों के आकार जो ज्ञान के कल्लोल-परिणमन उनको बलात प्राप्त 
करता हुआ (अहम) मैं (जानसेयशातमठस्तुसात्रः) स्वयं ही ज्ञान ज्ेय और ज्ञातास्वरूप एकमात्र वस्तु हूँ। 
(ज्ेयः) ऐसा जानना चाहिए | 

सं० टीका--(योध्यं प्रसिद्ध) जो यह प्रसिद्ध (ज्ञानमात्र:-ज्ानस्यमात्रं-कात्स्स्यं यत्र स) ज्ञानमात्र- 
परिपूर्ण श्ञानशाली (भावः-पदार्थ:) पदार्थ है (स एबाहम्‌) वही मैं (अस्मि-प्रवासि) हूँ (यः) जो (शेयज्ञान- 
मात्र:-शेयानां-पदार्थानां शानमात्र:-तदुत्पत्यादिना पवार्थाकारमात्र:) पदार्थों की उत्पत्ति आदि शब्द से व्यय 
एवं भ्रौव्य आदि पदार्थाकार मात्रज्ञान (अस्ति) है (सोऊहूं नेब शेय: ज्ातव्यः) तन्मात्र ही मुझे नहीं मानना 
चाहिए (तहि कीवृक्षो$३हम्‌) तो मैं कैसा हूँ ? (ज्ञेयेत्यादि:-लेयश्ज शानजूच तत्परिण्छेदकम्‌-सषेयज्ञाने तयो: 
कहलोला:-बोचय:-अर्था द्विवर्तास्तत्रवल्गत्‌-बल्गन कुबंत-तदुग्रहरण कुर्वदित्ययं: तच्च तज्ञानं च तवेबशेयं परि- 
सछेद्यं तस्य यो ज्ञातुमत्‌ शायकं-परिच्छेदक तच्य तहस्तु च तवेव मात्र प्रभाणं यस्य सः) शेय-पदार्थ तथा 
ज्ञान-पदार्थ का परिच्छेदक-ज्ञायक इन दोनों के कल्लोल अर्थात्‌ पर्यायों को ग्रहण करने वाला ज्ञान स्वयं 
ही ज्ञान जय तथा ज्ञातारूप वस्तु है (एकम) ऐसा (शेय:-ज्ञातव्यः) जानना चाहिए। 

भावा्ं--ज्ञानी विचार करता है कि मैं ज्ञान मात्र एक पदार्थ हूँ सो मुझे केवल शेय के जाननेमात्र 
नहीं समझना चाहिए किन्तु मैं तो स्वयं ही ज्ञान हूँ ज्ञेय हूँ और ज्ञाता हूँ यह त्रिविधरूपता मेरे में स्वभावत:ः 
विद्यमान है। क्योंकि ज्ञान में जो ज्षेय परपदार्थों के प्रतिबिम्ब पड़ते हैं वे मेरे ही ज्ञान के परिणमन हैं। मैं 
उन्हें स्वयं ही अनुभवन करता हूँ। यह भेद दृष्टि है। अभेद दृष्टि में तो मैं ज्ञानमात्र सामाम्य विज्येषात्मक 
एक तत्त्व हूँ ऐसा जानना चाहिए वस्तुस्वरूप भी ऐसा ही है ॥७८।। 

(अथात्मन: प्रतिभासभेद॑ संपूरयति) अब आत्मा के प्रतिभासात्मक भेद का निरूपण करते हैं-- 


( ३५१ ) 
क्यथिल्लसंतिलेयक क्वर्धिस्मेचाकामेचकर्म्-- 
क्वचित्पुनरभेचक सहजमेव तंस्थ सम । 
तथापि न विभोहयत्यमलसेधरसा तन्मनः-- 
परस्पर सुसंहतप्रकट शक्तिचक़ स्फुरत्‌ ॥७६॥ 


अन्ययार्थ--(सस) मेरा (तस्वस्‌) स्वरूप (क्यलित्‌) किसी समय (मेचकम्‌) अनेकाकार, अशुद्ध 
(लसति) प्रतिभासित होता है। (क्यचित्‌) किसी काल में (सहजम्‌) स्वभाव से (एव) ही (अमेचकम्‌) 
एकाकार-शुद्ध (लसति) प्रतीत होता है (पुनः) ओर (क्यजित्‌) किसी समय (मेलकामेथकम्‌) अनेकाकार 
तथा एकाकार (लसति) मालूम पड़ता है (तथापि) तो भी (परस्पर सुसंहृत प्रकटशक्ति चक्तम्‌) आपस में 
सम्यक्‌ प्रकार से सम्मिलित स्पष्ट शक्षितययों का समूहरूप (स्फुरत्‌) देदीप्यमान (तत्‌) वह आत्मस्वरूप 
(अमलमेधसाम्‌) निर्मल बुद्धि वालों अर्थात्‌ सम्यस्क्षानियों के (सबः) मन को (न) नहीं (विमोहयति) 
विमोहित करता है अर्थात्‌ संशित एवं विपयंस्त नहीं होने देता है । 

सं० टोका -- (समात्मन:) मेरी आत्मा का (तर्तं-कानस्वरूपम्‌) शञानस्वभाव (क्यजित्‌-कस्सिन्‌ 
क्षणे) किसी समय (बहिः पदार्थ पग्रहणसमये) अर्थात्‌ बाह्य पदार्थों के ग्रहण-जानने के समय में (मेजकं- 
चित्रस्वरुपभ्‌) चित्र-विचित्र स्वरूप वाला (पक्षान्तरे-रागद्वेष कलुबोकृतं बा) पक्षान्तर में राग-द्वेष से 
कलुषित किया गया (लसतलि-बिलासं करोति) प्रतिभासित होता है (पञ्चवर्ण भवेव्रत्यं मेचकारण्यमिति 
बचनात्‌ ) पांच वर्णों वाला रत्न मेचक कहलाता है इस वचन से (तहत) वेसे ही (शानसपि चित्राकारं 
सेचक सण्यते) चित्र-ताना आकार वाला ज्ञान भी मेचक कहलाता है (पुनः-भूयः) फिर (क्वचित्‌-सहज- 
शुद्धटकूत्कीणंस्व॒रस स्वभावालस्वन समये) सहज-शुद्ध स्वभाव से कर्मेमल शून्य टांकी से खोदे हुए के 
समान आत्मिक आनन्दरूप रसरूप स्वभाव के आलम्बन के समय (असेचकम्‌-बहिश्चिश्नाकार रहितम्‌) 
बाह्य में नाना आकारों से रहित (रागद्रेषमोहसलमुक्त या) अथवा अन्तरंग में राग-द्वेष तथा मोहरूप 
मल से शून्य (बिलसति) विराजमान रहता है। (कोवक्षम) फिर भी कंसा ? (सहजम्‌-यदमेचक स्वरू- 
पंतत्स्थरसजम्‌) जो नाना आकारों से शून्यता है वह आत्मिक रस से उत्पन्न हुई है अतएव स्वाभाविक 
है (एब-निश्चयेन) निएचय से (परेषामन्योपाधिसापेक्षत्वात्‌) क्योंकि रायादि परभाव आत्मा से भिन्न पर- 
पदार्थों के निमित्त की अपेक्षा रखते हैं (पुमः) फिर (कोवुक्षम) कैसा (क्यचितृ-स्वपरप्रहणोन्मुखसमये:) 
स्व-आत्मा तथा पर पुद्गलादि द्रव्यों के ग्रहण करने कीं उन्मुखता के काल में (मेंचकामेजकंम-परस्थरूप- 
प्रहणेन सेजक््‌-स्वरूपप्रहणेनामेथक्‌) पर पदार्थ के स्वरूप के ग्रहण-जानने के समय में मेचक-नाना 
आकाररूप तथा स्व-अपने स्वरूप के प्रहण-जानने के समय में अमेचक-एकाकाररूप (प्रतिभासते ) प्रतीत 
होता है (तथापि-मेचकामेजकस्वरूपप्रतिभासेइपि) तो भी अर्थात्‌ मेबचक नाना आकार तथा अमेचक-एका- 
कारछूप स्वरूप के प्रतिभासित होने १५९ भी (तत्‌-आत्मतस्वभ्‌ कतें) वह आत्मतस्वरूप कर्ता (अमलसे- 


( ३५२ ) 


धर्सां-निर्मेललानिनाम्‌) निर्मेल ज्ञानियों सम्यग्ञानियों के (मनः-चिन्तम) चित्त को (कर्मतापन्‍्नम) जो 
कर्मत्व अवस्था को प्राप्त है (न विसोहयति-मोहम्‌-त प्रापयति) मोह को नहीं प्राप्त कराता है अर्थात्‌ 
विपरीत ज्ञानी नहीं होने देता है (सहेतुबिशेषण माह) इसी अर्थ को समर्थित करने के हेतु-सहेतुक हेतु के 
साथ विशेषण कहते हैं-- वह कसा है (परस्परेत्याद्ि:-परस्परमस्योउ्स्यं सुसंहता-सम्यगमिलिता सा चासों 
प्रकटशवितिश्य ₹फुटसामथ्यं तेषा चक्र सम होयत् तत्‌) जिसमें आपस में भले प्रकार से स्पष्ट शक्तियों का 
समुदाय मिलजुल रहा है (पुनः) फिर (कीद्क्षम्‌) कसा (स्फुरत-वेबोप्यमानम्‌) स्वतः प्रकाशमान है। 
भावायं--यह आत्मतत्त्व जो अनन्त शक्तियों का स्वाभाविक पुञ्ज है। कभी तो अनेकाकार रूप 
से अनुभव में आता है और कभी एकाकार रूप से | तथा कभी एकाकार एवं अनेकाकार रूप से ज्ञान का 
विषय होता है। इसका कारण कभी तो परपदार्थों के जानने की उन्मुखता होती है और कभी परनिरपेक्ष 
स्व को जानने की उन्मुखता होती है और कभी दोनों को जानने की तत्परता होती है। इतना सब कुछ 
होते हुए भी यह पूर्वोक्त आत्मतत्त्व की विविधरूपता आत्मज्ञानी महापुरुषों को कदापि विमु्ध नहीं 
करती है। क्योंकि वे ज्ञानी जन स्याह्राद की कसौटी पर कस कर ही तत्त्व की मीमांसा करते हैं। अतएव 
संशयालु नहीं होते प्रत्युत परम निश्चल निष्कर्ष पर पहुंचकर तत्त्व जिज्ञासा की परिपूर्ति में पृर्णतया 
सफल सिद्ध होते हैं ।॥७६।॥ 
(अयेकत्वानेकत्यावि प्रतिभासन बाभायते) अब एकत्व तथा अनेकत्व आदि के प्रतिभास को प्रकट 
करते हैं-- 
इतो गतमनेकता दधषितः सदाष्येकता- 
सितः क्षरविमहगुरं ध्रुवसितः सर्ववोदयात्‌ । 
इतः परमविस्तृतं धरुतमितः प्रवेधेनिजे- 
रहो सहजमात्मनस्तदिदमदझुतं बेभवम्‌ ॥८६०॥७ 
अन्वयार्थ-- (इत:) इधर-एक तरफ पर्याय दृष्टि से (अनेकताम्‌) अनेकता को (गतम) प्राप्त 
(अपि) और (इतः) एक ओर द्रव्य दृष्टि से (सदा) निरन्तर (एकताम्‌) एकता को (बघत्‌) धारण करता 
(इतः) इधर-एक तरफ (क्षणभड्गुरम्‌) क्रमवर्ती पर्याय की अपेक्षा से क्षणनइवर (इतः) इधर-एक ओर 
(सदा) स्वेदा-हमेशा (एव) ही (उदयात्‌) उदय होने से (-प्रुबभ) अर्थात्‌ सहभावी गुण की अपेक्षा से 
घ्रुव-नित्य (इतः) इधर एक तरफ (परमबिस्तृतम्‌) अतिशय विस्तार स्वरूप अर्थात्‌ ज्ञान की अपेक्षा 
से सवे व्यपक (इतः) इधर-एक ओर (निजेः) अपने (प्रदेश) प्रदेशों से जो संख्यातीत है (धृतम्‌) धारण 
किया हुआ (अहो) आश्चर्य है कि--(तत्‌) वह (आत्मनः) आत्मा का (इस) यह (सहजमस्‌) स्वाभाविक 
(अद्भुतम्‌) अद्भुत आइचये कारक (वेशव्म्‌) वेभव-ऐद्वर्य (अह्ति) है। 
सं० टीका--(अहो-आश्ययें) अदहो-यह अव्यय आदइचये अर्थ में प्रयुकत है अर्थात्‌ आहचर्म है 


( ३५३ ) 


(सिदस) वह यह (आत्मन:चित्र॒पस्थ) चैतन्यूमय आत्मा का (सहजं-स्वाधाविकम) नेसगिक (चैशववं 
माहास्यम्‌) महत्व (अव्भुतम्‌्-आश्चयंकारि) आदचर्य को करने वाला है (तत्‌ किम्‌) वह क्या (यबिदस ) 
जो यह (इत-अस्मात्‌ शुद्धपर्यायापंगात्‌) शुद्ध पर्याय की विवक्षा से (अनेकतां-शानदर्शन स्ववीर्थाद्यमिकस्व- 
रूपस्‌) ज्ञान, दर्शन, आत्मशक्ति आदि अनेक स्वरूपता को (गतं-आ्रप्सम्‌) प्राप्त हुआ (अपि-पुनः) और 
(यत्‌) जो (इतः-अस्मात्‌ संग्रहनयात्‌) संग्रहनय से (सदापि-सर्वदाषि) निरन्तर हीं '(एकतां-आत्मा्रव्येणे- 
कत्वम्‌) आत्मद्रव्य की दृष्टि से एकता को (ग्-आप्सल) प्राप्त हुआ (सन यवनेक तदेक कथम्‌ स्थात्‌) 
जो एक अनेक है वह एक कैसे हो सकता है (अन्यथा) यदि अनेक एक हो सकता हो तो (घटपटादोनास- 
नेकत्वेष्प्येकत्थं स्थादिति जेतु) घट-पट आदि की अनेकता में भी एकता होगी मदि ऐसी तुम्हारी आशा 
हो तो वह ठीक (न) नहीं है (नयापंणादेकत्वामेकत्व घटनात्‌) क्‍योंकि नय की विवक्षा से एकता तथा 
अनेकता की व्यवस्था होती है (सवात्मता घटादीनाममेकत्वेषपि, एकत्म घटनाज्ष्ण) कारण कि जो घट 
आदि अनेक कहे जाते हैं वे ही सत्‌ की अपेक्षा से एक कहे जाते हैं (अन्यथाध्भाव प्रसद्भात्‌) यदि ऐसा न 
माना जायगा तो उनके अभाव का प्रसझ्भु उपस्थित होगा । (यत्‌) जो (इतः-ऋजुसूतनयात्‌) ऋणजु सूत्र 
नय की अपेक्षा से जो मात्र वर्तमान पर्याय को ही विषय करता है-जानता है (क्षणविभडइग्रम्‌-प्रतिक्षणं 
बिनश्वरम्‌) प्रति समय विनशनशील (पुनः) और (यत्‌) जो (इतः ब्रव्याधिकनयात्‌) द्रव्याथिक-सामान्या- 
थिक-नय की अपेक्षा से (सदेव-नित्यमेव) सववेदा ही-हमेशा ही (पझ्ुबभ्‌-नित्यमु) नित्य-अविनाशी (सदैबो- 
वबयात्‌ उत्पादाद्ममावे सदाप्रकाशमानत्वात्‌) उत्पाद व्ययके अविवक्षित होनेसे ही निरन्तर प्रकाशमान (नन्‌ 
यत्क्षणिक तत्कथ॑ ध्रुव शीतोष्णबत्तयोरन्योउस्यं बिरोधात्‌ू) कोई आशडु करता है कि जो क्षणनएवर है 
वह भ्रुव-नित्य केसे हो सकता है क्योंकि उक्त दोनों में शीत तथा उष्ण की तरह परस्पर में सर्वंथा विरोध 
लक्षित होता है (इतिचेन्न) ऐसी तुम्हारी आशडद्भ ठीक नहीं है क्योंकि (नयविषक्षासद्भाबात्‌) नय की 
विवक्षा के वश से उक्त प्रकार का कथन सुसज़ुत ही है (मृद्त्रव्यब्त्‌) मृत्तिकारूप द्रव्य के समान (यथा 
मुवृद्रव्यं-मृत्पिण्डाकारेणविनष्टं तद्घटाकारेणोत्पद्लते मृद्व्रव्यस्य प्रुवत्वञ्च) जैसे मृत्तिकारूप द्रव्य मृत्तिका 
के पिण्डाकार रूप से विनष्ठ होता हुआ भी घट के आकार से उत्पन्न होता है और मृत्तिका के रूप से 
ध्रुव नित्य बना रहता है (तथात्सब्रव्यस्थापि) वेसे ही आत्मद्रव्य के विषय में भी ध्रुवता कायम रहती है 
अर्थात्‌ पूर्व पर्याय का विनाश तथा उत्तर पर्याय के उत्पाद में भी आत्मद्रव्य बराबर बना ही रहता है 
उसका विनाश कथमपि और कदापि सम्भव नहीं है। (यत्‌) जो (पुनः) फिर (इतः-ब्यार्षणात्‌) द्रव्या- 
थिक नय की विवक्षा से (परं-केवलम्‌) सिर्फ (अविस्तृतम्‌-विस्ताराभावविशिष्टम्‌) विस्तार से रहित है 
(इत:-पर्यायविवक्षातः) पर्याय की विवक्षा से (निर्जेः-आत्मीये:) अपने (प्रदेशे:-असंद्यसंस्यावच्छिन्ले:) 
असंख्यातरूप संख्या से युक्त अर्थात्‌ संख्यातीत प्रदेशों से (धृतम्‌-भुतम्‌) भरपूर (जिस्तारिब्रग्यमित्यर्थ:) 
अर्थात्‌ विस्ता रवान्‌ द्रव्य है। 


भावाथें--आत्मा का वहु नैसगिक आइचयेकारक ऐह्वर्य है जो आत्मा एक ओर अनेकरूप धारण 
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करता है तो एक तरफ एक ही रूप वाला मालूम पड़ता है। एक तरफ क्षण विनाशी है तो एक ओर 
नित्य अविनाशी है एक तरफ व्यापक है तो एक ओर अपने ही असंख्यात प्रदेशों के बराबर है। यह सब 
विविध अपेक्षाओं से सुसज़जत ही है क्योंकि आत्मा में अनेकता का विधान पर्यायदृष्टि हैं एकता का निरू- 
पण द्रव्य दृष्टि है। क्षणनव्व रतां क्रमवर्ती पर्याय के आश्रित है अविनश्बरता सहवर्ती गुणों की दृष्टि से है 
सर्व ब्यापकता ज्ञान गुण की अपेक्षा पर आधारित है क्योंकि ज्ञान का जेयमात्र के साथ ज्ञायकता का 
सम्बन्ध स्वाभाविक हैं। संकुचितता अपने ही असंख्यात प्रदेशों की ओर देखने से सिद्ध होती है, यह सब 
सापेक्षवाद पर निभेर है। । 
(अथात्मन: स्वन्ावीं विजयते) अब आत्मा का स्वभाव विजयशील है यह प्रकट करते हैं-- 

कवायक लिरेकतः सस्‍्ललतिशान्तिरस्त्येकतो-- 

भवोपहतिरेकतः स्पृशति सुक्तिरष्येकतः । 

जगत्त्रितयमेकत: स्फुरति चिज्वकास्त्यकतः 

स्वभावम हिमात्सनोी विजयतेड्शुताददूभुतः ॥८१॥ 


अन्ययार्थ--(एकत:) एक तरफ अर्थात्‌ अशुद्ध नय की अपेक्षा से (कषायकलिः) कषायों का कलह 
अर्थात्‌ राग-हेष आदि का क्लेश (स्खलति) खलबली मचाता है कष्ट देता है तो (एकतः) एक ओर अर्थात्‌ 
शुद्ध नय की विवक्षा से (शान्तिः) क्रोधादि का उपशम (अस्ति) है (एकतः) एक तरफ -व्यवहार नय 
की अपेक्षा से (भबोपहतिः) पञ्चपरावततनरूप संसार का कष्ट (स्पृशति) आश्रय करता है तो (एकतः) 
एक ओर- (मुक्ितः) कर्मबन्धन से छुटकारा (अपि) भी (स्पृशति) आत्मा को स्पर्श करता है (एकतः) 
एक तरफ अर्थात्‌ केवल ज्ञान की दृष्टि से (जगस्ल्रितथम्‌) तीनों जगत्‌ (स्फुरति) स्फूरायमान हैं-- प्रकाश- 
मान हैं (एकत:-) एक ओर (जित्‌) चेतन्‍्य (चकास्ति) सुशोभित है (एवम) इस प्रकार से (आत्मनः) 
आत्मा की (स्वभावमहिमा) स्वभाव महिमा (अवभुतात्‌) आइचये से (अद्भुतः) आइचयकारक (बिजयते) 


णफ ्फ 


विजयशील है अर्थात्‌ सर्वोपरिरूप से विराजमान है किसी से भी कदापि कथमपि बाधित नहीं है। 

सं० टीका--(विजयते-सर्वोत्कर्षेण बर्तते) सर्वोत्कृष्टरूप से वर्तमान है (कः) कौन (स्वभावमहिसा- 
शानस्वरूपसाहात्म्यम्‌) ज्ञान स्वभाव का महत्त्व (कस्य) किसका (आत्मन:-चिढद्रपस्य) चेतन्य स्वरूप 
आत्मा का (अदभृतः-आश्चयब्रेककारी) अद्भुत-आइचये के उद्रेक को करने वाला (क्रुतः) किससे 
(अद्घुतात्‌ू-आश्चर्यकारि जगत्पदार्थात्‌) विस्मयका रक जगत के पदार्थों से (तत्कथसित्याह) वह कैसे ? 
यह बताते हैं (एकतः:-एकस्सिन्नंशे) एक अंश में (कषायकलि:-रागदोबमोहकलहः) राग-द्ेष मोहरूप 
कषाये का कलह (स्खलति) सड्चार को प्राप्त करता है (एकत:-शुद्धनिश्वय नयावलम्बनांशे) शुद्ध निश्चय 
नय के आलम्बन के समय में (शान्ति:-परम साम्यम्‌) सर्वोपरि शान्ति (अस्ति-विद्यते) रहती है (एकतः- 
व्यवहार नयाबलस्बनोशे) व्यवहार नय के अवलम्बन के काल में (सावोषहति:-भवस्य-ब्रव्यादिषज्चधा- 
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संसारस्य उपहति:-प्राप्सिरहित) द्रव्य क्षेत्र काल भव तथा भावरूप पांच प्रकार के संसार की उपलब्धि है। 
(एकतः-शुद्धनयांशे) शुद्ध तय के आश्रय के समय में (भुक्तिरपि-कमंसलमोचतलपि) कर्ममल का मोक्ष 
भी (स्पृशति-भाश्रयति-आत्सानस्‌) आत्मा को स्पश करता है--सेवन करता है (एकतः-एकस्सिन्नंशे) 
एकं अंशमें (जगतृत्रयं-गच्छल्तीति जगन्ति-गम्लुगगतो, इत्यस्यघातो: “झुति गमोवेचेति” शिवप्‌ प्रत्यवेनोति- 
सिद्ध जगतां त्रयं-अधोमध्योध्य सेदेत त्रिकम) अधोमध्य तथा ऊध्ब के भेद से तीन जगत्‌ (स्फुरति-बकास्ति) 
शोभमान रहता है (एकत:-एकांशे) एक अंश में (चित्‌ृ-जानम्‌) ज्ञान (थकास्ति-झोतते) शोभित होता है। 

भावार्थ -आत्मा की पूर्वोक्त प्रकार की स्वाभाविक महिमा को--जो अपने आप में लोकोत्तर 
वेचित्र्य को स्थापित किये हुए है--सुनकर सर्वथा एकान्तवादियों को तो विरोधात्मक आइचयं को उत्पन्न 
करती है पर वही महिमा अनेकान्ती स्थाह्वादी को स्वभाव गत होने से थोड़ा-सा भी विस्मय नहीं पैदा 
करती । क्योंकि वह वस्तु स्वरूप का पारखी है किसी का कथन किसी अपेक्षाविशेष से सम्बन्धित होता 
ही है वह उसी अपेक्षा की ओर दृष्टि कर उसका भले प्रकार से समन्वय कर लेता है। अतएवं वह मिथ्या 
आइचयं में नहीं पड़ता है उसे सभी नि्विरोध ही प्रतीत होते हैं। इसलिए विस्मय को उसके हृदय में 
स्थान ही नहीं मिलता है यही इसका फलितार्थ है। 

यहाँ बताया है कि अब हम अपने आपको पर्यायदृष्टि से देखते हैं तब राग-देषरूप प्ररिणमन करते 
हुए, शरीर से युक्त, कर्मों से बंधे हुए दुःखी पाते हैं। परन्तु उसी समय जब अपने को द्रव्यदृष्टि से देखते 
हैं तब एक अकेला अभेद अखण्ड ज्ञान का कंदरूप, आनन्दरूप अनुभव में आता है। द्वव्यदृष्टि का विषय- 
भूत वस्तु त्रिकाल है उसके अभाव में तो वस्तु का ही अभाव हो जायेगा । ऐसा नहीं है कि शुद्ध होने पर 
शुद्ध का अनुभव होगा । आत्मा तो द्रव्यदृष्टि से त्रिकाल पर से भिन्न शुद्ध है उसी का अपनेरूप अनुभव 
करने पर शरीरादि के प्रति ममतबुद्धि का अभाव होकर पर्याय में शुद्ध सिद्ध होगा । यह आप ही अनुभव 
करने वाला अपने को पर्यायरूप-संयोग में एकत्वरूप तो अनुभव कर रहा है परन्तु अपने निज स्वभावरूप 
जैसा त्रिकाल है वैसा अनुभव नहीं करता यह अचंभा है। यह तो इसी का चुनाव है अपने को पर्यायरूप 
अनुभव करता है, अपने को द्रव्य स्वभावरूप भी अनुभव कर सकता है। अनंतानंत तीथ॑ैकरों ते- 
केवलियों ने यह कहा है कि तू घर में रहते हुए अपने को अपने द्रव्य स्वभावरूप अनुभव कर सकता है 
ज्ञानियों ने अनुभव किया है। इस अनुभव का निषेध करने से मोक्षमार्ग का, सम्यक्दर्शन का ही निषेध 
हो जायेगा । एक व्यक्ति स्त्री का पार्ट करते हुए स्त्रीरूप तो अपने को अनुभव कर ले और अपने को पुरुथ 
रूप अनुभव न करे जैसा वह है यह आदचये की बात है। परन्तु उसके स्त्री के पार्टे में अपनापना अथवा 
सत्रीपना तभी छूटेगा जब अपने को पुरुषरूप अनुभव करेगा । स्त्री का पार्ट करते हुए भी वह पुरुष है पुरुष 
ही रहेगा वह स्त्री नहीं हो सकता । ऐसे ही यह आत्मा ८४ लाख योनियों में पार्ट करते हुए भी अन्य 
है बैतन्य ही रहेगा अन्यरूप नहीं हो सकता। अगर तू अनुभव कर लेगा तो तू ८४ लाख योनियों से रहित 
हो जावेगा । तु अनुभन कर सकता है। पर्यायरूप अवस्था होती तो है निम्ित्त-नेम्रेत्तिक सम्बन्ध से 
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उसको तू अपने रूप माना--उसका कर्त्ता बनता है जिससे अहंकार पैदा होता है। अपने स्वभाव का 
ज्ञान कर ले तो पर्याय तो होगी परन्तु उसमें अपनापना नहीं रहेगा, अतः मिथ्यात्व तो नहीं रहा । परन्तु 
अभी तक उस परिणमन में, कार्यों में-- विकल्प उठता है यह चारित्रमोह है। परन्तु जब उन परिणमनों 
का मात्र ज्ञाता दृष्टा ही रहे, मात्र जानने-देखने वाला ही रहे ज॑सा तेरा स्वभाव है अथवा स्वभाव 
में लीन हो जाबे तब राग-हेष से रहित होता है। पर वस्तु का परिणमन तो उनके निमित्त- 
नैमेत्तिक सम्बन्धरूप से होता है तेरे करने से नहीं होता । तेरे हेर-फंर करने के विकल्प से हेर-फेर नहीं 
होता है जैसे होने का है बेसा होता है। तू अज्ञानता से कर्त्ता बनता है अहम्‌ को प्राप्त होता है और उनमें 
विकल्प उठाकर आकुलता को प्राप्त होता है जिससे कर्बंध होता हैं। आचार्य कहते हैं कि ज्ञाता द्ष्टा 
रूप अपने स्वभाव का निर्णय कर और ज्ञाता दृष्टा ही रह जा वही तेरा कार्य है जिससे अचिर काल में 
राग-हेंष का अभाव हो परमात्मा हो जायेगा। जो ऐसे निज स्वभाव की श्रद्धा करे और उस रूप 
रहें उसी के सम्यक्दर्शन-ज्ञानचारित्र की एकता है। पर को निज मानने से राग-द्वेष हुए हैं 
जिसका अभाव अपने को अपनेरूप अनुभव करने से ही होगा। राग-द्वेष का अभाव ही परमात्मा 
होना है ॥८१॥ 
(अथकत्व॑ तस्य जेगोयते) अब उस आत्मा के एकत्व का अतिशयरूप से यशोगान करते हैं-- 

जयति सहज तेजः पु०्जमज्जतृत्रिलोको 

स्खलद खिलविकल्पोधप्येक एवं स्वरूप: । 

स्वरस विसरपूर ब्छित्त तत्त्वोपलम्भः 

प्रसभननियभिताधिश्चिण्चलत्कार एथ: ॥८२॥ 


अन्वयार्थ-- (सहज तेज: पुञुज मज्जत्‌ त्रिलोकी स्खलदखिलविकल्प:) स्वभावरूप ज्ञानात्मक प्रकाश 
के समूह में प्रतिविम्बित तीन लोक के स्फुरायमान समस्त विकल्पों वाला (अपि) भी (एकः) एक (एव) 
हो (स्वरूप:) स्वरूप वाला (स्वरसबिसरपूर्णाश्छिन्न तस्वोपलम्भः) आत्मरस के समूह से परिपुर्ण अखण्ड 
आत्मस्वरूप की समुपलब्धि वाला (प्रससनियमिताधि:) आत्मिक बल की प्रबलता से निश्चित ज्ञान 
'ज्योति वाला (एवः) यह (चिण्वम॒रकार:) चेतन्‍्य का चमत्काररूप आत्मा (जयति) सर्वोपरि विराज- 
मान है।. 

' सं० टीका- (एव:-प्रत्यक्ष:) यह प्रत्यक्ष (चित्चमत्कार:-चेतन्याश्ययोंड्रेक:) आत्मा का आदहचर्य- 
कारक अतिशय (जयति-सर्वोत्कर्षणवर्तते) सबसे श्रेष्ठ है जयघान्‌ है (कीद्क्ष:) कैसा अतिशय (सहजेत्यादि:- 
सहज स्वनाविक॑-तच्च तत्तेजश्य ज्ञानज्योति: तस्य पुझज: दिकवारानन्तशक्तिसमहः तत्र मज्जन्ती सज्जसं 
कुर्वेल्ती प्रतिभासमानेत्य्थ: सा चासो लज़िलोकी च-क्षयाणां लोकानां समाहारस्त्तिलोकी तया स्खलन्त: श्लन्तः 
अखिलबिकल्पा: स्तद्विषयरपेण समस्तबिकल्पाः यन्न सः) स्वाभाविक ज्ञान ज्योति के अनन्तानन्त समूह में 


( ३१७ ). क्‍ 
प्रतिविभ्वित जगत्‌श्रय के प्रवर्तमान समस्त विकल्पों को जानने वाला (ईवुक्षोइपि) ऐसा होता हुआ भी 
(एक एथ-अद्वितोम एव) अद्वितीय ही (स्वरूप: स्वस्थ-आत्सनः रूप स्वरूप थत्र सः) जिसमें अपना निज 
का रूप विद्यमान है (पुनः) फिर क॑सा (स्वेत्यादि:-स्वरसः स्वभाव: तस्य विसरः समूहः लेन पूर्ण सम्पूर्ण 
तम्य तदच्छिन्ततस्वं चाद्ण्डात्मतत्त्वं तस्योपलस्ध: प्राप्तियंत्र स:) स्वकीय स्वभाव के समूह से परिपूर्ण 
अखण्ड आत्मतत्त्वसे समुपलक्षित (पुनः) फिर कैसा (प्रसप्नेत्यादि:-अ्सभेन बलात्कारेण नियसितं लोकालोक 
प्रकाशकत्देन निश्ययोकृतं --अपर प्रकाश्यस्याभावादचिस्तेजोयस्य सः) जिसका तेज स्वभाव से लोक तथा 
अलोक का प्रकाश करने वाला होने से सुनिश्चित है क्योंकि लोक और अलोक के अतिरिक्त प्रकाशनीय 
पदार्थ हैं ही नहीं जिन्हें कि वह प्रकाश में ला सके । 
भावा्थ-- जिलोक वर्ती पदार्थों में एक मात्र आत्म पदार्थ ही सर्वोपरि है। क्योंकि आत्मा ही अपने 
को तथा अपने से जुदे सभी चेतन तथा अचेतन पदार्थों को अपने ही स्वभावभूत अनन्त ज्ञानात्मक अखण्ड 
एवं प्रचण्ड तेज से निरन्तर प्रकाशित करता रहता है इसी आत्मा में अनन्त ज्ञान की भात्ति अनन्तदर्शन, 
अनन्त सुख एवं अनम्त शक्ति भो अविनाभाव रूप से विराजमान रहती है। ऐसा अनन्त चतुष्टय परि- 
मण्डित आत्मा सर्वंदा जयशील हो ऐसी अन्तिम मज़ुलकामना ग्रन्थकार ने परिव्यक्त की है जो भावभीनी 
है और है भावनीय । 
(अथ कतृतागर्भितमात्म ज्योतिर्जाज्वल्पते) अब कर्ता के कतुत्व से संयुक्त आत्मज्योति का उद्योत 

अतिशय रूप से उद्योतित करते हैं-- 

झविचलित चिदात्मन्यात्मनात्मानसात्म-- 

स्थनववरत  निमग्न॑ धारयदृष्वस्तमोहम्‌ । 

उवितमसृतचन्द् ज्योतिरेत॒त्समन्ता- 

ज्जवलतु विसलपुर्ण निस्सपरनस्वभावम्‌ ॥८३॥ 


अन्वयार्थ -- (अविचलितचिदात्सनि) निरवल चेतन्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा में (अनवस्तनिमर- 
ग्लम) निरन्तर ओतप्रोत (आत्मानम्‌) आत्मा को (आत्मना) अपने द्वारा (धारयत्‌) धारण कराता हुआ 
(ध्वस्तमोहम) मोह रहित (बिसल पृर्णम्‌) करंमल से रहित होने के कारण परिपूर्ण (निस्सपत्नस्वभावम्‌) 
कर्मेरूप बेरियों से शून्य स्वभाव वाला (उदितभ्‌) उदय को प्राप्त (एतत्‌) यह (अमुतचन्त्र ज्योतिः) मोक्ष 
रूप चन्द्रमा का प्रकाश (समन्तात्‌) सब ओर (ज्वलतु) देदप्यमान-प्रकाशमान रहे । “अमृतचन्द्र आचार्य 
के पक्ष में” (अविचलित चिदात्सति) अविनश्वर चेतनात्मक स्वरूप (अआत्मनि) आत्मतत्त्व में (अनबरत- 
विमग्मम्‌) निरस्तर सदा स्थिर रहने वाले (आत्मानस्‌) अपने आंत्मतत्त्व को (आत्मना) अपने ही आत्म- 
तत्व द्वारा (आत्मनि) अपने ही आत्मा में (घारयत्‌) धारण कराता हुआ-स्थिर कराता हुआ (ध्यस्त- 
भोहम) जिससे मोह नाश को प्राप्त होता है ऐसा (बिमलपुर्णम्‌) अज्ञान अथवा असत्य आदि मल से रहित 


( ३५८ ) 


अतएव ज्ञान एवं सत्यादि से भरपूर अथवा निर्दोष वाच्यार्थ से भरपूर (निःसपत्नस्थभावम्‌) एकान्तवाद॑ 
रूप वैरियों से रहित स्वभाव वाला (उबितिम) उदय में-प्रकाश में आया हुआ अर्थात्‌ तत्त्व जिज्ञासुओं को 
यथार्थ बोध कराने में सक्षम (एतत्‌) यह (अमृतचन्यज्योति:) अमृतचन्द्र आचायें का वचनरूप महान्‌ तेज- 
अनेकान्त सिद्धान्तरूप अविचल प्रकाश (समनन्‍्तात्‌) सब तरफ (ज्वलतु) प्रकाशमान रहे । 
" सं० टोका- (समन्तात्‌-सामस्त्येन) समस्त रूप से (ज्वलतु-शोतताम्‌) जाज्वल्यमान-उद्योतमान 
रहे (किस) क्‍या (एतत्‌-प्रसिद्धम्‌) यह प्रसिद्ध (अमृतेत्यादिः-न जखियते यत्र-इत्यमृतं-मोक्षः तदेवचनत्र:-चन्व- 
यति-आह्लवादयति-इति चन्द्र: तस्य ज्योति:-ज्ञामतेज: इत्यथं: अथवा अमृतचच्द्रसुरेबागज्योतिः) जिसमें मरण 
नहीं होता है वह अमृत है अर्थात्‌ मोक्ष, जो आत्मा को आनन्दित करता है वह चन्द्र है अर्थात्‌ मोक्षरूप 
चन्द्रमा की ज्योति अर्थात्‌ ज्ञानरूप तेज-प्रकाश अथवा अमृतचन्द्र सूरि के वचनों का तेज-प्रकाश (कोदुक्ष॑- 
मोक्षज्ञानम्‌) कंसा मोक्षज्ञान (आत्सना ज्ञानेन कुत्था) ज्ञानसे (आत्मनि-स्वस्वरूपे) निजरूप में (आत्मानम- 
स्वस्वरूपम्‌) अपनी आत्मा के निजरूप को (घारयत्‌-बधत्‌) धारण करता हुआ (कोदुक्षे) कैसे आत्मस्व- 
रूप में (अविचलितेत्यादि:-अविचलित:-शाश्वतः स चासों चित्‌ चेतना च स एवात्मा-स्वरूपं यस्य तस्मिन्‌ 
तद्वागज्योतिरपि स्वस्थरूपे स्वरूपं धारयितुं क्षमम) जिसका स्वरूप नित्य चेतना है और वह वचनात्मक 
तेज भो आत्मा के स्वरूप में आत्मा को प्राप्त कराने में पूर्णतया सक्षम है (कीदुक्षं पुन.) ओर वह कैसा 
(आत्मनि) आत्मा में (अनवरत निमग्नम्‌-निरन्तरं-तदन्तः पातितम्‌ृ) निरन्तर आत्मस्वरूप में निरत 
(पुनः) फिर कसा (ध्वस्तमोहम्‌-ध्वस्त:-विनष्टोमोहो यत्र) जिसमें मोह का समूलोच्छेद है (यस्मात्प्राणिनां 
वा-तत्‌) अथवा जिस अमृतचन्द्रसूरि के बचनों के उद्योत से प्राणियों के मोह का सर्वनाश होता है वह 
(उदितं-उदयं प्राप्तम्‌) वह उदय को प्राप्त हुआ (वागृज्योतिरषि भव्यप्रतिबोधनायोदयं गतम्‌) अनेकान्त- 
स्वरूप वचनों का तेज भी भव्य प्राणियों के प्रति बोध के हेतु उदय को प्राप्त हुआ (पुनः) फिर कैसा 
(विमलपूर्णमू-विगतोमलो$शानाविरसात्याविर्वा यस्मात्तत्‌ पूर्ण ज्ञानादिगुणसम्पूर्ण विविधाय सम्पूर्ण ज बिमल॑ 
च तत्‌ पूर्ण खच तत्‌) जिससे अज्ञान अथवा असत्य आदि विनष्ट हो चुके हैं ऐसा ज्ञानादि गुणों से परिपूर्ण 
और नाना प्रकार के अर्थों से भरपूर (निरित्यावि:-निर्गताः-सपत्ना:-कर्मबेरिण:-एकान्तमसबादजेरिणश्ल 
यस्मातत्‌ तदेव स्वन्नादों यस्य तत्‌) जिससे कर्मरूप वेरी निकल चुके हैं ऐसा ज्ञानप्रकाश जिसका है बह 
अथवा एकान्तमतवादी रूप शत्रु जिससे निकल चुके हैं ऐसा वचनों का प्रकाश जिसमें विद्यमान है वह । 
भावा् -- यहां अमृतचन्द्र ज्योति से आत्मशान तथा अमृतचन्द्र आचायें का वचनरूप प्रकाश में दो 
अर्थ ग्रहण किये गये हैं। आत्मज्ञानरूप चन्द्रमा का प्रकाश मोहरूप अन्धकार का नाश करने वाला है। 
कर्मरूप मल से रहित है एवं कम्मरूप वैरी से शून्य स्वभाव वाला है और निरन्तर निश्चल चिद्रूप आत्म- 
स्वभाव में अपने ही द्वारा अपने को अत्यन्तरूप निम्न करता हुआ उदय को प्राप्त हुआ ऐसा अमृतचन्द्र 
ज्योति सदा सर्वत्र देदीप्यमान रहे । अमृतचन्द्र आचार्य के वचनों का प्रकाश भी सिश्यात्वरूप अन्धकार 
का विनाश करता है और सम्यस्क्ञान के प्रसार को उत्पन्न करता है। पूर्वापर विरोध को दूर करता हुआ 


( ३४६ ) 


समीचीन वस्तु स्वभाव को प्रकट करने के कारण विमल है तथा एकान्तमतवादियों की कल्पित अतएव 
निस्सार युक्तियों से सर्वधा अबाधित है एवं यथार्थ आत्मस्वरूप में आत्मा को निम्न करता है ऐसा 
अनेकान्त का उद्योत करने वाला स्याद्वादात्मक वचनरूप उज्ज्वल प्रकाश सर्वत्र एवं स्वदा प्रकाश 
मान रहे ॥५३॥ 
(अयात्मकर्मणोह तेषपि शानोशोतं नरीनत्यते) अब आत्मा और कमे के द्वंत में भी ज्ञान का उद्योत 

ही अतिशयरूप में प्रकाशमान रहता है यह प्रकट करते हैं-- 

यस्‍्माद्‌ हंतमभूटपरा स्वपरयोर्भूत॑ यतोष5त्राग्तरम- 

रागहेषपरिप्रहे सति यतो जात॑ किया कारक: । 

भुठजाना च यतोइ्नुभूति रखिल खिन्नाकियाया:ःफलम्‌- 

तहिशानघनौघमग्नमधुना किडिविस्न किडिसल्किल ॥८४॥ 


अन्वयार्थ - (यस्मात्‌) जिस अज्ञान के कारण (पुरा) पूर्व में (इंतम) आत्मा और कर्म में द्वेत 
(अभूत) हुआ (मत:) और जिस से (अल्न) इस लोक में (स्वपरयो:ः) आत्मा और कर्म में (अन्तरम॒) 
भेद (भूतम्‌) हुआ (यत्र:) और जिस से (रागद्वंषपरिग्रहे) राग और द्वेष के स्वीकार करने (सति) 
पर (क्रियाकारकेः) क्रिया और कारक (जातम्‌) उत्पन्न हुए (यतः) और जिससे (क्रियायाः) क्रिया 
के (अखिलम्‌) समस्त (फलम्‌) फल को (भुड्जाना) भोगने वाली (अनुभूति) अनुभूति (खिल्ना) खेद को 
प्राप्त हुई (तत्‌) वह अज्ञान (विशञानधनोघसग्नम्‌) विज्ञान के नित्य समूह में निमग्त हुआ (अधुना) इस 
समय ज्ञानानुभूति के अवसर में (किल) निदचय से (किड्व्वित्‌) कोई भी कर्म (किड्चित्‌) कुछ भी (न) 
नही (अस्ति) है। 

सं० दीका- (तत्‌-कर्म) वह कर्म (विशानघनोधमसग्नम्‌-झ्ाननिरम्तरसमृहास्तः पतितस्‌) ज्ञान के 
नित्य समुदाय के मध्य में अन्तहित (सत्‌) होता हुआ (अधुना-इदानोम्‌-प्रन्थोकत स्वार्थानुभावे जाते स्ति) 
इस समय अर्थात्‌ इसी ग्रन्थ में कहे हुये आत्मा के असली अनुभव के होंने पर (किड्चित्‌ू-किमपि कर्स) 
कोई भी कर्म (किलेति-निश्चितम) किल- यह अव्यय निश्चित अर्थ में प्रयुक्त है अर्थात्‌ निदचय से (न 
किडिन्‍्यत्‌ न किमप्यर्थ क्रियाकारि) किसी भी अथे क्रिया को करने वाला नहीं है (अफिडिचत्करत्वात्‌) 
क्योंकि वह कर्म कुछ भी कार्य करने बाला नहीं है (ततु-किम्‌ू) वह कर्म कैसा (यस्मात्‌-कर्मण:) जिस कर्म 
से (पुरा-पूर्वम) पहले-पुराने समय में (देसं-आत्मक्मतिद्वेंविध्य जातम) आत्मा और कर्म ये दुविधता हुई 
थी (पुनः) फिर (अल्न-जगति) इस जगत्‌ में (यतः-यस्मात्कमेंण:) जिस कर्म से (स्थपरयो: आत्सकर्मंभोः) 
आत्मा और कर्म को (सिद्धस्वात्मनोर्था) अथवा सिद्ध और स्वात्मा का (अन्तरं-सेदः) अन्त र-भेद (भत्ः- 
समुत्यन्तः) उत्पन्न हुआ (क्य सत्ति) किसके होने पर (राग्रेत्याविः-रागद्वेषयो: परिप्रहे-अज्लीकारे जातेसति) 
राग और द्वेष के स्वीकार किये जाने पर (पुनः) फिर (यतः-कर्मण: सकाशात्‌) जिस कर्म के सम्बन्ध से 


(३६० ) 


(क्रियाकारके:-आत्सन:-फ्रिया: कर्म फलानुभवन रूपससनागसनरूपाश्य कारकाणि-आत्मन: कतृत्व कर्मत्व 
करणत्वादोनि तेः) आत्मा की कर्मफलों के अनुभवन-भोगनेरूप क्रिया तथा गमन और आगमनरूप क्रियाओं 
तथा आत्मा के कतुंत्व, कमेत्व, कारणत्व आदि कारकों का (जातम्‌-उत्पन्नम्‌) उद्भूत होना है (कर्मान्तरे- 
णारमनः कतृकर्मक्रियारूपेणाभबनात्‌) क्योंकि कर्मों के बिना आत्मा का कर्ता कर्म एवं क्रियारूप होना 
सम्भव नहीं है। (च-पुनः) और (यत: यस्मात्कमंण:) जिस कर्म से (अनुभूति:-कर्मफलानुभवनभ्‌) कर्मों के 
फलों सुखदु:खादिकों का अनुभवन-वेदनरूप अनुभूति (खिन्‍्ना-खछोदं गता) खेद को प्राप्त हुई (कीवृक्षा-सा) 
वह अनुभूति कसी (क्रियाया:-गमनागसतरूपाया:, जुहोति-पचतोत्यादि रूपायाश्य) गमन-आगमनरूप तथा 
जुहोति पचति इत्यादि रूप क्रिया के (अखिलं-समस्तम्‌) समस्त (फलम्‌) फल को (भृअजाना- सयागतस्‌- 
मया5ष्गतम्‌-सयाहुतस्‌-भयापक्वम्‌-समेदं कृतमित्याविरूपफल भुड्ज्जाना) मैं गया, मैं आया, मैंने हवन किया, 
मैंने पकाया, मैंने यह किया इत्यादि रूप फल को भोगने वाली है ॥५८४॥ 

भावा्े--आत्मा का वास्तविक स्वरूप रूप ज्ञान, दर्शन मोहनीय के सम्बन्ध से विपरीत परिणमन 
को प्राप्त कर अज्ञान मिथ्या ज्ञान हो जाता है। इस मिथ्याज्ञान के निमित्त से ही आत्मा अनात्मा में 
आत्मत्त्व बुद्धि कर बैठता है जिससे अनन्त संसार परिभ्रमण का भागी हो अनन्त काल तक सतत स्वरूप 
से बहिर्भृत पदार्थों में ही राग-द्वेष रूप इष्ट-अनिष्ट कल्पना कर सुख-दु ख का अनुभोक्‍ता बना रहता है। 
किन्तु जब इसे स्वयं ही अपने पुरुषार्थ से अथवा गुरू आदि के सदुपदेश से मिथ्यात्व का विरोधी सम्यक्त्व 
प्राप्त हो जाता है तब वहो अज्ञान भाव स्वाभाविक ज्ञान भाव बन जाता है इस ज्ञान भाव के उदित होते 
ही कम कतृत्व एवं तत्फल भोकतृत्व का सर्वथा अभाव हो जाता है। ऐसी स्थिति में कर्म अकिड्न्चित्कर हो 
आत्मस्वरूप पर अपना जरा-सा भी प्रभाव नहीं डाल सकता है। यही तो ज्ञान का अचिन्त्य माहात्म्य है। 
ज्ञानी मात्र ज्ञाता द्रष्टा होता है कर्ता एवं भोक्‍ता तहीं । कर्ता भोक्‍ता तो अज्ञानी ही होता है ॥८४॥। 

(अथात्मगुप्तस्य स्वतत्वसंसुचकस्य समयसारक्तिकृतत्वमस्थ कृतविशुद्धवृद्धचित्स्वरुपभ्रेरभुत- 
सम्ब्रसुरे: कृतकृत्वत्वं कोत्यंते) अब आत्मा में एकता को प्राप्त हुए एवं आत्मस्वरूप के प्रतिपादक समय- 
साररूप पद्म रचना के कर्ता अतिशय निर्मल ज्ञान स्वरूप चेतन्यमय आत्मस्वरूप की अधिकता को प्राप्त 
श्री अमृतचन्द्र आचार्य की कृतकृत्यता का कीतेन करते हैं-- 

स्वशक्ति संसूचित वस्तुतस्वेथ्यत्याकृतेयं समयस्य शब्द: । 
स्वरूपगुप्त्य न किडिचदस्तिकतंव्यमेवामृतचद् सुरेः !८५॥ 

अन्ययार्थ-- स्वशक्तिसंसूचितवस्सुतस्वे:) अपनी वाचकता रूप शक्ति से सम्यक्‌ प्रकार वस्तु के 
यथार्थ स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (शब्दे:) शब्दों-वाच्यार्थ प्रतिपादक पदों से (समयस्य) गुणपर्याय- 
स्वरूप पदार्थ की (इयम्‌) यह (व्याख्या) व्याख्या (कृता) की किन्तु (अल) इस व्याख्या में (एव) 
निवचय से (स्वरूपगुप्तस्थ) आंत्मस्वरूप में निमग्त (सम) मुझ (असृतचख्सुरे)) अमृतचक्त सूरि का 
(किम्चित्‌) कुछ (कर्तव्यम्‌) क्तेव्य (न) नहीं (अस्ति) है। 


(३६१ ).. टी 

सं० टीका--(पेन-अमृतचन्द्रसूरिणा, इत्यध्याहायेम्‌) यहां जिस अमृतचन्द्रसूरि ने “ऐसा अध्याहार 
करना चाहिए” (इयम्‌) यह (व्याख्या-व्याख्यानभ्‌) व्याख्यान (कृता-निर्मापिता) किया-रचा है (कस्य) 
किसका (समयस्य-सम्‌-सस्यग्‌ अयति-पच्छति-प्राप्नोति स्वगुणपर्यायलिति समय: पवार्थ: तस्य) भले प्रकार 
सें अपने ग्ुणपर्यायों को प्राप्त करने वाले समय अर्थात्‌ पदार्थ को (कै) किनसे (शब्देः-अर्थप्रकाशक- 
शब्बेः) वाच्यार्थ को प्रकाशित करने वाले शब्दों से (कोवृशेस्तेः) कंसे शब्दों से (स्वेत्यादि:-स्वस्थशक्ति:- 
अधंप्रकाशनसामथ्य तयासं-सम्यक्‌-सूचितं-प्रकाशितं बस्तूनां पदार्थानां तस्‍्व स्वरूप मेस्‍्ते)) स्वकीय अर्थ 
प्रकाशनरूप सामथ्यं से पदार्थों के असली स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (तस्य-अमृतचसासूरे:-अमृत- 
चन्दाव्याचायंस्थ) उन अमृतचन्द्र नामक आचाये का (किडिल्यत-किसपि) कुछ भी-या कोई भी (कर्तण्य॑- 
करणीयम्‌) कतंव्य (एव-निश्ययेन) निःचय से (नास्ति) नहीं है (समस्तबस्तु कृत्येन पूर्णस्य) समस्त 
वस्तुओं के कार्य से भरपुर (कोवक्षस्य तस्य) कैसे अमृतचन्द्राचार्यके (स्वरुूपेत्थादि:-स्वस्थ-शुद्धचिद्रपस्थ रूप॑ 
स्वरूप तत्न गुप्तस्य-एकता प्राप्तस्थ) अपने शुद्ध चैतन्य के स्वरूप में एकता-निमग्नता को प्राप्त हुए । 

भावार्थ-यहाँ श्री अमृतचन्द्र सूरि निश्चय दृष्टि का आलम्बन करके कहते हैं कि यह समयसार 
प्राभूत की जो संस्कृत पद्ममय रचना हुई है वह पुदूगल रूप भाषा वर्गंणाओं से ही हुई है। उसमें मेरा कुछ 
कतृत्व नहीं है क्योंकि मेरा स्वरूप उन समस्त भाषा वर्गणाओं से सर्बथा विपरीत है वे जड़ हैं तो मैं चेतन 
हूँ वे अपने आप में बनते और बिगड़ते रहते हैं और मैं स्वयं स्वकीय चैतन्य स्वरूप में तन्मय रहने वाला 
हैँ । इस तरह से उनमें और मुझमें महान वैषम्य परिलक्षित है जो कतुत्व के अहद्धार का संहारक है अतः 
यह व्याख्या शब्दकृत है चेतनक्ृत नहीं यह तो रही सही निश्चय चर्चा जो यथार्थ है वास्तविक है और 
है परमार्थभूत । हां जब हम व्यवहार दृष्टि से इस ओर देखते हैं तब यह कहना भी असझ्भुत नहीं है कि 
व्याख्या जो भाषा वर्गंणा के परमाणुओं के शब्दात्मक परिणमन द्वारा की गई है वह मात्र तज्जन्य नहीं 
है किन्तु उनके शब्दरूप परिणमन में मेरा योग और उपयोग भी निमित्त है क्योंकि उपादान के कार्यात्मक 
परिणमन में बाह्य द्रव्य की निमित्तता आप परम्परा में स्वीकृत है अतः व्यवहार से श्रो अमृतचन्द आचार्य 
इसके व्याख्याता हैं यह कहना युक्ति एवं आगम से समर्थित है ॥५५॥ 

(इति श्रीसन्‍्ताटक समयसारस्यपच्वस्थाध्यात्मतरद्धिण्य परनामधेयस्प व्याख्यायां उपायउपेव5क ू: समाप्तः) 
इस प्रकार से श्रीमानू नाटक समयसार के पद्मयों-जिसका दूसरा नाम परमअध्यात्मत्तरज्भिणी है-- 
की ढूंढारी भाषा में पं० जयचन्दजीक्ृत टीका में यह उपायउपेय अद्ू पूर्ण हुआ । 

ओ शान्ति: शान्ति: शान्ति: ! 
अथ कातिक शुक्ल दशभ्यां बुधवासरे वीर निर्वाण संवत्‌ २४८९ नवाशीत्यधिक चतुविशति शततमे 
शुभतरलग्ने परम सद्भलमय वेलायां प्रातदर्शवादन काले समाप्तिस्तीतो5यं॑ पं० जयचम्दकृता ढूंढारी 
भाषाटीकायां प्रत्थो हिस्दीभाबानुवादेन प्रमुवितमनसा मंथाकमलकुमारेण शुभम्भ्वात्‌ सर्ववा। 
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कु श्री वीतरागाय नमः फू 
ओमत्कुन्दकुन्दाचायं विरखिता 


बारस अणुबेक्सा 


[ द्ावक्षानुप्रेक्षा ] 
खमिऊरा सब्वसिद्ं भाणुत्तमलविददीहसंसारे । 
दस दस दो दो य जिरे दस दो श्रणुपेहरं वोच्छे ॥१॥ 
नत्या सर्वेसिद्धान्‌ ध्यानोसमक्षपित॒दीर्घंसंसारान । 
दश दश हो हो च जिनान्‌ दश हो अनुप्रेक्षणानि बक्ष्ये ॥१॥ 
अर्थ--अपने परमशुकक्‍्ल ध्यान से अनादि अनंत संसार को क्षय करने वाले सम्पूर्ण सिद्धों को तथा 
चौबीस तीर्थज्भूरों को नमस्कार करके मैं बारह भावनाओं का स्वरूप कहता हूँ । 
झ्रवृश्नवप्तरणामेग समण्छसं सार लोगमसुचित्त । 
झासवसंवररिज्ज रधस्म॑ बोहि च चितेक्णो ॥२॥ 
अदश्लुवमशरणमेकत्वमन्पसंसारों लोकमशुचित्व। 
आख़रवसंवरनिज्ज रधम्मं बोधि च चिस्तनोयम्‌ ॥२॥ 
अरथं--अनित्य, अशरण, एकत्व, अन्यत्व, संसार, लोक, अशुचित्व, आल्रव, संवर, निज रा, धर्म 
ओर बोधिदुर्लेभ इन बारह भावनाओं का चिन्तवन करना चाहिए । 
अथ अनित्यभावना 
वरमवराजाराबाहुणसयरतासरण देवसशुवरायारत । 
सादुपिदुसजराभिश्वसंबंधिरों य पिदिवियारितरिचा ॥३॥ 
वरभवनयानवाहन शयना55सन वेवसनुजराजाम्‌ । 
मातृपितृस्वजनभभरयसस्मधिनश्च॒ पितृथ्यो5नित्या: ॥३॥ 
अर्थ--देवताओं के मनुष्यों के ओर राजाओं के सुन्दर महल, यान, वाहन, सेज, आसन, माता, 
पिता, कुटुम्बीजन, सेवक, सम्बन्धी (रिक्‍्तेदार) और काका आदि सब अनित्य हैं अर्थात्‌ ये कोई सदा 
रहने वाले नहीं हैं। अवधि बीतने पर सब अलग हो जावेंगे। 
सासग्गिदियरूव श्रारोग्ग जोबरतं बल॑ तेज । 
सोहर्ग लावण्ण सुरबणुमिव सस्पयं रा हुवे ॥४॥ 


( ३६३ ) 
सम प्रेन्त्रियकूप आरोग्यं योव् बल तेज:। 
सोभाग्यं लावण्यं सुरघनुरिष शाश्वतं न भधेत्‌ ॥४॥ 
अर्थ--जिस तरह से आकाश में प्रगट होने वाला इन्द्रधनुष थोड़ी ही देर दिखलाई देकर फिर नहीं 
रहता है, उसी प्रकार से पांचों इन्द्रियों का स्वरूप, आरोग्य (निरोगता) जोबन, बल, तेज, सोभाग्य और 
सौन्दर्य (सुन्दरता) सदा शाइवत नहीं रहता है। अर्थात्‌ ये सब बातें निरन्तर एक-सी नहीं रहती 
हैं-क्षणभंगुर हैं। 
जलबुब्युदसक्कधप[ूलरारचिघधरासोहमिव थिरं रा हुवे । 
झहुमिवट्टाराई बलदेवप्पहुविपज्जाया ॥५४ 
जलबुदबुदशक्धनु: क्षमरुचिघनशोभेव स्थिरं न भवेत । 
अहमिल्स्थानानि. बलदेवप्रभतिपर्याया: ॥५॥ 
अर्थ-- अहभिन्‍्द्रों की पदवियां और बलदेव नारायण चक्रवर्ती आदि की पर्यायें पानी के बुलबुले के 
समान, इन्द्रधनुष को शोभा के समान, बिजली को चमक के समान ओर बादलों की रंगविरंगो शोभा के 
समान स्थिर नहीं हैं। अर्थात्‌ थोड़े ही समय में तष्ट हो जाने वाली हैं । 
जीवरिबढं देहूं सीरोदबर्मिव विरास्सदे सिप्घ। 
भोगोपभोगकाररादव्धरिक्ष्ज कहूं होदि ॥६॥ 
जीवनिबद्ध देहूं क्ोरोदकमिव विनश्यति शोप्रम्‌ । 
भोगोपभोगकारणद्रब्यं॑ नित्य॑ कं स्वति ॥६॥ 
अर्थ-- जब जीव से अत्यन्त संबंध रखने वाला शरीर ही दूध में मिले हुए पानी की तरह शीक्ष 
मष्ट हो जाता है, तब भोग और उपभोग के कारण दूसरे पदार्थ किस तरह नित्य हो सकते हैं। अभिप्राय 
यह है कि, पानी में दृुध की तरह जीव ओर शरोर इस तरह मिलकर एकमेक हो रहे हैं कि, जुदे नहीं 
मालूम पड़ते हैं। परन्तु इतनी सघनता से मिले हुए भी ये दोनों पदार्थ जब मृत्यु होने पर अलग-अलग हो 
जाते हैं, तब संसार के भोग और उपभोग के पदार्थ जो शरीर से प्रत्यक्ष ही जुदे तथा दूर हैं सदाकाल 
केसे रह सकते हैं ? 
परमट्ठेरा बु भादा देवासुरमशुवरायविधिहेहि । 
वविरिसो सो क्षप्पा सस्सदर्सिदि चितये रिगश्च॑ ३७१ 
परसा्थेन तु आंत्मा देवासुरसनुनराजविविधे:। 
व्यतिरिक्तः स आत्मा शाश्यत इति चिन्तयेत्‌ नित्य ॥७॥॥ 
अर्थ--शुद्ध निश्वयनयसे (यथार्थ में) आत्माका स्वरूप सदैव इस तरह चिन्तवन करना चाहिए कि, 


यह देव, असुर, मनुष्य और राजा आदि के विकल्पों से रहित है। अर्थात्‌ इसमें देव।दिक भेद नहीं हैं-- 
शञानस्थरूप मात्र है और सदा स्थिर रहते वाला है। 


( ३६४ ) 
अथ अशश्यभ्ावना 


मरिएमंतोसहरक्ला हयमयरहओों य सयलबविज्जाओ । 
जीवारं रा हि सरणं तिसु लोए मरशसमयसम्हि ॥८॥ 
सणिमन्त्रोषधरक्षा: हयगजरथाश्ज सकलबिद्या: । 
जोबानां नहिं शरणं तिष लोकेथु मरणसमये ॥८॥ 
अर्थ--मरते समय प्राणियों को तीनों लोकों में मणि, मंत्र, औषधि, रक्षक, घोड़ा, हाथी, रथ और 
जितनी विद्याएँ हैं, वे कोई भी शरण नहीं हैं। अर्थात्‌ ये सब उन्हें मरने से नहीं बचा सकते हैं। 
सरगो हुये हि दुर्ग भिच््षा देवा य पहरणं वज्जं । 
झइरावरणों गइंदों इंदस्स ण विज्जदे सररां ॥६॥ 
स्वर्गो भवेत हि दुर्ग भत्या देबाश्च प्रहरणं बच्चा । 
ऐशावणो गजेन्त्र: इस्रस्थ न विद्यते शरणं ॥६॥ 
अरथ्थ--जिस इन्द्र के स्व तो किला है, देव नौकर-चाकर हैं, वज हथियार है और ऐरावत हाथी 
है, उनको भी कोई शरण नहीं है। अर्थात्‌ रक्षा करने की ऐसी श्रेष्ठ सामग्रियों के होते हुए भी उसे कोई 
नहीं बचा सकता है। फिर हे दीन पुरुषों ! तुम्हें कोन बचावेगा ? 
रावरिहि चउबहरयरप हयमत्तगहंद्याउरंगब्ल । 
चकक्‍केसस्स ण॑ सररण पेच्छंतो कहिये काले ॥१०॥ 
नवनिधि: चतुरदशरत्नं हयमत्तगजेन्द्रचतुरज्भबलम्‌ । 
चफक्रशस्य न शरण पश्यत कदिते कालेन ॥१०॥॥ 
अर्थ--हे भव्यजनो ! देखो, इसी तरह काल के आ दबाने पर नौ निधियां, चौदह रत्न, घोड़ा, मत- 
वाले हाथी और चतुरंगिनी सेना आदि रक्षा करने वाली सामग्री चक्रवर्ती को भी शरण नहीं होती है। 
अर्थात्‌ जब मोत आतो है, तब चत्रवर्ती को भी जाना पड़ता है। उसका अपार वेभव उसे नहीं बच्चा 
सकता है । 
हे जाइजरसररारोगमयदो रक्‍्लेदि प्रप्पणो श्रप्पा । 
तम्हा श्रादा सरणं बंधोवयसत्तकस्मवदिरिसो ॥११॥॥ 
जातिजरासरणरोगभयतः रक्षति आत्मन: आत्मा । 
तस्मावात्मा शरणं बन्धोदयसस्थकसंव्यतिरिक्त: ॥११॥ 
आर्भ--जन्म, जरा, मरण, रोग और भय आदि से आत्मा ही अपनी रक्षा करता है; इसलिए 
वास्तव में (निश्चयनय से) जो कर्मों की बंध, उदय और सत्ता अवस्था से जुदा है, वह आत्मा ही इस. 
संसार में शरण है। अर्थात्‌ इस संसार में अपने आत्मा के सिवाय अपना और कोई रक्षा करने बाला नहीं 
है। यह स्वयं ही कर्मों को खिपाकर जन्म-जरा मरणादि के कष्टों से बच सकता है। 


( १६५ ) 


प्राहा सिदधा ग्राइरिया उथक्ाया साह पंचपरमेट्री । 
ते वि हु चेटूदि जम्हा तस्हा भ्रादा हु मे सररं ॥१२॥ 
अहुँन्‍्तः लिद्धा: आचार्या उपाध्याया: साधवः पथ्चपरमेध्टिन: । 
तेपिहि चेष्टल्ते यस्मात तस्सात्‌ आत्मा हि में शरणम्‌ ॥१२॥। 
अर्थ--अ रहूंत, सिद्ध, आाचाय॑, उपाध्याय और साधु ये पांचों परमेष्ठी इस आत्मा के ही परिणाम 
हैं। अर्थात्‌ अरहंतादि अवस्थाएँ आत्मा ही की हैं। आत्मा ही तपश्चरण आदि करके इन पदों को पाता 
है। इसलिए आत्मा ही मुझको शरण है । 
सम्मत्तं सण्णारं सच्चारित्तं सच सत्तवों चेब । 
चउदो थेट्रुवि भादे तम्हा झादा हु मे सरणम्‌ ॥१३॥ 
सम्यकत्व॑ सदस्ान॑ सच्चारित्र जे सत्तपश्चेव । 
चत्वारि चेष्टन्ते आत्मनि तस्माद आत्मा हि से शरणस्‌ ॥१३॥ 
अर्थ--इसी तरह से आत्मा में सम्नग्दर्शन, सम्यज्ञान, सम्यक्चारित्र और उत्तम तप ये चार अब- 
स्थाएँ भी होती हैं। अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनादि आत्मा ही के परिणाम हैं, इसलिए मुझे आत्मा ही शरण है। 
अथ एकत्वभावना 
एक्कोकरेदि कम्स एक्को हिड॒दि य दीहसंसारे । 
एकको जायबदि मरदि य तस्स फल भूृंजदे एक्को ॥१७॥ 
एक: करोति कर्म एक: हिण्डति थ दीधंसंसारे । 
एक: जायते जियते थे तस्य फल सुडुक्ते इक: ॥३१४॥ 
अर्थ - यह आत्मा अकेला ही शुभाशुभ कर्म बांधता है, अकेला ही अनादि संसार में भ्रमण 


करता है, अकेला ही उत्पन्न होता है, अकेला ही मरता है और अकेला ही अपने कर्मों का फल भोगता 
है। इसका कोई दूसरा साथी नहीं है । 


एक्को करेदि पागं विसयणिमित्तेरा तिब्बलोहेरश । 
रिरियतिरियेसु जीवो तस्स फल भृंजदे एक्कों ॥१४५५ 
एक: करोति पापं॑ जिषधयनिशिसेन तोव्नलोभेन । 
निरयतियंशु जीबो तस्प फ़ल॑ सुझकसे एक: ॥१५॥ 
... अथे--यह जीव पांचइन्द्रिय के विषयों के वश तीब्नलोभ से अकेला ही पाप करता है और नरक 
तथा तियँच गति में अकेला ही उनका फल भोगता है। अर्थात्‌ उसके दुःखों का बटबारा कोई भी नहीं 


करता है 
। एक्को करेदि पृष्एं धस्सणिमित्तेण पत्तदारेरप । 
भखवर्देवेसु जोबो तसस फल भू जद एक्को ॥१६७ 


( ३६६ ) 
एकः करोति पुण्य धर्मनिभिसेन पात्रवानेन । 
सानबदेबेधु जोबो तस्य फल भुट्कते एकः ॥१६॥ 
अर्थ--और यह जीव धर्म के कारणरूप पात्रदान से अकेला ही पुण्य करता है और मनुष्य तथा 
देवगति में अकेला ही उसका फल भोगता है। 
'उत्तमपत्तं भणियं सम्सतगुरणेराए संजुदों साहू । 
सम्माविट्टी सावय मण्किसपलों हु॒ विष्णेधों ॥३७॥॥ 
उत्तमपात्ं भणितं सम्पकत्वगुणेन संयुतः साधु: । 
सम्यग्दृष्टि: भावकों सध्यमपात्रो हि विशेय: ॥१७॥ 
अरथ--जो सम्यक्त्वगुणसहित मुनि हैं, उन्हें उत्तम पात्र कहा है और जो सम्यरुष्टी श्रावक हैं, उन्हें 
मध्यम पात्र समझना चाहिए। 
जमिट्ट्टो जिरासमये भ्रविरद्तस्‍्मो जह॒ण्रापत्तोत्ति । 
सम्मत रयरारहियों श्रपततमिदि संपरिक्‍लेक्जो ॥१८॥ 
निर्दिष्ट: जिनसमये अविरतसम्यक्त्व: जघन्यपात्र हति । 
सम्पक्‍्त्वरत्नरहित: अपात्रसिति संवरीक्षय: ॥१८४ 
अथे--जिनभगवान के मत में व्रतरहित सम्यरदृष्टी को जधन्यपान्न कहा है और सम्यवत्वरूपी रत्न 
से रहित जीव को अपात्र माना है। इस तरह पात्र अपान्नों की परीक्षा करनी चाहिए । 
दंसजमभदट्टा भट्टा दंसराभटूस्स रात्यि खिव्यारां। 
सिज्क॑ति चरियभट्टा दंसराभदृटा रा सिज्भांति ॥१६॥ 
दर्शनश्रष्टा छाष्टा दशेनश्नष्टस्थ तास्ति निर्षणम्‌॥ 
सिद्धयन्ति चरितश्षष्ठा दर्शनभ्रष्टा न सिद्धभ्न्ति ॥१६॥ 
अर्थ--जो सम्यग्दशेन से भ्रष्ट हैं, वे ही यथार्थ में भ्रष्ट हैं। क्योंकि दर्शन भ्रष्ट पुरुषों को मोक्ष नहीं 
होता है। जो चारित्र से भ्रष्ट हैं, वे तो सीझ जाते हैं, परन्तु जो दर्श्षन से भ्रष्ट हैं, वे कभी नहीं सीझ्ते हैं। 
अभिष्नाय यह है कि जो सम्यरदृष्टी पुरुष चारित्र से रहित हैं, वे तो अपने सम्यक्त्व के प्रभाव से कभी त 
कभी उत्तम चारित्र धारण करके मुक्त हो जावेंगे । परन्तु जो सम्यवत्व से रहित हैं अर्थात्‌ जिन्हें न कभी 
सम्यक्त्व हुआ और न होगा वे चाहे क॑सा ही चारित्र पालें; परन्तु कभी सिद्ध नहीं होंगे--संसार में दलते 
ही रहेंगे हर 
१, १७-!८ और १९वों गाधाएँ क्षेतक मालूम पड़ती हैं । इनमें से पहली दो तो मालूम नहीं किस ब्न्य की हैं, 
परन्तु तीसरी “दंसणभट्टा” आदि गाथा दर्शनपाहुड़ की है, जो कि इन्हीं ग्रंथकर्ता का बनाया हुआ है । 





(१६७ ) 
अनुष्दुप्‌ श्लोक | 
एक्कोहं शिम्मभों सुडों सारादंसरालक्खरोों । 
सुद्धेयसमुपादेयमेद॑ जितेद  सब्बदा ४२०४७ 
एको७हूं सिर्मसः शुद्ध: शानव्शनलक्षण: । 
शुद्धकल्वभुपादेय एवं जिम्तयेत सर्वबा ॥२०॥: 
अर्थ-- मैं अकेला हूं, ममता रहित हूँ, शुद्ध हें और श्ञानदर्शनस्वरूप हूँ, इसलिए शुद्ध एकपना हो 
उपादेय (ग्रहण करने योग्य) है, ऐसा निरम्तर चिन्तवन करना चाहिए । 
अय अध्यत्यभावना 
. सादापिदरसहोदरपुसतकलत्ताविवंघुसंदोहो । 
जीवस्स रए संबंधों रियकर्जवसेरा बट्ठदंति ॥२१॥ 
मातृपितसहोदरपुत्रकलत्रादिवन्धुसन्दोह: । 
जीवस्य न सस्‍्वन्धों निजकायंबशेन बर्तन्ते ॥२१॥ 
अर्थ-- माता, पिता, भाई, पुन्न, स्त्री आदि बन्धुजनों का समूह अपने कार्य के वश (मतलब से) 
सस्वन्ध रखता है, परन्तु यथार्थ में जीव का इनसे कोई संबंध नहीं है। अर्थात्‌ ये सब जीव से जुदे हैं । 
झण्णो ध्ृण्णं सोयवि सदोत्ति ममणाहगोत्ति मण्णंतो। 
हप्पारं रा हु सोयवि संसारमहष्णवे श्ुुड़्‌ढं ॥२२॥ 
अन्यः अन्यं शोचति मदोयोस्ति ममनाथकः इति सन्‍्यभान: | 
आत्मानं न हि शोचति संसारमहारणने पतितम्‌ ॥२२॥ ' 
अर्थ-- ये जीव इस संसाररूपी महासमुद्र में पड़े हुए अपने आत्मा की चिन्ता तो नहीं करते हैं; 
किन्तु यह मेरा है और यह मेरे स्वामी का है, इस प्रकार मानते हुए एक दूसरे की चिन्ता करते हैं । 
हण्णं इसं सरोरादिगंपि ज॑ं होह बाहिरं बव्यं । 
राणं दंसशमादा एवं चितेहि पश्रण्णतं ॥२३॥ 
अन्यदिदं शरीरादिक अपि यत्‌ सवति बाह्य ब्रव्यम्‌ । 
शान दर्शनसात्सा एवं चिन्तथ अस्थस्थभ्‌ ॥२३॥ 
अर्थे--शरी रादिक जो ये बाहिरी द्रव्य हैं, सो भी सब अपने से जुदे हैं और मेरा आत्मा श्ञानदशेन 
स्वरूप है, इस प्रकार अन्यत्व भावना का तुमकों चिन्तवन करना चाहिए । ह 


पंचविहे संसारे जाइजरामरसारोगभयपउरे | 
जिरामग्गमपेण्छंतों जीबो परिभमदि चिरकालं ४ र७॥ 


( ३१६८ ) 
पंचविधे संसारे जातिजरामरजणरोगभयश्रचुरे । 
जिनसार्रसपश्यन्‌ जीव: परिर्रमति चिरकालस ॥२४॥ 
अर्थ--यह जीव जिनभार्ग की ओर ध्यान नहीं देता है, इसलिए जन्म, बुढ़ापा, मरण, रोग और 
भय से भरे हुए पांच प्रकार के संसार में अनादिकाल से भटक रहा है। । 
'सब्बेषि पोग्गला खलु गगे मुत्तुज्किया हु जोवेरा । 
झसय प्ररांतलुसो पुग्गलपरियद््‌द संसारे ॥२४५॥ 
सर्वेषपि पुद्गलाः खलु एकेन मुक्त्वा उज्िता: हि जोवेन । 
असकृदनंतकृत्व: पुद्मलपरिवतेसंसारे ॥२५॥ 
अर्थ -इस पुद्गलपरिवर्तेनरूष संसार में एक ही जीव सम्पूर्ण पुद्गलवर्गंणाओं को अनेक बार-- 
अनन्त बार भोगता है, ओर छोड़ देता है । भावार्थ--कोई जीव जब अनंतानंत पुद्गलोंको अनंतबार ग्रहण 
करके छोड़ता है, तब उसका एक द्रव्यपरावतंन होता है । इस जीवने ऐसे-ऐसे अनेक द्रव्यपरावतंन किये हैं। 
सब्वस्हि लोयसेत्ते कमसो तथ्शत्यि जण्ण उप्पभ्य । 
उग्गाहशोण बहुसो परिमसिदों खेससंसारे ॥२६॥ 
सर्वस्मिन लोकक्षेत्रे कमश: तन्‍नास्ति यत्र न उत्पन्तम्‌ । 
अवगाहनेन  बहुश: परिश्रमितः क्षेत्रसंसारे ॥२६॥४ 
अर्थ--क्षेत्रपरावतंन रूप संसार में अनेक बार भ्रमण करता हुआ जीव तीनों लोकों के सम्पूर्ण क्षेत्र 
में ऐसा कोई भी स्थान नहीं है, जहां पर क्रम से अपनी अवगाहना वा परिमाण को लेकर उत्पन्न न हुआ 
हो। भाषा्थ--लोककाश के जितने प्रदेश हैं, उन सब प्रदेशों में क्रम से उत्पन्न होने को तथा छोटे-से-छोटे 
शरीर के प्रदेशों से लेकर बड़े-से-बड़े शरीर तक के प्रदेशों को क्रम से पूरा करने को “क्षेत्रपशावर्तन”' 


कहते हैं । 
झवसिप्पिरि[उस्सप्पिरिपफसमयावलियासु रिरवसेसासु । 
जावो सुदो य बहुसो परिमसिदों कालसंसारे ॥२७॥। 
अवसपिष्युत्सपिणीसमयावलिकासु निरवशेयाषु । 
जात: मृतः न बहुशः परिध्रामन्‌ कालसंसारे ॥२७॥ 
अर्थ--कालपरिवतंनरूप संसार में भ्रमण करता हुआ जीव उत्सपिणी अवसर्पिणी काल के सम्पूर्ण 
समयों और आवलियों में अनेक बार जन्म धारण करता है और मरता है। भाषायं--उत्सपिणी और 
अवसपिणी काल के जितने समय होते हैं, उन सारे समयों में क्रम से जन्म लेने और मरने को कालपरा- 
वतन कहते हैं । । 
१ सब्बेधि इत्यादि ५ गायाएँ पूज्यप.दस्वामी ने अपने सर्वाथेसिद्धि ग्रंथ में अदुव कीं हैं और इन्हीं को आमुर्धूर्वी 
छाया गोम्मटसार संस्कुतंटौका की भंव्यमार्गणा में केशववर्णी ने उद्धृत की है । 


(३६९ ) ह 
र्र्थाउजहण्शादिसु जाब दु उवरिल्लया (गा) दु गेवेज्जा । 
मिज्छत्ततं सिदेश दु बहुतों वि भर्द्ठिवीव्भभिदा ॥२८॥ 
मिरयायुर्जधन्पादिषु यावत्‌ तु उपरितना तु प्रेवेयिका: । 
मिथ्यात्वसंजितेन तु बहुश: अपि भवस्थिति: सरिता ॥२८५॥ 
अधथे--इस मिथ्यात्वसंयुक्त जीव ने नरक की छोटी-से-छोटो आयु से लेकर ऊपर के ग्रेवेयिक 
विमान तक की आयु क्रम से अनेक बार पाकर भ्रमण किया है | भाषा्थ--तर॒क की कम-से-कम आयु से 
लेकर ग्रेवेयिक विमान की अधिक से अधिक आयु तक के जितने भेद हैं, उन सबका क्रम से भोगना भव- 
परावतंन कहलाता है। 
समब्ये पयडिट्ठिदिश्रों श्रणुभागप्पदेसबंधठरतानि । 
जोवो मिच्छत्तवतता भविंदों भावसंसारे ॥२९॥ 
सर्वाणि प्रकृतिस्थितो अनुभागप्रदेशबन्धस्थानानि । 
जीव: मिथ्यात्ववशात्‌ स्रमितः पुनः साथ संसारे ॥२९॥ 
अर्थं-"-इस जीव ने मिथ्यात्व के वश में पड़कर प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशबंध के कारण- 
भूत जितने प्रकार के परिणाम वा भाव है, उन सबको अनुभव करते हुए भावपरावतंनरूप संसार में 
अनेक बार भ्रमण किया है। भावा्धे--कर्मबंधों के करने वाले जितने प्रकार के भाव होते हैं, उन सबको 
क्रम से अनुभव करने को भावपरावतंन कहते हैं । ु 
पुत्तकलत्तणिमित्त भ्रत्यं प्रज्जमवि पाबबुदढोए । - 
परिहरवि बयादारां सो जीोओो भमदि संसारे ॥३०४ 
पुत्रकलत्ननिमित्तं अर्थ अजेयति पापबुद्धधा । 
परिहरति दया दान सः जोब: स्मृति संसारे ॥३०॥। 
अर्थ--जो जीव स्त्री-पुत्रों के लिए नाना प्रकार की पापबृद्धियों से धन कमाता है, और दया करना 
वा दान देना छोड़ देता है, बह संसार में भटकता है । 
. भगत पुत्तं सम भज्जा मम धराधरशणोत्ति तिव्यकंखाए । 
घहइऊर घस्मबुरर्ड परछा परिपडदि दीहसंसरे ३३१७ 
सम पुत्रो सस सार्या सम घनधान्यभिति तोत्रकांक्षया । 
त्यकत्था धर्मेबद्धि पश्चात्‌ परिषतति दोीर्धसंसारे ॥३१॥ 
अधं--यह मेरा पुत्र है, . यह मेरी स्त्री है, और यह मेरा धन-धान्य है.।” इस प्रकार की गाढ़ी - 
लालसा से जीव धर्मबुद्धि को छोड़ देता है और इसी कारण फिर सब ओर से अनादि संसार में पड़ता है। 


मिध्छोगसरेण भोषों णिदंतो जेप्शाभासियं धर्म | . 


( ३७० ) 


कुधन्मकुलिगकुृतित्यं मण्णंधों भमदि संसारे ॥३२॥ 
मिव्यात्वोवयेन जोव: निदन्‌ जेनभावितं धर्मम्‌ । 
कुधमंकुलिज्ूकुतोथ सन्‍्यमानः झ्ममति संसारे ॥३२॥। 
अर्थ --मिथ्यात्व कर्म के उदय से जीव जिनभगवान के कहे हुए धर्म की निन्दा करता है और बुरे 
धर्मों, पाखण्डी गुरुओं और मिथ्याशास्त्रों को पूज्य मानता हुआ संसार में भटकता फिरता है। 
हंदूरा जीबरराधत महुमंसं सेविउरा सुरपारां। 
परदव्वपरकलत्तं गहिउरा ये भमदि संसारे ॥३३॥ 
हत्या जीवराशि मधुभांसं सेवित्वा सुरापानम्‌ । 
परव्रव्यपरकलत् गृहोत्या व्॒भ्र्नति संसारे ॥३३॥ 
अर्थ--यह प्राणी जीवों के समूह को मार करके, शहद (मधु) और मांस का सेवन करके, शराब 
पीके, पराया धन ओर पराई सन्नी को छीन करके संसार में भटकता है। 
भत्तेष कुणशइ पायं विसयणिमित्तं व ग्रहरिगसं जोबो । 
मोहंधयारसहिभो तेरम दु परिपड़दि संसारे ॥३४॥ 
यत्नेन करोति पापं विधयनिम्ित्त झ अहनिर्श जोब: । 
मोहान्धकारसहिलत: सेन तु॒परिषतति संसारे ॥३४॥ 
अर्थ - यह जीव मोहरूपी अंधकार से अंधा होकर रात-दिन विषयों के निमित्त से जो पाप होते हैं, 
उन्हें यत्नपूवंक करता रहता है और इसी से संसार में पतन करता है। 
!रिण्चिदरधावुसस य तरदस वियलिदियेसु छच्चेव । 
सुरणिरयतिरियचउरों ब्ोहस मणुवे सदसहस्सा ॥३४॥ 
नित्येशरधातुसप्त च तरदश बिकलेस्व्रिये थट्‌ चेब । 
सुरमिरयतियंक्चत्वार: चतुर्दश मनुजे शतसहस्रा: ॥३५॥ 
अर्थ -नित्यनिगोद, इतरनिगोद और धातु अर्थात्‌ पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय और वायुकाय 
की सात-सात लाख (४२ लाख), वनस्पतिकाय की दश लाख, विकलेन्द्रिय की (ट्वीन्द्रिय, तेइन्द्री, चौइन्द्री 
की) छह लाख, देब, तारकी ओर तियँचों की चार-चार लाख, और मनुष्यों की चोदह लाख, “इस तरह 
सब मिलाकर चौरासी लाख योनियां होती हैं । 
संजोगविष्पञ्ञोम॑ लाहालाहूं सुहँ न्र हुस्‍्श तर । 
*संसारे भूदाणं होदि हु मारा तहावमारणं थे ॥३६॥ 
१ गोम्मठसार के जोवकांड की ५६ नम्बर की गाया भी यही है। यहां क्षेप क मालूम पड़ती हैं। | 
२ “संसारे अधृदमा्ं तर ऐसा संकित पाठ हमको सिला था; उस्ते हमने इस तरह लिखना ठीक समझा है। 


(६७१) 
संयोगविश्रयोगं लाभालाभ सुधा च॒ दुःखं जे । 
संसारे भूतानां भवति हि भानं तथावसानं व ॥२३६॥ 
अर्थ--संसार में जितने प्राणी हैं, उन सबको मिलना, बिछुरना, नफा, टोटा, सुख, दुःख और मान 
तथा अपमान (तिरस्कार) निरन्तर हुआ ही करते हैं । 
कस्मरिमित्त जोवो हिडदि संसारधोरकांतारे । 
जोवस्सरा संसारो रिक्ष्ययरायकस्सणिस्सुक्को ॥३७॥ 
कर्मनिमित्त जोबः हिड॒ति संसारघोरकांतरे । 
जीवस्यथ न संसार: निश्लयनयकसंनिर्मुक्त: |।३७।॥। 
अर्थ--यद्यपि यह जीव कर्म के निमित्त से संसाररूपो बड़े भारी बन में भटकता रहता है परन्तु 
निदचयनय से (यथार्थ में) यह कर्म से रहित है, और इसीलिए इसका भ्रमणरूप संसार से कोई सम्बन्ध 
नहीं है । 
संसारभदिक्कंतो जोवोवादेयसिदि विचितिज्जो । 
संसारदुहक्कंतो जीबो सो हेयसिदि विशितिज्णों ॥३८॥ 
संसारसतिऋान्तः जोव उपादेयभिति विखिन्तनीयम्‌ । 
संसारबुःखाक्रान्तः जीव: स हेयलिति विश्िन्तनीयम्‌ ।।३८॥।॥ 
अर्थ--जी जीव संसार से पार हो गया है, वह तो उपादेय अर्थात्‌ ध्यान करने योग्य है, ऐसा 
विचार करना चाहिए ओर जो संसाररूपी दु:खों से घिरा हुआ है, बह हेय अर्थात्‌ ध्यान योग्य नहीं है, 
ऐसा चिन्तवन करना चाहिए। भावाय्य--परमात्मा ही ध्यान करने के योग्य है, बहिरात्मा नहीं है । 
अथ लोकभावना 
जीवादिपयट्ठारां समयाझो सो र्िराश्यये लोगो । 
लिविहो हवेइ लोगो भ्रहमण्किसउडढम्रेयेरा ॥३६॥ 
जीवादिपदार्थानां समवाय: स मिरुच्यते लोकः । 
लिविधः भवेत्‌ लोक: अधोमध्यमोध्वेभेदेन ॥।३६॥ 
अथे--जीवादि छह पदार्थों का जो समृह है, उसे लोक कहते हैं और वह अघोलोक, मध्यलोक, 
और ऊध्वेलोक के भेदों से तीन प्रकार का है । 
'णिरया हवबंति हेदुठा सज्के दोबंबुरासयोसंला । 
सरगो तिसदिठ मेश्रो एसो उड़ढ हुवे मोक्लो ॥४०॥॥ 
निरया स्रंति अधल्तता: मध्ये दीपास्थुराशमः असंख्या: । 
स्थर्ग: तिधष्ठिभेदः: एतस्सात्‌ ऊध्य भबेत्‌ भोक्ष:ः ॥४०॥ 


( ३७२ ) 
अर्थ-नरक अधोलोक में हैं, असंख्यात द्वीप तथा समुद्र मध्यलोक में हैं, और श्रेसठ प्रकार के स्वर्ग 
तथा मोक्ष ऊर्ध्वलोक में हैं । 
'इगितोस्न सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक्क छक्क चदुकप्पे। 
लि त्तिय एक्केक्कसदियरामा उद्आादितेसट्ठी ४४७ 
एकत्रिशत्‌ सप्त चत्वारि हो एकंक घटक उतुःकल्पे 
जिलिकमेकंकेन्द्रकतामानि_ ऋत्याविलिषध्टि: ॥४१॥ 
अर्थ- स्वगंलोक में ऋतु, चंद्र, विमल, वल्गु, वीर आदि ६३ विमान इन्द्रक संज्ञा के धारण करने 
वाले हैं। उनका क्रम इस प्रकार है- सौधर्म ईशान स्व के ३१, सनत्कुमार महेन्द्र के ७, ब्रह्म ब्रह्मोत्तर 
४, लांतव कापिष्ट के २, शुक्र महाशुक्र का १, शतार सहख्नार का १, आनत, प्राणत, आरण और अच्युत 
इन चारकल्पों के ६ अधोमध्य और ऊध्वे गेवेयिक के तीन-तीन के हिसाब से &, अनुदिश का १, ओर 
अनुत्तर का १ सब मिलाकर ६३ । 
धसुहेरशा णिरियतिरियं सुहउबभोगेरशा विविजरारसोक्ख। 
सुद्धण लह॒इ सिद्धि एवं लोयं विचितिज्जो ॥४२॥ 
अशुभेन निरयतियंड्च शुभोपयोगेन दिविज-नरसोख्यम्‌ । 
शुद्धेन लप्ृनते सिद्धि एवं लोक: विधिन्तनीयः ॥४२।। 
अथे--यहू जीव अशुभ विचारों से नरक तथा तियँचगति पाता है, शुभ विचारों से देवों तथा 
मनुष्यों के सुख भोगता है और शुद्ध विचारों से मोक्ष प्राप्त करता है, इस प्रकार लोक भावना का चिन्त- 
बन करना चाहिए। 
भथ अशुशिभावना 
भ्रट्टीहि पडिबठ् संसविलिस तएर प्रोज्छण्णं । 
किसिसंकुलेहि भरिदण, चोद देहूँ सयाकालं ॥४३॥ 
अस्थिप्रि: प्रतिबद्ध मांसविलिप्तं त्ववया अवश्छन्मम्‌ । 
किमिसंकुले: भरित अप्रशस्तं देहूँ सदाकालम्‌ |४३॥ 
अथे--हड्डियों से जकड़ी हुई है, मांस से लिपी हुई है, चमड़े से ढकी हुई है, और छोटे-छोटे कीड़ों 
के समूह से भरी हुई है, इस तरह से यह देह सदा ही मलीन है। 
दृग्गंध बोभत्यं कलिसल(?) भरिदं अ्रवेयरणों सुर्से । 
सडरापडरां सहाय वेहूं इदि चितये रिक्ष्य ॥छड॥ 
___ ॥ प्रेलोक्यसारकी ४६३वं गाया भी यही है। इससे यहां क्षेपक जान पढ़ती है। 


(३७३६ ) 
दुर्गंधं बोभत्सं कलिमलसत अचेतनों मूसम्‌। 
स्खलनपतन स्वभाव बेहूं इति चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ |।४४ 
अथे--यह देह दुर्गंधमय है डरावनी है, मलमृत्र से भरी हुई है, जड़ है, मूर्तीक (रूप रस गंध स्पष्षें 
वाली) है और क्षीण होने वाली तथा विनाशीक स्वभाव वाली है; इस तरह निरन्तर इसका विचार करते 
रहना चाहिए । 
*रसरहिरमंसमेकट्री मज्जसंकुल सुत्तपृुपकिसिबहुल । 
दुग्गंधनसुचि चम्ममयम रिगच्चमचेयरं पडराम्‌ ॥४५॥ 
रसरुधिरमांसमेदास्थिमज्जासंकुल मृत्रपूपक्रेमिवहुसम्‌ । 
दुर्गंधं अशुचि चर्मंसय अनित्यं अचेतनं पतनम्‌ ॥४५॥ 
अर्थ--वह देह रस, रक्त, मांस, मेदा और मज्जा (चर्बी) से भरी हुई है, मूत्र, पीव और कीड़ों की 
इसमें अधिकता है, दुगंन्धमय है, अपविन्र है, चमड़े से ढकी हुई है, स्थिर नहीं है, अचेतन है ओर अन्त में 
नष्ट हो जाने वाली है । 
देहादो वविरित्तो कम्मविर हिभ्रों भ्ररांतसुहरिलयो । 
चोकसो हवेइ भ्रप्पा इवि णिजु्यं मावरं कुस्णा ॥४६॥ 
वेहात्‌ व्यतिरिष्त: कसंविरहितः अनन्तसुखनिलय: । 
प्रशस्तः भवेत्‌ आत्मा इति नित्य भावनां कुर्यात्‌ ॥४६॥ 
अभ्े--वास्तव में आत्मा देह से जुदा है, कर्मों से रहित है, अनन्त सुखों का घर है, ओर इसलिए 
शुद्ध है; इस प्रकार निरन्तर ही भावना करते रहना चाहिए । 
अथ आख्बभावना 


मिच्छत भ्रतिरमर्ण कसायजोगा य भासवा होंति । 
परप्पर चउतियमेदा सम्भ॑ परिकित्तितदा समए ॥४७॥॥ 
सिथ्यात्वं अविरतर्ण कषाययोगाश्च आखया भवन्ति | 
पश्यपथ्चचतु: लिकभेदा: सम्यक्‌ प्रकीतिता: समये ।४७॥ 
अर्थ--मिथ्यात्व, अविरति (हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह), कषाय और योग (मन वचन 
काय की प्रवृत्ति) रूप परिणाम आज्नव अर्थात्‌ कर्मो के आने के द्वार हैं, और उनके क्रम से पांच, पांच, 
थार और तीन भेद जिनशासन में भले प्रकार कहे हैं। भावाबं--आत्मा के मिथ्यात्वादिरू्प परिणामों 
का माम आख्व है। ह 
है यह गाथा हमको क्षेपक मालूम पड़ती है । क्योंकि इससें कही हुई सब बातें ऊपर की दो गाथाओं में भा 


चुकी हैं। इसके सिवाय इसमें विशेष्य का निर्देश भी कहीं नहीं किया है। ऊपर की गायाओं से मिलते-जुलते आशय 
वाली देखकर इसे किसी लेखक वा पाठक ने प्रक्षिप्त कर दी होगी, ऐसा अनुमान्र होता है । 


( ३७४ ) 
एयंतविशायविवरियसंसयमण्णारपसिदि हुवे पंच । 
झविरमरां हिसादी पंचविहो सो हवह खियमेरा ॥४८॥ 
एकान्तविनयविपरीतसंशय अज्ञानं इति सवेत्‌ पञ्ल । 
अविरमसर्ण हिसादि पठचविधं तत्‌ भवति नियसेन ।।४८।। 
अर्थ--मिध्यात्व के एकान्त, विनय, विपरीत, संशय और अज्ञान ये पांच भेद हैं, तथा अविरति के 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिय्रह ये पांच भेद होते हैं। इनसे कम-बढ़ नहीं होते हैं । 


कोहो मारणों माया लोहोजि य चउविहूं कसायंख । 
सरावतचिकायेर पुरो जोगो तिवियप्पसिदि जाएो ॥४४६॥ 
कोध: समान: साथा लोभ: अपि लू खतुरविधं कषायं खल । 
मनोवच:कायेन पुतः योग: त्रिबिकल्प इति जानोहिः ।।४६९॥ 
अर्थ - ऐसा जानना चाहिए कि, क्रोध, मान, माया और लोभ, ये चार कषाय के भेद हैं और मन, 
वचन तथा काय ये तीन योग के भेद हैं। 
असुहेवरमेदेरा दु एक्केक्क वण्णिद हवे दुविहं । 
भ्राह्मरादी सण्णा हसुहमरं इदि विजाणेहि ॥४०॥॥ 
अशुभेतरभेवेन तु एकंक वणितं भवेत्‌ द्विविधम्‌ । 
आहारादिसंशा अशुभमनः इति बिजानीहि ॥|५०।। 
अर्थ--मन वचन और काय ये अशुभ और शुभ के भेद से दो दो प्रकार हैं। इनमें से आहार, भय, 
मैथुन ओर परिणग्रह इन चार प्रकार की संज्ञाओं (वांछाओं) को अशु्मन जातना चाहिए। भावा्थें--जिस 
मन में आहार आदि को अत्यन्त लोलुपता हो, उसे अशुभमन कहते हैं । 
किण्हावितिण्णि लेस्सा कररणाजसोक्खेस्‌ गिहिपरिस्पामों । . 
ईसाविसावभावों भ्रस॒हमरांत्ति य जिणा वेंति ॥५१॥ 
कृष्णादितिस्र: लेश्या: करणजसोल्येषु गृद्धिपरिणाम:ः । 
ईर्धाविषधादभाव: अशुभभन इति थे जिना ब्रुबन्ति ।५१॥ 
अर्थे--जिसमें कृष्ण, नील कापोत ये तीन लेदया हों, इन्द्रिय सम्बन्धी सुखों में जिसके लोलुपतारूप 
परिणाम हों, और ईर्बा (डाह) तथा विषाद (खेद) रूप जिसके भाव रहते हों, उसे भी श्री जिनेन्द्रदेव 
अशुभ मन कहते हैं । 
रागो दोसो मोहो हास्सादी-शोकसायपरिखामों । 
थूलो वा सुहुमो वा झ्सुहमरोत्ति य जिणा बेति ॥४२॥ 


( ३७४ ).. 
रायः ब्ोध्च: मोहः हास्यादि-नोकथायपरिणाम्र: । 
स्थल: वा सुक्ष्ट: वा अशुभसन इति च जिनाः बबल्ति ।|५२॥ 
अर्थे--राग, ढेंष, मोह, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेद, पुरुषवेद और नपुंसकवेद- 
रूप परिणाम भी चाहे वे तीन हों, चाहे मन्द हों, अशुभभन है, ऐसा जिनदेव कहते हैं । 
भत्तिष्छिरामचोरकहाशो वयरां वियारा ध्सुहुमिवि। 
बंधराछेदरशमारणा/फकिरिया सा पग्रसुहकायेत्ति ॥५३॥ 
भकतस्त्रो राजघो रकथा: बचननं विजानीहि अशुभभिति । 
' अस्चयछेदनसारणक्रिया स्ला अशुभकाय इति ॥५३॥ 
अरथे-- भोजनकथा, स्त्रीकथा, राजकथा और चोरकथा करने को अशुभवचन जानना चाहिए। और 
बाँधने, छेदने और मारने की क्रियाओं को अशुभकाय कहते हैं । 
भोत्तूरा ग्रशुहभावं प्‌थ्युतं सिस्वसेसदो दव्य । 
वबदसमिदिसीलसंजमपरिणामं सुहमरं जाए ॥४५४॥ 
मुक्त्वा अशुभभाव पूर्वोक्‍्त निरयशेषत:ः व्रब्यम्‌ । 
बरतसमितिशीलसंयमपरिणामं शुभमनः जानोहि ॥५४॥ 
अर्थ--पहले कहे हुए रागद्वेषादि परिणामों को और सम्पूर्ण धनधान्यादि परिग्रहों को छोड़कर जो 
ब्रत, समिति, शील और संयमरूप परिणाम होते हैं, उन्हें शुभभनव जानना चाहिए। 


संसारछेवकाररा वयरप सुहवयरामिदि जिणुद्द्ठ । 
जिरफेवादिस्‌ पूजा सुहकायंत्ति य हुवे चेट्ठा ॥४५॥ 
संसारछेदकारणवच नं शुभवज्ननमिति निजोहिष्टम । 
जिनदेशादियु पूजा शुभकायमसिति ज भवेत्‌ चेष्टा ॥५५॥ 
अथे- जन्ममरणरूप संसार के नष्ट करने वाले वचनों को जिनभगवान ने शुभबजचन कहा है और 
जिनदेव, जिनगुरु तथा जिनशास्त्रों की पूजारूप काय की चेष्टा को शुभकाय कहते हैं । 


जम्मस मुद्दे बहुदो (स-वोचिये) दुक्लअलचराकिण्णे । 
जीवस्स परिव्ममरं॑ कम्मासवकारणे होबि ॥५६॥ 
जम्मसमुप्रे बहुदोषणोचिके बु:खजलचराकीणें। 
अोजस्य परिक्षमर्ण कर्माभवकारणं भवति ॥५६॥ 
अर्थ--जिसमें क्षुधा तृषादि दोषरूपी तरंयें उठती हैं, और जो दुःखरूपी अनेक मच्छकच्छादि जल- 
चरों से भरा हुआ है, ऐसे संसारसमुद्र में कर्मों के आस्रव के कारण ही जीव भोते खाता है। संसार में 
भटकता फिरता है। 


( ३७६ ) 


कम्मासवेण जोयों वृड़दि संतारसागरे घोरे । 
जण्णगारपवर्स किरिया सोक्लरिमितं परंपरवा ॥४७॥ 
कर्मालबेण जोव: बुड़ति संसारसागरे धोरे। 
था शानवशा क्रिया सोक्षनिसिसं परस्परया ॥५७॥ 
अधं--जीव इस संसाररूपी महासमुद्र में अज्ञान के वश कर्मों का आख्रव करके डूबता है। क्योंकि 
जो क्रिया आनपूर्वक होती है, वही परम्परा से मोक्ष का कारण होती है। (अज्ञानवश की हुई क्रिया नहीं)। 
आसवहेदू जीवों जम्ससमुह्े शिमण्जदे खिप्पं । 
झासवकिरिया तसन्‍्हा सोबल रिपमितं रा चितेज्जो ॥५६८॥ 
आखलबहेतो: जीब: जन्मसमुत्रे निमज्जति क्षिप्रम्‌ । 
आख्रवक्रिया तस्मात्‌ भोक्षनिमिस न चिन्तनोीया ॥५८॥ 
अर्थ--जीव आख्रव के कारण संसारसमुद्र में शीक्र ही गोते खाता है। इसलिए जिन क्रियाओं से 
कर्मों का आगमन होता है, वे मोक्ष को ले जाने वाली नहीं हैं। ऐसा चिन्तवन. करना चाहिए। 


पारंपज्भाएरा दु ग्रासवकिरियाएं रत्यि रिव्यारां । 
संसारगमराकारणमिदि रिर्द झासनों जाश ॥४६॥ 
पारम्पर्येण तु आख्रवक्रियया नास्ति निर्वाणम्‌ । 
संसारगमनकारणमिति निन्‍्यं आख्रयो जानोहि ५६९४ 
अभे--कर्मों का आसत्रव करने वाली क्रिया से परम्परा से भी निर्वाण नहीं हो सकता है। इसलिए 
संसार में भटकाने वाले आख़व को बुरा समझना चाहिए। 
पुग्युत्तासवरमयों रिफसछुयरायएर रात्यि जीवस्स । 
उहयासवरिस्पुक्क॑ अ्रप्पाणं चितए रिक्ष्य ॥६०॥ 
पूर्वोक्ताख़ब भेड्र: निश्वयदयेत नास्ति जीवस्थ । 
उभ्यात्रवनिर्मुक्त आत्मानं चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥६०॥ 
अर्थ--पहले जो मिथ्यात्व अन्नत आदि आखव के भेद कह आये हैं, वे निदचयनय से जीव के नहीं 


होते हैं। इसलिए निरन्तर ही आत्मा को 'द्रव्य और भावरूप दोनों प्रकार के आख्रवों से रहित चितवन 
करना खचहिए।  - 
अथ संबरभावना 


जलमलिखसगाह च वज्जिय सम्मसविद्कवाडेश । 
मिच्छत्तासवदारसि रोहो होदिति जिशेहि खिहिदु ॥६१॥ 


१ आत्मा की रागादि भावरूप प्रवृत्ति को भावाल्वव कहते हैं। ओोर उस प्रवृत्ति से कार्माण बर्मणारूप पुद्मल- 
स्कृपों के ध्राममन को द्रभ्याल्ञव कहते हैं। ० 


(३७७ ) 
चलसलिनसमगाद चर वर्शयित्वा सम्यक्‍्त्वदुदकपाठेत । ै 
मिध्यात्वालबढारनिरोध: भवति इति जिनेः निदिष्टम ॥६१॥ 
अर्थें--जों 'चल, *मलिन और >अगाढ़ इन तीन दोषों से रहित है ऐसे सम्यक्त्वरूपी सघन किवाड़ों 
से मिथ्यात्वरूप आज्रव का द्वार बन्द होता है, ऐसा जिनभगवान ने कहा है। भावार्थ--आत्मा के सम्य- 
क्त्वरूप परिणामों से मिथ्यात्व का आखत्रव रुककर मिथ्यात्व--संवर होता है । 


पंचमहुण्ववसरणसा भ्रविरभरण णिरोहरण हुवे रियमा । 
कोहा दिश्लासवारं दारारि] कसायरहियपलल्‍्लगेहि(?) ॥६२॥ 
पंचमहाद्रतमनसा अविरसणनिरोधन भजेत्‌ नियमात्‌ । 
कोधादि आखस्रवाणं द्वाराणि कसायरहितपरिणामे: ॥६२॥ 
अर्थ--अहिसा दि पांच महान्नतरूप परिणामों से नियमपुरबंक हिंसादि पांचों अन्नतों का आगमन रुक 
जाता है और क्रोधादि कषायरहित परिणामों से क्रोधादि आखवों के द्वार बन्द हो जाते हैं। भावार्थ - पांच 
महात्नतों से पांच पापों का संवर होता है और कषायों के रोकने से कषाय-संवर होता है । 


सुहजोगेसु पवित्तोी संबररां कुरादि भ्रसुहुजोगस्स । 
सुहजोगस्स णिरोहों सुद्ध वजोगेरा संभवदि ॥६३॥ 
शुभयोगेषु प्रवृत्ति: संबरणं करोति अशुभयोगस्य । 
शुभयोगस्य निरोध: शुद्धोपपोगेन सम्भवति ॥६३॥ 
अथे--मन वचन काय की शुभ प्रवृत्तियों से अशुभयोग का संवर होता है और केवल आत्मा के 
ध्यानरूप शुद्धोपयोग से शुभयोग का संवर होता है । 
सुद्ध बजोगेरा पुरणो धस्मं सुबरक च होदि जोवस्स । 
तम्हासंबरहेदू राणोत्ति विचितये रिपज्च ॥६४९ 
शुद्धोपयोगेन पुनः धर्म शुक्लं॑ थे भवति जीवस्य । 
तस्मात्‌ संवरहेतुः ध्यानसिति विधिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥६४॥ 
अथ- इसके पश्चात्‌ शुद्धोपयोग से जीव के धर्मेध्यान और शुबलध्यान होते हैं। इसलिए संवर का 
कारण ध्यान है, ऐसा निरन्तर विचारते रहना चाहिए। भावा्ं- उत्तम क्षमादिर्प दश धर्मों के चिन्त- 
वन करने को धर्मध्यान कहते हैं और बाह्य परद्रव्यों के मिलाप से रहित केवल शुद्धात्मा के ध्यान को 
१ देव गुर शास्त्रों में अपनी बुद्धि रखने को चल दोष कहते हैं, ज॑ंसे यह देव मेरा है, वह मन्दिर भेरा है, यह 
इसरे का देव है, यह दूसरे का मन्दिर है। इस प्रकार के परिणामों से सम्यर्दर्शन में बल दोष आता है। २ सम्यक्त्ररूप 
परिकामों में सम्यकत्वकूप मोह की प्रकृति के उदय से थो मलीनता होती है, उसे मल दोष कहते हैं। यह सोने में कुछ 


एक सैलेपन के समान होता है। ६ श्रद्धान में शिथिलता होने को श्रगाढ़ कहते हैं । जंसे सब तीर्थंकरों के अनंत शक्ति 
के धारक होते पर भी धास्विताध को शान्ति के करने वाले और पाश्वेनाथ को रक्षा के करने वाले मानना । 


( ३७८ ) 
शुबलध्यान कहते हैं। इन दोनों ध्योनों से हों संवर होती है । 
जौरवसंस रे! संवेरर परमटुराएंश सुंडमावादो । 
सैंवरमावविभुकक प्रष्पाणं जितये रिज्य ॥६४५॥ 
जोवस्य न संवरणं परमार्थनयेन शुद्धभावात्‌ 
संबरभावविभुक्त आत्सामं चिन्तयेत्‌ सित्यम्‌ ॥६५॥ 
अर्थ-परन्तु शुद्ध निश्चयनय से (वास्तव में) जीव के संवर ही नहीं है। इसलिए संवर के विकल्प 
से रहित आत्मा का निरन्तर शुद्धंभाव से चिन्तवन करना चाहिए। भावार्थ आख्रव संवर आदि अब- 
स्थाएँ कर्म के सम्बन्ध से होती हैं, परन्तु वास्तव में आत्मा कर्मेंजेजाल से रहित शुद्धस्वरूप है । 
अथ मिर्जरासावना 
बंधपरदेंसरगलंरं रिज्अरणं इदि हि जि(रावरोप)त्तम्‌ । 
जेंश हुवे संवररणं तेरा दु रिक्जरणमिदिं जाएे ॥६६॥ 
बन्धप्रदेशगलन निज्जरणं इति हि जिनवरोपात्तम्‌ । 
पैन भवित्सैंवरंण॑ तेन तु निश्जरेंगमिति जानो हिं॥६६(९ 
अर्थ--कर्मबन्ध के पुद्गलबर्गृणारूप प्रदेशों का जिनंका कि आत्मी के साध सम्बन्ध हो जाता है, 
झड़ जाना ही निजंरा है ऐसा जिमदैव नें कहा है। और जिन परिणामों से संवर होता है, उनसे नि्जरा 
भी होती है। भावा्ं--ऊपर कहे हुएं जिन संम्येक्‍्व मंहाव्रतादि परिणामों से संवर होता है, उनसे 
मिर्जरा भी होती है। 'भी' कहने का अभिप्रायं यह है कि, निर्जेरा का मुख्य कारण तप हैं। 
सा पुण दुविहा सोया सकालपक्का तवेश कयमारों । 
चादुगदीरप पढमी वरयशुसाणं हवे विधियों ॥६७॥ 
सा पुन: हिविधां शेय! स्वकीलपकक्‍्का तपसा क्रिंयभाणा । 
चातुगैतीनां प्रथ्मों ब्रतेंगुक्ताना भवेत्‌ द्वितोंयों ॥६७॥ 
अरथें--ऊपर कही हुई निजेरा दो प्रकार की है, एक वह जो अपना कौले पूर्ण करके पकती है अर्थात 
जिसमें कार्माणबैंगेणा अपनी स्थिति को पूरी करके झड़ जाती हैं, और दूसरी बह जी तपें करने सें होती है 
अर्थात्‌ जिसमैं कामरणिवेर्गंणा अपनी बंध की स्थिति तप के द्वारा बीच में ही पुरी करकें-पर्क करेंके खिंर 
जाती हैं.। इनमें से पहली स्वरकासपंक्व वा सविषाक नि्जेरा चारों गति वाले जीवों के होती हैं ओर कूसरी 
तपकृता वा अविपाक निर्जेरा केवल ब्रतधारी श्रावक तथा मुनियों के होती है। 
अथ धर्मेभावना 
एयारसबसभेय धस्मं सम्मसपुथ्ययं भरियं । 
7 में मो यह गाथा आईं है। वहाँ या तो यह क्षेतक होंगी वो कॉर्तिकेय स्‍्दा्ी ते 
उसे इसी पर से उटडडत करके संग्रह करे लो होंगी । 





(३७६ ) 


एकाइशवशभेदं धर्य सस्यत्स्यपूर्यक सीरतल्‌ । 
साक्रानपासफां उत्तमसुरसम्प्रयुद्क्त: ॥६८७॥ 
-.. अर्थ--उत्तम सुख अर्थात्‌ आत्मीक सुख में लीन हुए जिनदेव ने कहा है कि, श्रावकों और मुनियों 
का धर्म जो कि सम्यक्त्व सहित होता है, क्रम से. ग्यारह प्रकार का और दश प्रकार का है। बर्थात्‌ 
श्रावकों का धर्म ग्यारह प्रकार का है और मुनियों का दश प्रकार का है। 


'दंसतवय सासाइयपोसहसब्चित्तरापभसे ये । 
बम्हारंभपरिग्गहश्नणुमरासुद्िट्ट_ देसविरदेदे ॥६६॥ 
बहानव्रतसामायिकप्रोषधसचित्तराज़िभवते च॒ । 
ब्रह्मारंभपरि ग्रहअनुमतमुद्दिष्ट देशविरतेते ॥६६॥ 
अर्थ--दह्वन, ब्रत, सामाय्रिक, प्रोषधोपवास, सचित्तत्याग, राजिभक्तत्याग, ब्रह्मचयं, आरंभत्याग, 
परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उद्िष्टत्याग ये ग्यारह भेद देशब्रत अथवा श्रावकधर्म के हैं। ये भेद 
श्रावकों की ग्यारह प्रतिमा के नाम से प्रसिद्ध हैं। 
उत्तमलमम्रदुवण्जवसश्भसजत्च चर संज़मं चेव । 
तद़तागमर्किचण्कूं बस्हा इंदि दसविहू होड़ि ४७७०॥ 
उसमकमामरा दबाजंबसत्यशोजं थ समन: जेब । 
तपस्त्ताग आकिजयमन्यं ब्रह्म इति दशलिप्नं भवति ।७०॥ 
अर्थ--उत्तम क्षमा, मार्दव, आजंव, सत्य, शौत्र, संयम, तप, त्याग, आकिअ्चल्य और ब्रह्मचर्य ये 
दश भेद मुनिधर्म के हैं । 
कोहुप्पश्निक्स पूणो बहिएंगं जदि डतेवि सक्‍झ्ादं । 
रा कुणबि किचिति कोहूं तस्स सम्प होदि पम्मोत्ति ॥७१॥ 
ऋषधोल्पजसे: पुनः बहिरजुं यवि भव्रेत्‌ साक्षात्‌ । 
न करोति किम्रियदर्ि क्रोप्तं तस्य क्षमा ऋवति धर्म: इत्रि ।७१॥ 
अरृ--कोम्त के. उत्पन्न छोने के साक्षात्‌ बाहिरी कारण मिलब्लेपर भी जो थोड़ा भी कष् नहीं. 
करता है, उसके उसमक्षमा धर्म होता है । 
कुलरुवजाधिशुद्धिसु तहसुदसीलेसु तारवं फकिलि्स । 
जो एाति कुष्यदि समरपरों महवधम्भं हवे तत्स ॥७२॥ 
..._॥ योमदतार के जीवकांड की ४७७ नम्बर की गावा और वदुनाद श्रवकाजार की चौथी गाया भी यही है ि 
वहां पर कक सुर पढ़ी है । 


( ३५० ) 
कुलरुपजातिबृद्धिषु तपभुतशीलेष गय किचित्‌ । 
यः नेब करोति समनाः सार्ववधरम भवेत्‌ तस्य ॥७२॥ 
अथे--जो मनस्वी पुरुष 'कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, शास्त्र और शीलादि के विषय में थोड़ा-सा 
भी घमण्ड नहीं करता है, उसी के मा्दव धर्म होता है । 
सोत्तरा कुडिलभाव णिम्मलहिदयेरत चरदि जो समणो। 
प्रज्जवधम्म॑ तइयो तस्स बु संमवदि णियसेरा ॥७३॥ 
मुक्त्वा कुटिलभाव॑ निर्मेलहदेयेन चरति यः ससना: । 
आजंवधर्म: ततोयः तस्य तु संभवति नियमेन ।॥७३।) 
अर्थ-जो मनस्वी (शुभविचार वाला) प्राणी कुटिलिभाव वा मायाचारी परिणामों को छोड़कर 
शुद्ध हृदय से चारित्र का पालन करता है, उसके नियम से तीसरा आजंव नाम का धर्म होता है। 
भाषाथं-- छल-कपट को छोड़कर मन वचन काय की सरल प्रवृत्ति को आज्जव धर्म कहते हैं । 
परसंतावयका रणवयरां मोत्तण सपरहिदवयरां । 
जो बददि भिक्‍लु तुझयो तस्स दु धम्मो हुवे सच्च ॥७४॥ 
परसं तापककारणव्चन मुक्त्या स्थपरहितवचनस्‌ । 
यः बदति भिक्षु: तुरीयः तस्य तु धर्म: भजेत्‌ सत्यम्‌ ॥॥७४॥ 
अर्थ--जो मुनि दूसरे को क्लेश पहुंचाने वाले वचनों को छोड़कर अपने ओर दूसरे के हित करने 
बाले वचन कहता है, उसके चौथा सत्यधर्म होता है। जिस वचन के कहने से अपना और पराया हित 
होता है, तथा दूसरे को कष्ट नहीं पहुंचता है, उसे सत्यधर्म कहते हैं । 
कंसामावरिवित्ति किद्वा वेरग्गभावरणाजुत्तो 
जो वट्टुवि परमभुणी तस्स दु धम्मो हुवे शौच ॥७५॥ 
कांक्ाभावनिव्॒ति कृत्ता वेराग्यभावमायुक्तः । 
यः बतंते परमभुनिः तस्य तु धर्म: भवेत्‌ शौचम्‌ ॥७४॥ 
अर्थ--जों परममुनि इच्छाओं को रोककर और वैराग्यरूप विचारों से युकत होकर आचरण करता 
है, उसके शोचधर्म होता है। भावा्थ--लोभकषाय का त्याग करके उदासीनरूप परिणाम रखने को शौच- 


धर्म कहते हैं । 
वबदसभसिविपालभाए दंड्याएरा इंदियमएशण । 


१ कुल और जाति में इतना अन्तर है कि, कुल पिता के सम्बन्ध से होता है, और जाति माता के सम्बन्ध से 
होती है। किसी यूर्यवंशी राजा का एक पुत्र शूद्र नारी के गर्म से उत्पस्त हुआ हो, तो उसका कुल सूर्यवंक्षी कहुल।यगा 
और जाति शूद्र कहलायगी । २ इसी आशय की ग्राथा मोस्मट्सार के जीवकांड में भी कही है :--- 

कदसमिविक्सायाणं दंडाण तहिंवियाण पंथण्हूं । धारण पालरा भिग्गहु लाग जमो संजमों भजिन्नों ॥४६४५॥ 


( १८१ ). 


परिरामसारास्स पुणों संजमधस्सों हवे रिया १७६॥ 
ब्रतससितिपालनेन वदण्डत्यागेन इन्द्रियजयेन। 
परिणमसानस्य पुन: संयमधम:भचेत्‌ नियमात्‌ ॥७ ६॥॥ 
अर्थे--ब्रतों ओर समितियों के पालनरूप, दंडत्याग अर्थात्‌ मन वचन काय की प्रवृत्ति के रोकनेरूप, 
पांचों इन्द्रियों के जीतनेरूप परिणाम जिस जीव के होते हैं, उसके संयमधर्म नियम से होता है। सामान्य- 
रूप से पांचों इन्द्रियों और मन के रोकने से संयमधर्म होता है। त्रत समिति गुप्ति इसी के भेद हैं । 
विसयकसायविरिग्गहमावं काऊरए काशसज्मोए। 
जो भावह पह्रप्पाणं तस्स तवं होदि रियसेरए ॥७७॥ 
विषयकषायविनिग्रहभाषं कृत्वा ध्यानसिद्धये । 
यः भावयति आत्मानं तस्य तपः भवति नियमेन ॥७७॥। 
अर्थ -पांचों इन्द्रियों के विषयों को तथा चारों कषायों को रोककर शुभध्यान की प्राप्ति के लिए 
जो अपनी आत्मा का विचार करता है, उसके नियम से तप होता है । 
रिव्वेगतियं भावई सोहं चइऊरा सव्यदब्वेसु । 
जो तस्स ह॒वेच्चागों इदि भमरिद जिरावारिवेह ॥७८॥ 
निर्वेगत्रिकं भावयेत्‌ मोह त्यवत्वा सर्वत्रव्येषु । 
यः तस्थ भवेत्‌ त्याग: इति भणितं जिनवरेन्द्रे: ॥७८॥ 
अर्थ--जिनेस्द्र भगवान ने कहा है कि, जो जीव सारे परद्रव्यों से मोह छोड़कर संसार, देह और 
भोगों से उदासीनरूप परिणाम रखता है, उसके त्यागधर्म होता है । 
होऊर य खिस्संगों शियभावं रिग्गहित्तु सुहदुहदं । 
रिहुंदेश दु वहुदि भ्रणयारो तस्सकिचल्हुं ॥७६॥ 
भत्या ले निस्सड्: निजसायं निग्रहीत्वा सुखदुःखदम्‌ । 
निदन्देन तु बलेले अनगारः तस्थाकिजश्वन्यम्‌ ॥७६।॥ 

--जो मुनि सब प्रकार के परिग्रहों से रहित होकर और सुख-दु:ख के देने वाले कमंजनित निज 
भावों को रोकर निदृन्द्रता से अर्थात्‌ निश्चिन्तता से आचरण करता है, उसके आकिचम्य धर्म होता है । 
भावषा्े-अन्तरंग और बहिरंग परिग्रह को छोड़ने को आकिचन्य कहते हैं । 

सब्यंगं पेच्छंतों इरथीर्ण तासु सुयवि दुब्भावम्‌ । 

सो अम्हचेरभावं॑ सुक्कदि खलु दुद्धरं धरदि ॥८०॥ 
सर्वाजज पश्यन्‌ स्त्रोणां तासु सुमूचति दुर्भावमभ्‌। 
स॒ ब्रह्मचर्यंभाव॑ सुकृती: खलु दुद्धरे धरति ॥८०॥॥ 


( ३८२ ) 
अर्थ--जो पुष्यात्मा स्त्रियों के सारे सुन्दर अंगों को देखकर उनमें रागरूप बुरे परिणाम करना 
छोड़ देता है, वही दुद्धेर ब्रह्मचयंधर्म को धारण करता है। 
'सावयधम्म॑ चत्ता जदिधस्मे जो हु बट्ए जोवो । 
सोणय वज्जवि मोक्ख धम्मं इदि चितये शिल्च (52९१४). 
क्षावकधर्स त्यक्त्वा यतिधर्मे यः हि बत्तंते जोब:। 
सन च बज्जंति मोक्ष धम्मंमिति जिन्तयेत्‌ लित्यम ॥८१॥ 
अर्थ--जो जीव श्रावकधर्म को छोड़कर मुनियों के धर्मों का आचरण करता है, वह मोक्ष को नहीं 
छोड़ता है। अर्थात्‌ मोक्ष को प्रा लेता है; इस प्रकार धर्मभावना का सदा ही चिन्तवन करते रहना चाहिए। 
भावा्े--यद्यपि परंपरा से श्रावकधमं भी मोक्ष का कारण है, परन्तु वास्तव में मुनिधर्म से ही साक्षात्‌ 
मोक्ष होता है, इसलिए इसे ही घारण करने का उपदेश दिया है । 
णिच्छवराएण जीवो साभाररागारधम्मदों भिण्णो। 
मज्यभत्थभावणाएं सुद्धप्प॑ चितये रिच्च ॥८२॥ 
निश्चयनयेन जीव: सागारानागारधसंतः भिन्न: । 
अध्यस्थभावनया शुद्धात्मानं बिन्तयेत नित्यम्‌ ॥८२॥ 
अर्थ--जीव निशचयनय से श्रावक और मुनिधर्म से बिलकुल जुदा है, इसलिए रागद्वेष रहित परि 
णामों से शुद्धस्वरूप आत्मा का ही सदा ध्यान करना चाहिए। 
अथ बोधिदुर्लभभावना 
उप्पज्जदि सण्णारं जेण उवाएण तस्सुवायस्स । 
चिता ह॒वेइ बोही श्रच्च॑त्त दुल्लहूं होबि ॥८३॥ 
उत्पचते सद्शानं येल उपायेन तस्योपायस्य ॥ 
जिन्ताभवेत्‌ बोधि: अत्यन्त दुल्लंध॑ भवति ॥८३॥। 
अथे--जिस उपाय से सम्यग्ज्ञान की उत्पत्ति हो, उस उपाय की चिन्ता करने को अत्यन्त दुर्लभ 
बोधिभावना कहते हैं। क्योंकि नोधि अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान का पाना बहुत ही कठिन है। 
ह कम्मुवयभपज्जाया हैयं॑ साहझोवसमियणारां थु। 
सगवव्वमुवादेयं णिज्छयदों होदि सण्णारं ॥द८४॥ 
१ पहले कही हुई ६८ नम्बर की गाथा का और इसका सम्बन्ध मिलाने से ऐसा मालूम होता है, कि ६८वीं 
याथा के पश्चात्‌ की गाया यही है, बीच में जो ग्रायायें हैं, वे प्रतिमा और दश धर्मों के प्रकरण को देखकर किसी ने 
पक्षेपक के तोर पर शामिल कर दी हैं। और प्रतिम[ओं के तो केक्‍्ल ताममात्र प्ना दिये हैं, परन्तु धर्मों का स्वरूप 


पूरा कह दिया गया है; इससे भी ये ग्राघायें क्षेपक मालूम होती हैं। ग्रन्धकृर्ता तो दशा धर्मों के समान ग्यारह प्रति- 
माजों का स्वरूप भी जुदा-जुदा कहते । 


( ६८३ ) 
स्वकदव्यमुपादेयं निश्चयतः भवति सदृज्ञानम्‌ ॥८४।। 
अर्थ--अशुद्ध निरचर्येनर्य से क्षायोपशमिकेजश्ञान कंमों के उदय से जो कि पंरेद्रव्य हैं उत्पन्न होता है, 
इसलिए हेय अर्थात योगने योग्य हैं और सम्यरजांन (बोंधि) स्वकद्॒वैंयें हैं अर्थात्‌ आत्मा का निजस्वभाव 
है, इसलिए उपादेय (ग्रहण करने योग्य) है । 
मुंलुत्तरपंयडोशो मिच्छतादो प्रसंखलोगपरिमाणा । 
परबठओं सगदव्य॑ ह्रप्पा इंदि जिरजयणएशा ॥६५॥ 
मूलोत्तरप्रकृतथः मिथ्यात्वादय: असंख्यलोकपरिमाणा:। 
परद्रव्यं स्वकंद्रव्य॑ आत्मा इतिं निश्थयनयेन ।॥॥८४॥ 
अर्थ- अशुद्ध निंश्चयनय से कर्मों की जो मिथ्योत्व आदि मूलप्रकृतियों वा उत्तर प्रकृतियां गिनती 
में असंख्यात लोक के बराबर हैं, वे परद्रव्य हैं अर्थात्‌ आत्मा से जुदी हैं और आत्मा निजद्रव्य है। 
एवं जांयदि णारंं हेयमुवादेय णिल्छये रात्यि । 
चितेज्जद सुणि वोहि संसारविरभणट्ठे ये ॥४६॥ 
एवं जायते ज्ञान हेयोपादेयं निश्चयेन नास्ति । 
जिन्तयेत्‌ मुनि: बोधि संसारविरमणार्य थ्र ॥८६।॥ 
अर्थ--इस प्रकार अशुद्ध निश्चयनय से ज्ञान हेय उपादेयरूपं होता है, परन्तु पीछे उसमें (ज्ञान में) 
शुद्ध निदरचयनय से हेय और उपादेयरूप विकल्प भी नहीं रहता है। मुनि को संसार से विरक्त होने के 
लिए सम्यक्श्ञान का (बोधि भावना का) इसी रूप में चिन्तवन करना चाहिए। 
बांर्सप्रणुवेक्शाशो पथचकक्‍्खाणं तहेंव पडिक्कमर्ण । 
ध्ोलोयण्ण समोही तम्हा भावेज्ज प्रणावेक्स ॥८७॥ 
हावशानुप्रेक्षा: प्रत्याद॑यानं तथेव प्रतिक्रमणम्‌ । 
आलोचन समाधि: तस्सात्‌ भावयेत्‌ अनुप्रेक्षाम्‌ ॥८७॥। 
. अंभथ--ये बारह भावना हो प्रत्याख्यान, प्रतिक्रण, आलोचना और समाधि (ध्यान) स्वरूप हैं; 
इसलिए निरन्तर इन्हीं का चितवन करना चाहिए। 
रंकशिंदिव पड़िकमर्ण परंचक्लाण समाहि सामंहय । 
झालोगरां पकुव्वदि जदि विज्जदि भ्रप्पणो सत्ती धद८॥ 
राजिदियं प्रतिक्रमण प्रत्याल्यानं समाधि सामायिकम्‌ । 
आलोचमां प्रकुर्यात्‌ यदि बिश्यते आत्मनः शक्तिः ॥८८॥ 


( शेष४ ) 
अर्थ--यदि अपनी शक्ति हो, तो प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, समाधि, सामायिक और आलोचना राव- 
दिन, करते रहो । 
मोक्खगया जे पुरिसा भ्रणाइकालेरा बारअणुवेक्स । 
परिभाविऊण सम्स॑ परामामि प्रो पुणों तेसि ॥८&॥॥ 
मोक्षगता ये पुरुषा अनाविकालेन हादशानुप्रेक्षाम्‌ । 
परिभागव्य सम्यक प्रणमामि पुनः पुनः तेभ्यः ॥८६।॥ 
अर्थध--जो पुरुष इन बारह भावनाओं का चितवन करके अनादिकाल से आज तक मोक्ष को गये 
हैं, उनको मैं मन वचन कायपूर्वक बारंबार नमस्कार करता हूँ । 
कि पलवियेरश बहुणा जे सिद्धा रारवरा गये काले । 
सेफंति य जे (म)विया तज्जाणह तस्स माह्पं ॥६०७ 
कि प्रलपितेन बहुना ये सिद्धा नरवरा गते काले । 
सेत्स्यन्ति च ये मविका: तद्‌ जानोहि तस्याः माहात्म्यम्‌ ॥€०।। 
अर्थ--इस विषय में अधिक कहने की जरूरत नहीं है। इतना हो बहुत है कि भूतकाल में जितने 
श्रेष्ठ पुरुष सिद्ध हुए हैं और जो आगे होंगे वे सब इन्हों भावनाओं का चिंतवन करके ही हुए हैं। इसे 
भावनाओं का ही माहात्म्य समझना चाहिए। 
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इंदि खिच्चयववहारं जं॑ मरिियं “कूंबकृदमुणिणाहें” । 
जो भाजई सुद्धमणों सो पायह परमणिव्वाणं ॥६१॥ 
इति निश्वयव्यवहारं यत्‌ भणित कुन्दकुस्दमुनिनाथ: । 
यः भावयति शुद्धमताः स प्राप्नोति परम निर्वाणम्‌ ॥€६१॥ 
अर्थ--इस प्रकार निश्चय और व्यवहार नय से यह बारह भावनाओं का स्वरूप जो मुनियों के 
स्वामी ओीकुम्ककुल्दाचार्य ने कहा है, उसे जो पुरुष शुद्धचित्त से चितवन करेगा, वह मोक्ष को प्राप्त करेगा। 
जिसे पण्डित सनोहरलाल गुप्त ओर नायराम प्रेमी ने संस्कृतछाया और भाषाटीका से 
विभूषित की। 


